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हूँ।स्वतन्त्र निश्चल निष्काम । जीता द्रप्टा आतमराम ॥ टेक ॥ 


मैं वह हैँ जो हैं भगवान, जो मैं हूँ वह हैं भगवान । 
ग्रस्तर यही ऊपरी जात, वें विराग गहूँ रागवितान ॥१७ 


मम स्वरूप है सिद्ध समान, अ्रमित शक्ति सुख ज्ञान निधान ॥. 
किन्तु आशवश खोया ज्ञान, बना भिखारी निपट अजान ॥२॥ 


सिख दुख दाता कोइ न आत, मोह राग रुष दुःख की खान । 
नजको निज परको पर जान, फिर दुखका नहिं लेश निदान ॥३॥ 


जिन शिव ईश्वर ब्रह्मा राम, विष्णु बुद्ध हरि जिसके नाम । 
राग त्यागि पहुँचूँ तिज घाम, आकुलताका फिर क्‍या काम ॥ड॥ 


होता स्वयं जगत परिणाम, मैं जगका करता क्‍या काम | 
दूर हटो प्रकृत परिणाम, 'सहजानन्द' रहूँ श्रभिराम एश। 


जा पा आ 


[धर्म्रेमी बंधुओं ! इस आत्मकीत॑नका निम्नांकित अवसरों पर निम्नांकित पद्धतियों - 
में भारतमें श्रनेक स्थानोंपर पाठ किया जाता है । आप भी इसी प्रकार पाठ कीजिए | 
१--शसस्त्रसभाफे प्रनन्तर या दी श्ञास्त्रोफे बीचमें ओ्ोतादों द्वारा सामूहिक रूपसें । ह 
२--जाप, साप्तायिक, प्रतिक्रमरणके 'प्रवसरमें ५ 
३--काठशाला, शिक्षासदत, चिच्यालय लगनेके समयमें छात्रों हारा । 
8--सूर्पोद्से एक घंटा पूर्व परिवारमें एफनित बालक, बालिका, सहिला तथा पुरुषों हारा । 


१--किसो भी प्रारपतत्तिफे समय या झन्पय समय शान्तिके श्र स्वरुचिके श्रनसार किसी श्र्थ, चौपाई या पूर्ण 
छुंदफा पाठ शास्तिप्रेमी चन्धुओं दवारा। । 


समयसार प्रवचन $-0-८-९ भाग 
( षष्ठ थाग ) 
[ प्रवक्ता-अ्रध्यात्मयोगी न्यायतीथे पूज्य श्री १०५ क्षु० मनोहर जी वर्णी “सहजानन्द” महाराज ] 


ग्ज्ञानतिमिरान्धानां ज्ञानाञज्जनशलाकया । 
चक्षुरु्मी लित येन हतस्मे श्रीगुरवे नमः ॥ 


प्रत्येक्संसं सारी जीव सुखको चाहता है और दु खसे डरता है श्लौर उपाय भी सुख पाने व दुःखसे दूर 
हटनेफे रुपालसे करता है, किन्तु न अब तक यह सुख पा सका और न दुःख दूर कर सका। आचाय॑ देव कहते हैं 
कि सुख पानेके लिए शुद्ध ज्ञानानग्द स्वरूपकी उपलब्धि करना चाहिए श्र दुःखसे हटनेके लिये भ्रमभावसे, 
मिथ्यात्वभावोंसे हटना चाहिये । 
जीवके श्रमका सहवोगी--जी वके श्रज्ञानका सम्बन्ध मुख्यतया ९ प्रसंगोंमें होता है ॥ 
एक तो अपनेको परपदार्थोंक्ा स्वामी माना और दूपघरे परपदार्थोका कर्ता मावचा । ये दो 
अम ऐसे हैं कि जीवके स्वरूपपर ये यथार्थतया दृष्टि नहीं डालने देते। इस भ्रमके होनेका 
कुछ सम्बन्ध इसलिए भी हो गया है कि पदार्थक्रे विकार परिणमनचसें दूसरे पदार्थक्ा 
विकार परिणमन निमित्त होता है। कुछ भी बात न हो और कोई एकदम भ्रम कर बेठे 
ऐसा तो है नहीं । जीवके विकारका कर्मोंदयके साथ निमित्त नेमित्तिक सम्बन्ध है| इस 
निभित्तनैमित्तिक सम्बन्धमें उपादानकी एक विशेषता है कि वह किसी श्रन्य पदार्थका 
निमित्त पाकर स्वयं विकृत परिणम जाता है। वह भी निमित्तनेमित्तिक सम्बन्ध है । इस 
आधारपर कर्ता कमेंका भाव बन यया। कर्ताकर्मभावके भ्रमपर ही यह कर्मबन्धकी 
प्रमति चल रही हैं । 
ऐसा इस ससयसारमें एक पृथक्‌ कतृ्‌ -कर्म भावका अधिकार देकर स्पष्ठ किया 
है कि एक द्रव्यका दूसरे द्रव्यके साथ कर्ता कर्म सम्बन्ध चहीं है | सभी द्रव्य अपना-अपचा 
अस्तित्व रखते हैं। यदि एक द्रव्य दूसरे द्रव्यका करने वाला हो जाय तो उसपर कया 
आपत्ति हैं इस बातको अब इस ग्राथामें कहते हैं । 
जदि सो परदव्वाणि य करिज्ज णियमेण तम्सओ होज्ज । 
जम्हा णा तम्मग्नरो तेण सो ण तेसि हवदि कत्ता ॥६६॥ 


र्‌ ] समयसार प्रवचत पष्ठ थाग 


प्रन्तर्वाह्म दोनों दृष्टियोंसे कतेव्यका विषेध-यदि यह श्रात्मा पर द्रब्योंकों करने 
लगे वो यह आत्मा परद्रव्यमय हो जावेगा । परन्तु परद्रव्यमय आत्मा होता नहीं, क्योंकि 
आज भी यह आत्मा अपने ही द्रव्य स्वरूप है । इससे यह सिद्ध होता है कि यह शआ्रात्मा 
पर द्रव्यका कर्ता नहीं है। आत्माके करत त्वका तिषेध दो दृष्टियोंसे क्रिया जा रहा है। 
एक तो यह कि यह आत्मा उपादानसे परका कर्ता नहीं है और अगली गाथामें यह बताया 
जायगा कि निमित्त नेमित्तिक भावसे भी आत्मा परका कर्ता नहीं हैं । उपादान दृष्टिसे 
करत व्वके निषेधके मायने यह है कि यह झात्मा अपनी ही परिणतिको परमें सोंपकर परका 
परिणमाने वाला होता हो ऐथा नहीं है । जैसे किसी पुरुषने गाली दिया और दूसरा 
पुरुष ऋरोधपें श्रा गयया। तो गाली देनेवाले पुरुषने अपना परिणमच गुस्से वालेमें डाला हो 
ऐसा नहीं दिखता है । याली देने वाला शभ्रपवी ही जयहपर खड़ा हु श्रा, श्रपन्ते ही शरीरपें, 
प्रदेशमें रहता हुआ मात्र श्रपता परिणमत्त कर पाता है । इससे भागे गाली देनेवालेते और 
कुछ नहीं किया | यह सुननेवाला उस गाली देनेवालेके शब्दोंका ज्ञान करके और साथ ही 
अपने बारेमें विकल्प मचा करके कि इसने मेरा अपमान किया है, चार प्रादभियोंमें हस 
परह बोल रहा है अपने ही बारेमें श्रपता विकल्प बनाकर गुस्सा करता है । एक द्वव्पने 
अपचा परिणमत्त दूसरे द्रव्यभें डालकर कुछ किया हो ऐप़ा न तो आज तक हुआ, व हो 
रहा है और न होगा । 

आ्ात्माकी श्रतिसूक्ष्ता-भेया ! यह आत्मा अमूर्तिक है, रूप, रस, गंध, स्पर्श से 

रहित है, ज्ञानानन्दगुणमय है । भावात्मक यह पदार्थ है । यह भावात्मक चेतन पदार्थ 
'ऊँछे कर पाता है तो सात्र भावात्मक परिणमन करता है। इसका भ्राकार नहीं, कोई 
पिण्ड नहीं, इसकीकोई टक्कर किसीसे नहीं होती । किसी अन्य पदाथेसे इसका सबन्‍्ध नहीं 
होता | यह तो एक भावात्मक चीज है। यह भावात्मक आ्रात्मा मात्र अपना भाव कर 
पता है, किसी परद्रव्यको तो छू भी नहीं सकता । जैसे कोई चीज बादलोंसे पार हो 


जाय तो बादलसे टक्कर नहीं होती क्योंकि बह बादल कठिन पिण्डरूप नहीं है, वह भाप रूप 
दै उससे भी सूक्ष्म धुवां है। धुवांसे कोई चीज निकल जाय तो टव्कर चट्ठीं लगती । 
धुवांसे भी सूक्ष्म चीज हवा है । हवासे कोई घन चीज लिकल जाय तो उससे मुठभेड़ 
चहीं होती । उससे भी सूक्ष्म भन्य पोद्गलिक तत्त्व है, उनसे भी ठोस चीज निकल जाय 
ह कोई 7 कैंमेण नहीं होता है। जगतमें जितने भी सुक्ष्म मैटर हैं उतसे भी कई गुणा 
५ हु त्म ह रॉ छू 3 
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(गाया ६६) ( ३ 


ग्रात्माकी भावमयता-भेया ! यह भ्रात्मा तो सर्वत्र भावात्मक रूप रह रहा है । 
यह भावात्मक चेतन शअ्रपत्ती ही परिणतिसे परिणमकर अपनेमें अपना परिणमन 
समाप्त कर लेता है। इससे बाहर इसकी गति नहीं है । यह पर द्रव्योंको कभी नहीं कर 
सकता । फिर भी कोई हठसे परद्रव्योंका कर्ता आत्माको माने तो उसका श्रर्थ यह है 
दृ॒त उपादान प्रसंगका कि आत्मा परमय हो गया। जो पदार्थ जिस कार्य क्नो करवा है, 
जिस पदार्थों करता हैँ वह उप्तमें तन्मय होता है अंग्रुलो सीघी है तो अंगुली सीधी में 
तन्मय हैं। ऐसा नहीं है कि सीधापन अलगण पड़ा हो श्रीर अंगुली श्रलय रखी हो । 
अंगुली-अंगुलीको टेढ़ी करदे तो अंगुली टेढ़ोमें तन्‍्मय है । ऐसा नहीं है कि वह टेढ़ी श्रलग 
रखी हुई हो और यह अंगुली अलग रखी हो। अंगूली ही टठेढ़ी श्रवस्थामें परिणत होती 
हें। श्रतः अंगुनी टंढ़ो हैँ | अंगुलीको अंगुलोने टेढ़ी किया इसका श्रर्थ यह है कि ससस्त 
अंगुली इस समय टेढ़मय हैं । 
आ्रात्माकी परद्रव्यमयताका निषेध-जो जिसकी करता हुँ वह उसमें तन्मय होता है । 
यदि यह जीव किसी परद्रव्यको, कर्मोक्नो अन्य पदार्थोक्रों करे तो इसका भ्रर्थ है कि यह्‌ 
प्रात्मा परद्रव्यमय हो गया। पर कहीं दिखता भी हैँ कि कोई भ्रात्मा परद्रव्यमय हो 
गया हो। जब आत्मा परद्रव्यमय नहीं होता हूँ तो इससे सिद्ध होता है कि श्रात्मा परद्रव्योंका 
कर्ता नहीं है। यदि यह ग्रात्मा परद्रव्यमय कर्मोको करता होता तो एक चियम हे कि 
परिणाम झ्लौर परिणामी भाव भिन्न भिन्न पदार्थों वहीं हुआ करते । अ्रथवा आत्पा 
परद्रव्योंको करने लगे तो परिणाम्र और परिणायी धावका अभाव ही हो जायया। इस 
कारण खुदरूप तो परिणमा नहीं, खुद बन बंठा दूसरे रूप, किन्तु ऐसा होता नहीं ॥ प्रत्येक 
द्रव्य परिणमनशील है, अपने आपके प्रदेशमें, अपने श्रापकी शक्तिसे ही परिणमता है। 
इस कारण यह ॒ सिद्ध हैं कि यदि यह आत्मा परद्रव्यात्पक कार्योको करे तो उसको पर- 
द्रव्यणमय हो जाना चाहिये किन्तु ऐसा कभो होता वहीं । 
परद्रव्यभ्यतामें स्वका उच्छेद--भेया ! कोई कहे कि हो जाय परद्रव्यमय शआ्रात्मा 
हमारा क्‍या जाता, बात तो रह जाययी ॥ कहते हैं कि कोई पदार्थ परद्रव्यमय है तो उस 
पदार्थवा ही विनाश हो गयां । इस कारण आत्मा व्यापक भावसे परद्रव्योंका कर्ता 
'चहीं है, परिणाम परिणामी भावसे परद्र॒व्योंका कर्ता चहीं है, आत्मा अपने श्रापको ही 
करता हैं, चाहे जिस रूपसे करे । परद्वव्य, परद्रव्यको ही करता है चाहे किसी भी रूप के | 
आत्मा परद्व्योंका कर्ता कदावित्‌ भी नहीं है। यह विश्चय दृष्टिका कथव चल रहा 
हैं । निश्चय दृष्टिमें द्रव्य केवल दिख जाया करते हैं केवल एक पदार्थको देखा तो वह 
'एक दीख रहा ह॑ श्रौर यह भी दीख रहा है कि यह निरन्तर परिणमता जाता है। थो 


४] समयसार प्रवचन पष्ठ भाग 
परिणमता है वह तो उसका कार्य और जो परिणम यया वह है कर्ता | 


अ्न्योग्यकर्त त्वका निषेघ--कर्ताक मंभाव एकका दूसरे पदार्थमें नहीं होता। परन्तु 
संसारमें रुलाने का कारण यह है कि बुद्धिमें यह बंठा हुप्रा है कि मैं किसी परद्रव्यको 
कर देता हूँ, में मकान बनवाता हूँ, मैं दूकान चलाता हूँ, मैं घरके इतने श्रादमियोंको 
पालता पोषता हूँ, मैं इतने बरीबोंकी रक्षा किया करता हूँ इत्यादि नाना प्रकारकी 
परद्रव्योंमें क्तृ त्व बुद्धि लगी है। किन्तु जैसे तुम भगवत्स्वरूप हो इध्षी प्रकार ये यरीब 
लोग भी, व्यवहारमें श्राश्नय लेने वाले लोय भी भगवत्स्वरूप हैं । और इतना ही नहीं है, 
ये कीड़े मकोड़ोंके भवमें रहने वाले जीव भी भगवत्स्वरूप हैं। ये पेड़-पौधे जो जड़े हैं, 
जो अत्यंत लाचार हैं इन्हें कोई तोड़ ले, काटले, बनाले, छेदले, अपनो ओरतसे ये बरा भी 
हरकत्त नहीं कर सकते हैं, ये भी भगवतस्वरूप हैं ॥ प्र इन जीवोंकी अपनी अपवी भअ्रांति 


और करतूतका यह फन है कि कोई किमी होन अवस्था में, कोई किसी हीन अवस्था 
में रह कर कक्‍्लेश भोग रहा है। 


स्वभावकी अपरिणामिता--कऐोई भी जीव हो हीन अवस्था में प्रात्माकिन्तु स्वभाव कभी 
नहीं बदला जा सकता है। स्वभाव स्वभाव ही रहेगा। यह ज्ञायक स्वभाव यह चैतन्य 
भाव उनका यह वही है जो सिद्ध प्रभुका है। अन्तर केवल विराशमें हैं। कहो आज जो 
पेड़के रूपमें खड़ा है २० साल बाद यह मोक्षमें पहुँच जाये । कोई प्राइचर्य नहीं है । 
मनुष्य भव पाये और २० साल तो बहुत अ्रधिक हैं, ८ वर्ष बाद कहो मोक्षमार्ग में लय 
जाये और थोड़े ही दिनों बाद केवली बन जाय | हम किस जीवको हीन समझें और 
संसारके नातेसे हम किसको बड़ा समझें । आज किसे बहुत बड़ा माना जाता है कहो दो 


मिनट बाद उसे नकंपें पड़ा हुआ जान सकते हैं। तो यहां क्रिसे छोटा माना जाय और 
किसे बड़ा माना जाय । 


सर्वज़ीबोंसे शक्तिको धमानता-भेया! शक्ति 
जीवोंमें भी केवल ज्ञानकी शक्ति पड़ी हुई हैं। 


ही तो तो द्रव्य ६ तरहके न होऋर ७ तरहके बन जाते | यों जोवके तो दो हिस्से हो जाते 
ओर पदार्थ ६ की जगहपर ७ तरहके हो जाते । 


। केवलज्ञानकी शक्तिके अभावसे ये 
अभव्य नहीं कहलाने, किन्तु शक्तिकी व्यक्ति कभी भी न हो सकनेसे, शक्तिकी व्यक्तिकी 
शक्ति न होनेसे इनको ग्रभव्य कहा जाता हें । जैसे केवलज्ञानावरण कर्म भव्य जीवोंपर लगे 
हा हैं, इसी प्रकार केवलज्ञानावरण अभव्य जीवॉपर भी लगे हुए हैं। ०दि ग्रभव्य जीवों 

में केवलज्ञानकी शक्ति न हो तो बीवमें ज्ञानावरणके लद॒रेकी क्या आवश्यकता थी । 


तकी सर्वजीवों में समानता हैं । झसंख्य 
यदि ग्रभव्पप्नें केवलज्ञानकी शक्ति न 


(गाथा ६६) [ ५ 


वहां डर ही न था कि यह केवली बन णायेगा। तो केवल ज्ञानावरण कर्म क्यों बंधते । 
जगतके सर्वे जीवोंमे एक ही स्वभाव हैँ,-चित्स्वभाव | 

जीवफा स्वरूप भैया ! चित्स्वभावकों जब निरखा जाता है तो वहां संसार 
और मोक्ष भी नहीं देखा जाता है । जीवके स्वरूपको यदि देखो तो वहां न संसार है, च 
मोक्ष है । संसार झौर मोक्ष तो एक प्रक्रियाएं हैं, स्वरूप नहीं है । स्वरूप तो अपना जीवका 
चित्स्वभाव है नि३चयक सीमामें ! व्यव्हार्से भी देखो तो य्ह जीव अश्रपने आपका ही 
कर्ता है, किसी अन्य पदार्थका कर्ता नहीं है। प्रत्येक पदार्थ अपने श्रापके ही परि णमनका 
कर्ता होता है, क्सी भी परद्रव्यका कर्ता वहीं होता । इसी प्रकार चू कि यह जीव सहज 
शुद्ध स्वाभाधिक ज्ञानानन्दस्वरूपको छोड़कर परद्रव्योंके साथ तन्मय नहीं होता, इस कारण 
यह आत्मा उन परद्रव्योंका उपादानरूपसे कर्ता नहीं होता । श्रब यह बतलाते हैं कि 
आत्मा परद्रयोंका उपादान रूपसे तो कर्ता है ही नहीं, किन्तु निश्चित्त नैमित्तिक भावसे 
भी आत्मा परद्रव्यका कर्ता नहीं है | 


जीवो ण करेदि घडं णेव पड णेव सेसगे दव्वे ॥ 
जोगुवश्नोगा उप्पादगा य तेसि हवदि कक्ता॥ 


यह जीव घटपट और मकान आदि अनेक द्रव्यों, सभी परद्रव्योंका कर्ता नहीं है, 
परद्रव्योंको निमित्त रूपसे भी जीवका योग और उपयोग करता है. जीव करता नहीं है। 


दृष्टातपुर्वक श्रात्मक्े परविविवक्‍ताकी सिद्धि-जसे लोग कहने लगते हैं कि पापीसे 

घृणा मत करो, पापसे घणा करो क्‍योंकि पापीका अपराध नहीं है, भ्रपराध पापका हैं । 
' इसी प्रकार घड़ा वस्त्र या पेच पूर्जा जो कुछ भी बनाये जाते हैं वहां पर कारीगरका 
ग्रात्मा कर्ता नहीं है, किन्तु कारीगरके आत्मामें जो योग और उपयोग हुआ है, इच्छा हुई 
हैं, प्रदेशपरिस्पंद हुआ है वह निमित्त नेमित्तिक रूपसे कर्ता है, उपादान रूपसे तो न 
कारीगरका आत्मा कर्ता है, न शरीर कर्ता है, व इच्छा कर्ता है, न ज्ञान कर्ता है। उपा- 
दान रूपसे तो कुछ भी कर्ता नहीं हैं। क्‍या पेंच पुर्जा बनानेपर कारीगर उसका कर्ता हो 
गया ? नहीं । कारीगर अपनेमें अपना श्रम कर रहा है, पेंच पुर्जे श्रपने आपमें घट बढ़ 
रहे हैं । कोई किसीमें तन्‍्मय नहीं होता । तो व्यापन्तेकी दृष्टिसि तो यह कर्ता हे ही 
नहीं, उिन्‍्तु निमित्त नैमितिक भावोंसे भी अर त्मा कर्ता नहीं है । जीवके स्वरूपका निमित्त 
पाकर ये घटपट मकान नहीं बने किन्तु जीवमें इच्छा हुई, ज्ञान हुआ प्रदेश परिस्पंद हुआ, 
भावना हुई, विकार हुआ उसका निमित्त पाकर धीरे-धीरे परम्परामें वह कार्य होने लगा । 


निर्त्ति दृष्टिसि योग व उपयोगमें कतृत्व--निमित्तकी दृष्टिसे भी जीव कर्ता तहीं 


द्दग समयसार प्रवचन पषष्ठभाग 


है, किन्तु वहाँ जीवका योग श्रौर उपयोग कर्ता है| यह जीवद्रव्य न कर्मोक्रा निमित्तरूपसे 
कर्ता है, न पुदू्गलक्ला न शरीरका, न किसी बाह्य वस्तुका | केवल उनका योग और 
उपयोग ही उत्पादक है । योग श्रीर उपयोग तो अ्रवस्था है और जोव स्वयं द्रव्य है । स्वयं 
यदि निभित्त रूपसे परका कर्ता बन जाय तो निरन्तर परका कर्ता रहना चाहिये क्योंकि 
स्वरूप सदा है, किन्तु योग उपयोग सदा नहीं रहते अत: किसी वस्तुके करने विषयक योग 
ग्रौर उपयोग हो तब वह वस्तु बनी रहती है शग्रौर यो१ उपयोग मिट गया वो वह नहीं 
बनतो है |. वहीं चाह पड़ा है वही गोला मिट्टी पड़ी है, चाकपर मिट्टो रख दिया । घड़ा 
बन हो रहा था इतनेपें घड़ा वालेसे और उसके बापसे लड़ाई होपई, दस वह उठकर 
चला गया और खाटपर पैर पसारकर सा गया। कुम्हार यदि घड़ेको बनाता होता तो 
कुम्हार तो अ्रब भी हैं, घड़े क्‍यों नहीं बनते ? घड़ेके बचानेमें कुम्हार निमित्त नहीं है, 
कुम्हारकी क्रिया निमित्त हैं। अब उसकी क्रिया नहों हो रही है, वह खाटपर सो रहा है 


घड़े नहीं बन रहे हैं। इसीप्रकार कर्म नोकरंकी रचनामें जीव निमित्त नहीं है, किन्तु जीव 
का योप और उपयोग निमित्त है । 


ज्ञानी सन्‍्तको भद्र दृष्टि"ईंसी प्रकार निमित्तरूपप्ते देखा जाय तो जीब कर्ता नहीं 
है, उपादानसे भा देखो कर्ता वहीं है। यह ज्ञानी संतपुरुष निज जोवद्रव्यको सर्वथा श्रकर्ता 
देखत। रहता है । निज जीवक! चित्स्वभावमय निर्णय करके इसको अकर्ता तक रहा है । 
यह ग्रतादि श्रनन्त श्रहेतुक शुद्ध ज्ञानानन्दस्वरूप आत्मतत्त्व किसी भी पर द्रव्यका न तो 
उपादाचसे कर्ता है और व निमित्तरूपसे कर्ता है । जो ये घट आदिक क्रोधादिक पर- । 
द्रव्यात्मक कर्म हैं उनका यह आत्मा व्याप्यव्यापकभावसे करता है हो नहीं, क्‍योंकि यदि 
व्याप्यव्यापक भावसे श्रर्यात्‌ उपादानरूपस्ते यायों कहिए परिणाम परिणामों भावसे 
कर्ता बन जाय तो आत्माको परपदार्थमय बनता पड़ेसा । सो यह आत्मा घट मा दिवाकी: 


और क्रोधादिकका उपादानसे तो कर्ता है ही नहीं, पर यह जाव निथ्त्ति नैमितिक भावस्ते 
परमावका कर्ता बन जाय तो सदा कार्य होते रहना चाहिये और परद्रव्योंक 
कम चाहिये । सो ऐसा देखा नहीं जाता । इससे सिद्ध है कि यह है 90 हक 
का तिमत्त नैसित्तिक भावसे भी कर्ता नहीं हैं । तब - कौन कर्ता है ह आत्मा पर 

गायाको दूसरी पंक्तिवें कहा जाता है। 20000 


व्यका कर्ता नहीं होता है | एक द्रव्य दूसरे 
” किन्तु एक द्रव्यका 
होता है। जीवद्रव्य 


किन्तु जोवद्रत्यका योग और उपयोग कर्मबंघका 


(गाथा ६९) [ ७ 


निमित्त होता है तो निमित्तदृष्टिसि योग और उपयोग ही कर्ता होता हैं श्रीर उपयोग 
योग जो है वे हैं आत्माके विकल्प और व्याय्रार । योग तो है झात्माका व्यापार, आ्रात्माको 
चेष्टा, प्रदेशपरिस्पंद. क्रिया और उपयोग हैँ श्रात्माका विकल्प, सो इनका यह अज्ञानसे ही 
विधाता होता है, कर्ता होता है, अत: यह जब योग और उपयोग है उनके तब तो जीवको 
कर्ता कह सकते हैं उपादान दृष्टिसे, क्योंकि एक ही द्रव्यमें ये विकल्प और व्यापार होते 
हैं । सो इस आत्माको योग और उपयोगका करनेवाला तो कदाचित्‌ कहा जा सकता हैं 
किन्तु परद्रव्यात्मक कार्योको करनेवाला आत्माको नहीं कहा जा सकता । 
द्रव्यके क्तुत्वका निश्ेध--यहां द्रव्य और पर्यायका विश्लेषण करके कथन है । 
द्रव्यकी क्रियाका नाम जीवद्रव्य नहीं है, किन्तु वह जा|वद्रव्यका योग और उपयोप है । हां 
योग गौर उपयोगका जीवद्रव्य कदाचित्‌ कर्ता होता हैँ । नित्य कर्ता तो वह भी नहीं है । 
जीवके योग श्रौर उपयोग होनेमे उपादान कर्ता तो जीव है श्रौर निमित्त है कर्म प्रक़ृतिको 
अवस्था । कर्मोमे जो पुद्गल द्रव्य है वह पुदगल द्रव्य जीवके योग और उपयोगका निमित्त 
रूपसे भौ कर्ता नहीं है. क्‍योंकि कोई भी द्रव्य किसी भी अन्य द्वव्यका या उनके गुणोंका 
या उनकी पर्यायोंका कर्ता नहीं होता | परिणति ही परिणतिका निमित्त हुश्रा करती है । 
द्रव्य स्वयं निमित्त नहीं होता है अभेद विवक्षामें यह कहा जा सकता है कि घिकार परिणति 
से परिणत द्रव्य अच्य द्र॒व्योंके विकारपरिणतिका निमित्त होता है। इस प्रकार यह जीव 
द्रव्य घटपट आधदिका, क्रोधादिकका याने कर्मप्रकृतिका न निमित्तसे कर्ता है और न 
उपादानसे कर्ता है। 


जीवके कत्‌ त्वका विषय--भैया ! जब दोनों दृष्टियोंसे कतृ त्वका निषेध किया है तब 

यहां प्रश्न होता है कि तो फिर जीव किसे कहते हैं ? उत्त र-यहां जीवमें दो प्रकार हैं । एक 
ज्ञानी जीव और दूसरा शअ्रज्ञानी जीव | श्रज्ञानी जीव किसका कर्ता है और ज्ञानी जीव 
किसका कर्ता है इन दोनों वातोंको क्रमसे दो गाथाओोंमें बतायेंगे | जिसमें यहाँ प्रथम तो 
यह प्रश्न किया जा रहा है कि ज्ञानी जीव किसका कर्ता है। उत्तर दिया जा रहा है कि 
ज्ञानी जीव ज्ञानका ही कर्ता होता है । 

जे पुस्गलदव्बाणं परिणामा होंति णाणआवरणा । 

ण्‌ करेदि ताणि आादा' जो जाणदि सो हृवदि णाणी ॥| १०१ ॥ 
,._उपादान और निमित्तका विवरण- उपादान कहलाता है वह जो परिणम रहा है अर्थात्‌ 
परिणमय्िता द्रव्य और जो वर्तसान परिणमन है वह कर्म है तथा जो परिणति है वह क्रिया 
कहलाती है। तो इस प्रसंगमें देखो जीवके विकार हो रहे हैं और कर्म प्रकृति वननेका 
उपादान कार्माणवर्गणायें हैं और रागादिक विकार होनेका उपादान जीवपदार्थ है | ज्ञानी 


पद ] समयथपार प्रवघत प्रथम भाग 


जीव इस प्रसंगमें यों देखता है कि जो ज्ञानावरणादिक पुद्गल द्रव्यके परिणमन होते हैं 
उनको आत्मा नहीं करता है। इस प्रकार विविक्‍त जो देखता है वह ज्ञानी होता है। इस ज्ञानीं 
संत्तने पदार्थोके स्वरूपास्तित्वको निरखा है कि प्रत्येक पदार्थ अपने ही स्वरूपसे है वाहर न 
उस पदाथका गुण है न पर्याय है, न प्रभाव है । 


उपादानके प्रभावका निमित्तमें उपचार किये जानेझा कारण--उपादानके प्रभावका उप-« 
चार निमित्तमें यों किया जाता है कि वस्तुस्थिति तो यह है कि उपादान पर निमित्तको 
पाकर स्वयं अपने आपमें होने वाली पर्याय प असरको करता है, किन्तु जिस पदार्थको 
निित्त पाकर उपादानने अपना प्रिणमन किया उश् प्रिगमनरूप असरको सिमित्तकी 
ओरसे कहा जाता है तो निभित्तका प्रभाव बताया जाता है | निभित्तका गुण, निमित्तका 
प्रभाव निभित्तका परिणमन सब कुछ उस निर्मित्तबूतमें ही होकर समाष्त होता है। पर 
विश्व व्यवस्था ऐसी है कि मनिितनैमित्तिकसस्बन्धपरम्परा अनादिसे चली आ रही है कि 
पर निमित्तको पाकर विक्ृत परिणम सकने वाली उपादान स्वरूपकी परिणतिमें विकार 
होता है, ऐसा निमित्तनैमितिक सम्बन्ध है । फिर भी स्वरूपचतुष्टयसे देखो तो कोई 
भी द्वव्य अपने चतुष्टयको छोड़कर किसी परके चतुष्टयमें नहों आते ( स्वरूपदुष्टिसे यह 
निर्णय होता है कि पुद्गल द्रव्यका जो ज्ञानावरणादिक रूप परिणमन होता है उस परि- 
णमनको आत्मा नहीं करता है | यों जो जानता है वह ज्ञानी कहलाता है । 


परके अकतंत्वका दुष्टात -परके अकतृ त्वके विषयमें एक दृष्टांत है। जैसे कोई 
गवाला दूध निकालता है ओर उस दूधमें जामन डालता है, दूध दही बन जाता है, तो यह 
जो दूध दही बना है तो उस पुद्गल द्रव्यमें ही बना है । दूध पुदुगलमें ही व्याप्त है ग्वाला 
उसमें व्याप्त नही हुआ । दूधका दही रूप परिणमन हो गया तो यह परिणमन भी पुद्गल 
में व्याप्त है । इन सब बातोंकों ग्वाला जानता हुआ रहता है, पर करनेवाला नहीं हो रहा 
है । दूधमें जामत डाल दिया गया, अब वह अपने समयपर अपने विधानसे कैसा बनता है, 
कितना खट्ठा जामन है, कितनी मात्रामें जामन है, उस ही विधानसे निमित्त पाकर यह 
दूध दही रूप परिणम जाता है । उसमें ग्वाला क्‍या करेगा | द्में जामन डाल दिया ! 
अत्र वह १२ घंठेमें दहो बनेगा! स्वालाके सोचनेसे और कहींसे वह दूध दही रूप नहीं बन 
जायेगा । वहाँ जैसा विधान है उस प्रकारसे वह परिणम जायेगा । ग्वाला तो एक दर्शक है, 
जाननहार है, वह्‌ करनेवाला नहीं है । ग्वालाते दंध दुह्ा । दूध दुहनेके समयमें भी ग्वाला 
दूधका कर्ता नहीं है वह तो क्षेत्रसे क्षेत्रान्तर हुआ । निमित्त उसमें रखालाकी क्रिया है, 
चप्टा हैं, परन्तु चेष्टाके होते हुए, अज्ञानमें ग्वाला तो यह विकल्प करता है कि मैं दूध 
नाता हैं, पर दूध च्यारी चीज है, सम्भव है कि वह भी विकल्प ऐसा न करता होगा । वहतो 


(गाथा १०१) [ ६ 


यों ही कहेगा कि मैं दूध निकालता हूँ, दूध उत्पन्न करता हूँ ऐसा विकल्प वह नहीं करता । 
क्या ग्वाला वहां दूध पैदा करता है ? नहीं तो । मैं दूधको पैदा करता हूँ, ऐसा श्राशय उस 
ग्वालेके भी नहीं है। वह तो जानता है कि जो दूध गाय भेंसके थलेमें है उसको निकालता 
हूँ । और यह तो निकालनेका भी कर्ता नहीं है ग्वालाका जीव । वह जीव ज्ञान इच्छा 
ग्रौर योग इन तीनोंका कर्ता है। उस समय जो ज्ञान किया जा रहा वह, जो इच्छा की 
जा रही है, वह जो स्वयंके प्रदेशमें श्रम योग परिस्पंद किया जा रहा है वह यों तीन भावों 
का कर्ता है। इस प्रकार ग्वाला तो अपनी इच्छा ज्ञान इन प्रयत्नों का ही करने वाला हो 
रहा है, दूधका करनेवाला नहीं हो रहा है। फिर तो आत्माके योगका निमित्त पाकर 
शरीरमें वायुका संचरण हुआ, वायुके संचरणका निमित्त पाकर उसके अनुरूप हाथ चले 
और हाथके सस्बन्धसे ये जो सब थन थे उनसे फिर दूध झरा । इस प्रकार निमित्तनैमितिक 
परम्परामें वह कार्य हुआ । ग्वालाने दूध दही आरादिको नहीं किया । वह तो तटस्थ है, मात्र 
कषायानुकूल पास बेठा हुआ है। 


परका श्रकर्त त्त--सो भेया ! जैसे तटस्थ गोरसका मालिक ग्वाला दूध दही आदि 
परिणामोंका व्यापक होकर कर्ता नहीं बनता है, वह जाननहार रहता है और अप्रनी क्रिया- 
ग्रोंका करनेवाला रहता है। इसी प्रकार पुद्गल द्रव्यके जो ज्ञानावरणादिक परिणमन 
होंते हैं उन परिणमनोंको यह ज्ञानी जीव नहीं, करता है किन्तु पुदूगल द्रव्यके परिणमनका 
निमित्त पाकर उन पुदुगल द्वव्यके परिणामोंका जिस प्रकार यह निमित्त होता है ऐसी भ्रपनी 
चेष्टाको अपने ज्ञानसे अपने विकल्पोंसे आत्मामें व्याप्यरूपसे बनता हुआ, उसे व्यापकर यह 
ज्ञान जानता है। सो यह ज्ञानी ज्ञानका ही कर्ता है। जैसे दूधमें मीठा डाल दिया अरब वहां 
दो बर्तनोंमें एक दूसरेसे निकाल कर उड़ ल देनेकी क्ियामें यह दूध देने बाला व्यक्ति उस 
सबको देख रहा है, जान रहा है, श्रब यह ठण्डा होगया, अब इसमें बहुत सा फसूकर निक- 
लेगा, मोठा भी बहुत अच्छा हो रहा होगा, इन सब बातोंको वह जानता रहता है, पर . 
कर्ता नहीं है । यह गोरसाध्यक्ष ग्वाला उस दूध दहीके परिणमनके निमित्त जो कुछ भी ज्ञान 
बनाए विकल्‍प बनाए उससे ही आत्मामें व्यापकरके वह उन सबको देखता रहता है इसी 
तरह ज्ञानी पुद्गलपरिणमन और आत्मपरिणमन, इनमें परस्पर निमित्त नेमित्तिक भावोंसे 
जो कुछ अवस्था बन रही है उस अवस्थाको यह ज्ञानी जीव जानता है सो ज्ञानी उस प्रसंगके 
ज्ञानका ही कर्ता होता है किन्तु परद्रव्योंका कर्ता कदाचित्‌ भी नहीं होता । 


: क्र्तृ त्व, कर्मत्व द करोतिका परमें श्रभाव--भैया ! जो परिणमता है उसको कर्ता कहते 
हैं, जो परिणमन है उसे कर्म कहते हैं और जो परिणति है उसे क्रिया कहते हैं । ये तीनों 
कुछ जुदा-जुदा नहीं मालूम पड़ते, एक ही पदार्थ है, ये अपनी परिणमनशीलताके कारण अन्‍्य- 


५ थपार प्रवधत प्रथम भाग 
६.,वु समयप्त 


अन्यरूप, परिणमन रूप, परिणमते चले जाते हैं। यह ज्ञानी इस प्रकार ज्ञानका ही कर्ता 
होता है। जैसे ज्ञानावरणादिक कर्मोको इस प्रसंगरें घटित किया गया है कि इन पुद्गल 
द्रव्यके परिणमनोंको ज्ञानावरण प्रक्रियावोंको जीव नहीं करता है किन्तु जीव तो उनके निमित्त 
जो कुछ भी विकल्प बनाता है, ज्ञानका परिणमन है उस परिणमनको ही अपनेमेों व्यापकर 
उस परिणमनका ही कर्ता होता है और अपने उस ज्ञानविकल्पका ही कर्ता होता है इसी 
प्रकार सव धर्मोमें बात समझो । यह ज्ञानी पुरुष यों देख रहा है कि पुद्गल द्रव्यके जो पुद्‌- 
गल दर्शनावरण वेदनीय आदि कर्म प हो रहा है उसका करने वाला यह आत्मा नहीं हैं | 
यह आत्मा अपनी ही परिणततिमें अपने ही क्षेत्रमें परिणत होकर समाप्त हो जाता है, अपनी 
पर्यायको समाप्त कर देता है । यों जाननेवाला आत्मा ज्ञानी आत्मा कहलाता है | दर्शना- 
वरणके परिणमनको यह आत्मा नहीं करता, वेदनीय, मोहनीय, आयुकर्म, नामकर्म,गोत्रकेर्म, 
अन्तरायकर्म इन सवको यह आत्मा नहीं करता । ऐसा जो जानता है वह ज्ञानी कहलाता है । 
परभावका प्रकर्तृत्व॒भेया ! यह तो वताई गई है निमित्तरूप परद्रव्योंके कत्‌'त्वके 
निषेधकी बात । अब परभावोंके कतृ त्वके निषेधकी वात देखो । मोह रागह्वेष ध, मान, 
माया, लोभ ये परभाव कहलाते हैं । द्रव्यरूप तो ये हैं नही, क्योंकि स्वयं इनकी सत्ता 'नहीं 
है। द्रव्य उसे कहते हैं जो गुणोंका आश्रयश्रूत हो, और प्रदेशवान हो । ये रागादिंक न तो 
प्रदेशवान हैं और न गुणसहित है, ये तो परिणनन हैं और परिणमन भी विकारी अध्रूव 
परिणमन है। ये पर द्र॒व्योंका निमित्त पाकर होते हैं इसलिए इनका नाम परभाव है । ज्ञाना- 
वरणादिक परद्रव्य हैं रागद्दघष मोहादिक परभाव है, इनका भी तो श्ात्माकर्ता ' नहीं है, 
'ऐसा जो जानता है उसे ज्ञानी कहते हें । ह हे 


शैष प्रमस्‍्त परढ्रव्योंका श्रकतृ ्व- अब और भी कुछ परद्रव्योंकी बात कह रहे हैं कि 
इस प्रकार कर्म तोकर्म, मन, वचन, कांय श्रोत्र, च च 
हेव्योंका भी यह आत्मा कर्ता नहीं है। ये सब द्रव्यरूप और भावरूप दो दो प्रकारके होते 
हैं जो भावरूप हैं बे सब परभाव हैं और जो द्रव्यरूप हैं वे सब पर द्रव्य हैं। इन सबका 
यह जीव निमित्त रूपसे भी कर्ता नहीं है । ऐसी ही दृष्टिसे और भी बातोंकी तर्कणा कर 
लेना चाहिए । यह ज्ञानी जीव पर द्रव्योंका और परभावोंका कर्ता नहीं है | जीवके श्रज्ञान 
की प्रगतिका सम्बन्ध परमें कत्‌ त्ववुंद्धि से है और परमें स्वामित्ववुद्धिसे है। दो ही महा 
रोग संसारी जींबोंके लगे हुए हैं ॥ एक अपनेको परका स्वामी मात्तना और दसंरा अपनेको 
. परका: कर्ता मानना । देखो कर्तापनकी वात को अपने मुःहसे कहते हुए भी संकोच होता है । 
भरी सभामें कोई स्कूल वनवा देनेवाला या धमंशाला वनवा देनेवाला व्यक्ति सबके बीच 


जड़ा होता हू, उससे पहिले लोगोंने उसकी तारीफ को हो.कि इन्होंने बड़े-बड़े काम किए 


ज्ु, श्राण, रसना, स्पर्शन इन संब पर 


(गाथा १११) [ ११ 


हैं, मंदिर बनवाया, धर्म शाला बनवाया इत्यादि बातें कह चुके हों पूर्ववक्ता, तो वनवाने 
वाला खड़ा होकर यदि यह कहदे कि यह सब मैने बनवाया हैं तो उसकी इज्जत्त खत्म हो 
जाती है | वह निषेध करता है भैया मैने क्या बनवाया। श्राप लोगोंकी क्ष्पा हुई है और 
ये बन गये है या बतने थे सो बन गए हैं | कुछ भी कहकर अपने में कतृ त्वकी बात न 
लाये तब तो उसको शाभा है और जो करत त्वकी बात ला दी तो उसका अपमान है कोई 
कहे तो सभाम खड़े होकर कि मेने यह किया है, मैने यह बनवाया है प्राप लोग इसे देखि- 
ये । ऐसी कतृ त्वको बात कहने में भी एक विवेकी पुरुषको लाज आातो है । रे 
कतु बाच्य, कर्मवाच्य व भाववाच्यसें श्रन्तर-भैया ! कंतू त्वकी बाल कहनेमें श्रहंकार 
पुष्ट होता है। और भ्रयोग करके भी देख लो | किसी भी बातको यदि कत्ूं वाच्यमें बोलेंगे 
तो उसमें व्यक्त श्रहंकार जचता हूँ, यदि उसी बात को कर्म वाक्य में बोलेंगे तो 
उप्तमें कुछ विनय टपकती दै और भाववाच्यमें बोला जाय तो वहां अहंकार का कुछ 
सवाल हो नहीं है। जैसे कुछ पढ़कर कोई कहे कि मैंने इसे पढ़ा शोर इसी बातको यों बोले 
कि मेरे द्वारा यह सब पढ़ा यया है और इसी बातको यों बोले, कि यह सब तो पढ़ (लया, 
गया है ' यद्यपि पढ़ लिया गया है यह भाववाच्यक्रा प्रयोग नहीं-है, छुपा हुआ कर्मवाच्य 
है फिर भी मेरे द्वारा या इस प्रकार भो जो कुछ नहीं बोला गया है इसस भाववच्य हो नेकी 
सकलमें बन गया । इस पुस्तक्को मैंने पढ़ा है यह मेरे द्वा | पढ़ी गई है यह पुस्तक पढ़ 
ली गई है तीनों प्रकारमें उत्तरोत्तर विनय बढ़ती जा रही है, अ्रहंकार घटता जां रहा है । 
देखो लाज आती है अपनेको कर्तारूपसे उपस्थित करनेमें,क्योंकि जीवका स्वभाव कर्तापन नहीं 
है। जीव तो अपने स्वभावमें परिणमता रहता है इसको भश्रन्य पदायोके करनेका स्वभाव 
नहीं मिला है । फिर जो बात अपम्भव है उस बातको कहनेमें एक बार तो संकोच आा ही 
जाता है। ॥॒ 
जोवद्रव्यमें परके कत्‌ त्वकी अ्रसस्‍्भवता--यह जोव इन कर्म नोकर्म, भन, बचत. 
और इन्द्रियका भी कर्ता नहीं है न उपादान रूपसे कर्त्ता है भौर न विमित्तरूप कक 
निरित्तकर्ता भी किसी पर्यायके लिए कोई पर्याय होती है। यद्यपि पर्याय द्रव्यंसे श्रल 
है पर्याय अ्लय मिल जाये और द्रव्य अलग मिल जाये ऐसा वहां 
पर्यायस्वरूप और द्रव्यस्वरूप ज्ञाची जीवके द्वारा अलग-प्रलग पहि 
अपने स्वरूपसे देखा ग्रया शुद्ध द्रव्य किसी पर द्रव्यके कार्यका निमित्त होती है दृव्यकी 
पर्याय । शुद्ध हृच्य क्वा जहां शुद्ध परिणमत्त है वहां भी फाल द्रन्य धर्मादिक द्रव्यों के परिण- 
सतका निमित्त नहीं है, किन्तु काल द्रव्यकी वर्तता चामक परिणति पर प्रष्यके परिणम्त 
निभित्त है इस दिश्ञांसे अन्य-अन्य कार्य भी विचारलेना चाहिये। हा 


किसी ५ 
यह जीव व विभित्तरूपसते करता है और न उपादाद से, करता हैं। किसतु जीव, 3 
! हि र्‌ 


काय्‌ 
र्ताहँ। 
गनहीं 
होता नहीं है फिर भी 
चाचा जा सकता है । 


धम्रगगार प्रवचन पष्ठ भाग 
श्र ] 


अवस्थाका विमित्त पाकर पोदणलिक कर्मवर्गणावोंमें कर्मत्वकूप परिणमत _होता है 
और कर्मोदियका विभित्त पाकर जीवधिकार होता है ऐसा परस्परमे निमित्तनैमित्तिक 
सम्बन्ध है किन्तु कर्ता कोई किसी दूसरेका नहीं है। इस प्रकार ज्ञानी जोब ज्ञानका ही 
कर्ता है यह बताया गया है । पा अर मम गद 
परे भ्रच्यापी होतेते जोवसें परका अकतृ त्व--जीव पर द्रव्यका न तो उपादानरूपसे 
कर्ता हे और न निमित्तभावसे भी कर्ता है | अच्छा तब फिर जीव किसका कर्ता है इसके 
उत्त रमें ये गाथायें चल रही हैं । जीव दो प्र कार के हैं-एक शूद्ध उपादानवाला जीव, एक 
भ्रशद्ध उपादानवाला जीव । जो मिथ्यात्व विधय ऋषायका त्याग करके निविकल्प समाधिमें 
स्यितत हुआ जीव है वह शुद्ध उपादातवाला है ऐसा वोतराग स्वसम्वेदनज्ञानी जीव _ 
शुद्धनयसे भ्र्थात्‌ शुद्ध उपादानरूपसे शुद्ध ज्ञानका ही कर्ता है। वह जानता है कि कार्माणि- 
घर्गेणाके योग्य पुदूगल परमाणु ज्ञानावरणादिक द्रव्य कार्यहूप होते है पर जीब उनमे 
व्यापता चहीं है) जैसे मिट्टीसे घड़ा बचता है तो घड़ामें भिट्टो व्याप्त है उसी प्रकार उन 
कर्मोमें आत्मा व्यापत्ता हीं हैं । और जैसे दूध दही बनाने बाला ग्वाला बेवल तटस्थ है 
जावन देखव हार है, वह दूध दही में कुछ नहीं करता है | इसीप्रकार यह जोव भी श्रपने 
प्रदेशोंस बाहर किसी भी परद्वव्यमें कुछ करता वहीं है, ऐसा जो जानता है, औऔर जानता 
ही नहीं, ऐसा जानकर परसे उपेक्षाभाव करके विषय कषायके त्याग पृवंक निज लिवि- 
कल्य समता परिणास्त॒ में रहता है, वह शुद्ध उपादासरूपसे शुद्ध ज्ञाब परिणामका हर 
कर्ता है । ' 
दृष्टान्तपुरवेक ज्ञानीके शुद्धभावक तू त्वकी सिद्धि जेसे कि स्वर्ण किसका कर्ता है ? क्‍या 
स्वर्ण स्वर्ण पहिननेवाले पुरुषके हर्ष परिणामका भी कर्ता है ? स्वर्ण तो अपने ही 
कलेवरमसें रहनेवाले तत्त्व श्रादिका हो कर्ता है। श्रग्ति किसका कर्ता हैं ? कया अग्नि 
भोजन कराकर मौज बचानेका कर्ता है ) अग्वि अपनेमें उष्ण आदिक 
परिणमती रहे इतनी मात्र भ्रस्तिकी करतृत है । छिद्ध पश्मेष्ठी किसके कर्ता है ? अनन्त 
ज्ञान, अनन्त दर्शन, भ्रवत्त मुख, अनन्त शवित रूपसे परिणमत्ते रहें इसके ही कर्ता है । 
इत्ीप्रकार यहां का यह ज्ञाबी पुरुष भी सब ज्ञानस्वरूपको ज्ञावमें ले रहा है उस समय 
तह शुद्ध ज्ञाव आदि भावोंका कर्ता है, पर रागादिकरूप अज्ञानभानका कर्ता नहीं हैं । 
अपने अपने परिणसनरू पसे परिणमता इसहीका नाम केतु त्य है और इस ही का नाम 
भोवतृत्व हैं। इसप्र कार ज्ञानी ज्ञानभावका ही कर्ता है यह सिद्ध किया गया है ) अब 


दूसरे प्रकारका जीव जो कि भ्रज्ञानी है उसके सम्बन्धमें प्रझन होता है, कि अ्ज्ञानी तो 


हे कर्ता होगा ना ? उसका विषेघ करते हुये कहते हैं कि परका जज्ञादी भी कर्ता 
नहीं है । | 


गुणोंरूप बनी रहे, 


गाधा १०२ ] [| १३ 


ज॑ं भाव॑ सुहमसुहं करेदि श्लादा स तस्स खलु कर्तत्ता। 
तं तस्स होदि कम्म॑ सो तस्स दु वेदगो भ्रप्पा ।१०२॥ 
पदार्थोका प्रपने परिणमनशीलताका स्वभाव--श्रात्मा जिस शुभ श्रशुभ भावकों करता 

है वह उस भावका कर्ता होता है वह भाव उसका कर्म होता है श्लौर यही श्रात्मा उस 
भावका भोक्ता होता है। सर्व अर्थ अपने-अपने स्वरूपास्तित्वको लिये हुये है श्रौर 
अपने ही रूप से वे हैं पर रूपसे नहों हैं-यदिपररूपसे कोई होजाता तो उसका उच्छेद 
हो जाता, अभाव हो जाता ॥ तो पदार्थ सब है, अपने-अपने स्वरूपसे है, परके स्वरूपसे 
नहीं है और निरन्तर परिणमते रहते हैं । सत्‌ का स्वभाव ही यह है कक निरन्तर १रिणमत्ते 
रहना | परिणमत् न हो और कोई पदार्थ हो, ऐसा जगतमे कुछ नहीं है| चाहें उसको 
परिणमन, परिवतेन अवस्थासे भ्रवस्थाका विलक्षणतायें होना दित हो या हु हो अ्रथवा 
कोई पदार्थ विलक्षण न परिणमे, सदृश ही परिणमता रहे फिर भो वह प्रतिसमय नई- 
चई शवितके परिणसनरूप परिणमता रहता है। श्रर्थक्रिया होना उसवस्तुका काल होना 
यह परिणसते रहते बिना नहीं हो सकता । इस कारण प्रत्येक पदार्थ निरन्तर पॉरणमते 
रहते हैं और वे अपने ही स्वभावकी सोमामें परिणमते रहते हैं, अपने ही गुणोंके परि- 
णमनसे परिणमत्ते हैं, किन्हीं अ्न्यके पर्यायोरूपसे नहीं परिणमत्ते | और, इतना सब कुछ 
होते हुयेभी प्रत्येक द्रव्य अपनेहो प्रदेशोंमें रहता है, अपने प्रदेशोसे बाहर नहीं रहता । 
जब ऐसी वात सभी पदार्थोकीहे तो किस पदार्थका स्वामी बताया जाये | श्रन्य कोई 
स्वासीहै हो नहीं ॥ 


जानन वैभवका दुरुपयोग--भेया ! श्रपन चेतन है, जानकार है इसलिये इन श्रजीब 
पदार्थॉपर सभी डींग मारते हैं श्रोर बोलते रहते है कि मैं मकानका मालिक हूँ | यह अपना 
बडप्पन बताया जाता है और जिसका मालिके कहा जाय उसकी लघुता बताई जाती है 
मैं सकानका सालिक हूँ सायचे मकान व कुछ चीज हो, किसी चेतवका मालिक बताते तो 
वह भी बताता । ये अचेवच बेचारे तो जड़ हैं, गरीब है, ये क्या कर सकते है | थे बेचे 
अजीव प्रोलते-चालते भी चहीं हैं इसलिये कहते जावो कि मैं मकाच का मालिक हूँ , यदि 
मकाच भी कुछ जावचदार होते तो इसकी खबर ले लेते और कहते कि जा हट, तेरा 
मालिक मैं हूँ 'तो भ्रज्ञान से परका यह अपनेको स्वासी समझता है। पर अस्तित्व और 
श्र्थ क्रिया परिणमच अपने आपमें ही हो सकता है भ्रन्यथा वस्तु का उच्छेद होगा । वस्तुका 
स्वरूप ही ऐसा है फिर कहां है गुझ्जाइस कि एक परमाणु दूसरे परमाणुका स्रा।लक वध 
सके । एक परमाणु का किसी परमाणु मात्रको मालिक बताया जा सके ऐसी कहां 
गुज्जायस है पर वस्तुस्वरूपसे, अज्ञाव का क्या सतलब है। वह तो अपना कल्पित मौज 
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मानना चाहता हैं। वस्तु के स्वरूपके विरुद्ध जो चाहे अपराध किया जाय उसे अज्ञानी जीव 
अपराध तो ज्षानता ही नहीं है। इस अज्ञानी जावने अ्रनादिकालसे ग्रज्ञानभ, वसे पर 
पदार्थों और श्र त्मा में एकत्वका निदचय किया है यह! मै हँ-सा यद्य पि :इस 'विज्ञान- 
घन अचलित स्वरू ग्वाले आनन्दमय आत्माका स्वाद एक हैं ।नराकुल रूप है, किन्तु जहां 
परक्के साथ सम्बन्ध जोडा कि भेदवासवायें उठने लगीं । 

स्वादभेदकी भमिका--भेया ! परका परिणमन अपने अधोन नहीं सयोग वियोब: 
ग्रपने आधीन नहीं पुद्गल कर्मके अनेक विपाक दशायें चलती हैँ,क्षमी 3दय मंद हो. कभी 
तोत् हो कभी अनुभव ज्यादा किया, कभी कम किया, इस तरह ओआात्माके स्वादमें यह 
श्ज्ञानी जीव भेद डाल देता है। थालीमें एक ही चोज खाने-को हां तो बड़ सुखसे खा 
लोगे । जहाँ तीन चीजें धर ली तो कल्पना होगी स्थादभेदकी, यह बढ़िया चोज है इसे 
पहिले खाना चाहिये। इस शुद्ध श्रात्मस्वरूपकी दृष्टि मे 'एक प्रकारका स्वाद है वह है 
सत्य और निराकुलतारूप | पर जहाँ परपदार्थोमे सम्बन्ध जोड़ा हष्ट' अनिष्टकी बुद्धि' 
उत्पन्न हुई बस स्वादवमें भेद भ्रनने लगा । कभी क्रम मौज साना 'कभी ज्वादा मौज माना .। 
इस प्रकार घुभ अशुभ भावसे जिसको यह जोब करता है उस शुभ अशुभ काम+ यह 
आत्प्रा तन्‍्मय है उसही भाव में व्यापक हो रहा है ' सो यह आत्मा उस भावका कर्ता 
हाता । वह भाव भी उंस समय तन्‍्मयता के कारण आत्माका कर्म हाता हैः। | 


दृष्टान्पपूर्वक श्रात्मामें निजके ही कतंत्यक्री सिद्धि-सीधी अंगुली टेढ़ी कर दी तो 
अर गुलीने किसे टेढी किया ? श्रग्ती अवस्थाको | कर्ता कौन हुआ ? अंगुली, कर्म कौन 
हुआ ? अर गुलाकों अवस्था । इसी +कार आत्मा जिस शुभ अशुभ भा।वको करता है वहां 
कर्ता कोन हुआ ? अत्या हुआ ? के कौल हुआ्ना ? 'वे शुभ भ्रथवा अशुभ भाव । सो यह 
आत्मा अपने ही भावोंका कर्ता है श्रीर उस कालमें उस भावमे ही भावक है इसी|लये वहा 
प्रनु भव करने वाल,है और वहा भाव अनु मव्ें आने वाला है । अ्ज्ञानी जीवने कोई विरुद्ध 
कल्पना का,रस्सीको, वह सांप मान बढा तो उस अज्ञानीने क्या किया ? सांप नहों किया 
किन्तु एक अ्रम॒पूर्ण जानकारी बताई। और उसके साथ घवड़ाहटको हो उसने भोगा | 
कोई महिला अपने श्र ग्रारसे ठव बतकर आभूषण पहिनकर या आज -कलके - फ॒पनेमें' 
पाउडर या लाली लगाकर ऐलनापें देखकर एक अपनी ठप्क मानती है, तो वह महिला 
किसका भोय कर रहो है ? बहना,पाउंडर या लालीका ? नहों । कल्पनामे श्राई हुई उसका 
भोर सोज भावक़ा ही भोग कर रही है। पर वस्तुका भोय कोई नहों कर-सकता । भ्रात्मा 


केवल भावोंका हो कर्ता है। इससे आगे किसाके सुधार विगाड़का कर्ता नहीं है । यह 
शुद्ध ज्ञान विकट 'भव्य ज्ञावी पुरुषों के हुआ हो करता है । हे का 
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भावोंमें उत्कृष्टता लानेका अनुरोध-भैया ! अपना महत्त्व घढ़ानेके लिये क्‍या धन 
वैभव ग्रादिमें परिवर्तेन करना है ? जब भावोंके अतिरिक्त श्रौर कुछ कर ही नहीं सकते 
तो अशुभ भावोंको छोड़ो श्रौर शुभ भाव ही होने दो बस यही उत्ताम इस समयका व्यवसाय 
हु। बच्चे लोग जव बच्चोंकी पंगत करते हैं तो भ्रूठ मूठ के लिये बड़े पत्ते ले आये, उनको 
थालो बनादी झग्लौर छोटे पत्ते ले आये उनको रोटी मान ली । छोटे कंकड़ बीन लाये उनको 
गूड़ाका ढेला मान लिया । इस तरहसे बच्चे लोग वहां केवल भावोंकोी ही पंगत कररहे 
हैं। वहा न पेट भरनेकी रोटो हूँ, न स्वाद लेनेको गुड़ हैं। पर कुछ बुद्धिमान और प्रगति- 
शील वच्चे हों तो छोटे पत्तोंको रोटी न कहकर परोसते समय कचौड़ी कहकर परोसते । 
अथवा छोटे कंकडोंको गुड़ की डली न कहकर उन्हें लड्डू कह कर परोसते । जब भावों- 
की ही बात है तो भावोंकी उत्कृष्टता लावो | कर तो कुछ सकते नहीं बाहरी पदार्थोमें, 
भाव ही करते. हैं और भावोंकी ही करनोमें ऐसा रोजियार फैल जाता हूँ कि शुभभावहों, 
श्रशुभ भावहों, पुण्य बन्ध हो, बैभव सम्पदा मिले | ये सारे काम होने लगते हैं । 


ः श्रज्ञानीके भी परकः प्रकर्तव्र--भेया ! अज्ञानी जीवको देख लो यह भी परभावोंका 
कर्ता नहीं है, यह अपने विकल्पोंकों ही किया करता हे परकाभाव किसी भी परके द्वारा 
किया हे नहीं जा सकता हे इस बातको एक इस गाथा में स्पष्ट करते हैं-- 


जो जह्ि गुणे दब्बे सो अश्णह्यि दुण संकमदि दब्बे | 
सो अ्रण्णमसंकंतोी कह त॑ परिणामए दव्बं ||१०३। 


किसी भी वस्तुका परमें संक्रमणका श्रभाव--जो जिस द्रव्यस्वभावकों श्रथवा जि स 
गुणको वतता है वह अन्य द्रव्योंमें अथवा अन्यगुणोंमें संक्रमणको प्राप्त बहीं होता बर्थात 
श्रपना द्रव्य अपना स्वरूप छोड़कर पर पदार्थों नहों मिल जाता ' जब कोई ग्रर्थ ग्रन्य 
द्रव्यमें मिल नहीं सकता तो उम्त श्रन्य द्र॒व्यको यह 'कैसे परिणमा सकता है । दूध और 
पत्ती एक गिलाससें मिला दया तब भी दूध पानीरूप नहीं बदल जाता,पानी दूधरूप नहीं 
बदल जाता । और ये चाहे बदल जायें क्‍योंकि पुद्गल पुद्गल है, पर जीव पुद्गल रूप 
चिरकालमें भी नहीं होसकत! | पुद्यल-पृद्ग लकी पर्यायमें अ्न्योन्‍्याभाव कहा गया हँ और 
जीव और पुदणलमें अत्यन्ताभाव कहा गया है। पुद्गल एक द्रव्यमें और पदयल ट्सरे 
द्रव्यमें भी अत्यन्तभ व कहा गया हूँ । अर्थात्‌ मोटे रूपसे कोई पुद्गयल जिस पर्याय ) 
सप्य है वह दूसरा कोई विरोधो पर्याय जच रह हे उस पर्यायस्व॒रूप कदाचित हो सकता 

: हैं । भोजनके परम!'णु सलरूप हो सकते हैं और मल कभी कभी भोजनरूप बन सकता है। 
तो पुदुपुलमें पुदूगलकी पलटना हो सकती हूँ परन्तु जीव और पुदूगलकी पलटना तो ब्रिकालभी 


यमें इस 
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नहीं सम्भव हैं । न 


पदार्थकी अपने स्वरूपमें प्रचलितता--जो कुछ भी वस्तु विशेषहै वह किसीमें चिदात्मक 
है या अचिदात्मक है द्रव्यमें उस गुणमें अपने ही रससे, अपने हो स्वभावसे अनादिकालसे 
चला आराया है,व्हा चू कि वस्तुस्थितिकी सीमा अचलित हैँ, उसको कोई भेद तहीं सकता सो 
उसको अपने द्रव्यने गुणोंमें वर्तता है प रन्तु,अन्य गुणरूप नहीं परिणम सकता है । जैसे स्वर्ण 
कीचड़में पड़ा होकर भी कीचड़ रूप नहीं बन गया । ५०० वषे.बादभी निकालें तो ज्योंका 
त्यों स्वर्ण निकलता हैं । उसी तरह यह जीव पुद्गलमें कर्म नोकर्ममें अनादि कालसे 
पड़ा आया है फिरभा यह न करमरूप हुआ और न नोकमंरूप हुग्ना। 


पुदगल पुदगलोंकी जातिकी एकता --सोना कीचड़ बढ सकता हैं, पर यह एक मोटा 
दृष्टांत दिया हैं । क्या सोना कभी कोचड़ नहीं बन सकता है ? हां अपनी जिन्दयमें 
सहीं बन सकता, पर दो चार हजार वर्ष में न -जाने कितने परिणमन बलनें-। इसी 
कारण इस पौद्णलिक तत्वको जंन -सिद्धान्तने -एक जातिमें माना है + अन्य लोय 
पृथ्वी, जल, अग्नि बायु इन चारों रूपमें मानते हैं कि ये चारों अलग-अलग जातियाँ 
हैं, पर जब पिद्धान्त कहताहूँ कि ये चार जातियां नहीं हैं, ये सब एक है । पुद्गल 
पुद्गलमें जातियां भिन्‍त २ कैसे होती हैं । जो कभी एक दूसरेके स्वरूपके समान नहीं हो 
सकता उसकी जाति प॒थक्‌ २ हैं एक दूसरे का स्वरूप समान हो वह सब एक जाति ही 
कहलातो हूँ | जितथी ये पिण्डरूप चीज हैं ये सब पृथ्वी कहलाती है | उस भूतचतुष्टयके 
सिद्धान्तसे पत्थर हो, मिट्टी हो, श्रनाज हो, फल हो, फूल हो, पोधाहो ये सर्व ही पथ्वीहें । 
भोजन भी पृथ्वी हैं भेदचतुष्टयमे .तो यह पृथ्वी कभी हवा बच सकती: है या 
नहीं ? बन सकती है | वर्गणायें बदल जायेंगी.) और देखिये-जौ, चना, मठर ये 
पृथ्वी हैं कि नहीं ? भर इन्हें जब खा लो तो हवा बनकर पेठमें गुडगुडाते हें । 
पृथ्वी हवा बन यई लो देख लो, पृथ्वी पानों बन सकती है या नहीं ? चन्द्र कांत 
सणि का उ दाहरण बहुत प्रसिद्ध हैं इस विषयम ।. पृथ्वों बन सकती है। पथ्वी पानी 
बच सकती है । पृथ्वी अग्नि बन सकती है या नहीं. ? बनसकती है । ये चारों 


परस्परमें अदल बदल करते हैं । ऐसी ये चार जातियां हीं है 
उसका त्ञाम है पुद्गल । हीं हैं । जाति एक है 


पुद्गल शब्दका व्यापकमहत्व- पुदूगल शब्द जैन सिद्धान्तमें ही है 
दा बगल, सिद्धान् मलता है और 
का के हल । पुदगल कहते उसे है जो पृदू और गल हैं भ्र्थात्‌ जी पूदे 
का व जुड़े आर बिछूडे उसका सास पुद्गल है | यह है पुदगलका सीधा 
व से पंदार्थ हैं जो जुड़ते हैं और बिछड़ते हैं * जीव-जीव जूड़ नहीं 
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सकते । चाहे जीवोंमें कितना ही परस्परमें प्रेम हो । और वे चाहें कि एक हो जायें 
तो एक त्रिकाल भी नहीं हो सकते हैं, पिड नहीं बन सकते हैं । घम्मे अधर्म भी न्यारे हैं । 
ये हो हूँ पुदूयल, जो जुड़ते हैं और बिछुड़ते हैं । पेड़ पौधे वगैरह जो दीखते हैं ये जीव 
नहीं हैं, ये पृथ्वो है | हम श्राप जितने बेठे हैं ये सब पुद्गल हैँ जीव नहीं हैँ । जीव 
तो ज्ञानानंद स्वरूप है । अमूर्त है। तो जब कोई पदार्थ किसो अन्य द्रव्यको या श्रन्य गुणको 
नहों बदलता है अन्यरूप नहीं परिणमता है तो फिर यह केसे कहा जाय कि श्रमुक पदार्थने 
अमुक दूसरे पदार्थों कुछ कर दिया । इस तरह सर्व पदार्थोंके स्वरूपको निहार लो | 
किसी भी पदार्थके भावको अन्य पर द्रव्य नहों करते । जीव तो अपने अपने अनुभवसे हो 
देख लो, यह शरीरसे भी पृथक है ज्ञानानन्द मात्र है। तो यह तो अपनेमें ज्ञाव और 
आनन्द उत्पन्न करके अपना काम समाप्त कर लेता है | इसके आग्रे इसका काम नहीं है । 


लोकदृष्टान्तपुर्वंक परमें भ्रकत्‌ त्वकी सिद्धि -जैसे बारातोंमें फटाका घाले णाते हैं। तो 
आदमी केवल आ्राग छुवा देता है इसके बाद उसका कुछ काम नहीं है। वह स्वयं ही सु ' 
देकर उड़ जायया और फूट जायया | इसो प्रकार वह जीव अपसे आपमें केवल भाव श्रौर 
विकल्प करता है इसके बाद जो बनता हैँ वह खुद बनता है। सारा काम खुद होता है । 
जाव उन॥। कर्ता नहीं है | जीवका कार्य केवल योग, ज्ञान और इच्छा करना तक ही है। 
पर अज्ञानो जीवको इस निमित्त नमित्तिक भावका पता नहीं है । वह परस्पर कतू कर्म- 
'भावमें फसल कर यह मानता है कि मैंने ही तो यह सब किया, श्र कौन कर गया। 
अच्छा नहीं किया तो देखो बिना किये तो न हो जायया । रोटो मैंने बदायी ऐसी दलील 
देते हैं। बात ता ठीक है, बिना निमित्तके उपादानमें कार्य हो तो जाय अर्थ यह लेना 
चाहिए पर अर्थ यह लेते हैं कि मैं ही तो करने वाला हूँ। यह आत्मा करने वाला नहीं है 
'किस्तु परके कार्य में निमित्त मात्र है। इस तरह श्रज्ञावी जीव भो परभावको चहीं करता । 
परका भाव किसी भी पर द्रव्यके भाव कदाचित्‌ भी करनेमें श्रा ही नहीं सकते | ऐसा 
सम्यक्‌ निर्णय जिन ज्ञानी संतोंके हैं वे श्रपनेमें निराकुल रहते हें । किसी भी पर द्रव्यका 
भाव किसी भी परद्रव्यके द्वारा नहीं किया जाता है इसी कारण यह आत्मा न तो उपा- 
दान रूपसे पुदूगल कर्मका कर्ता हैं श्रौर च विमित्त रूपसे पुदूगल कर्मका कर्ता है। इसी 
बातको भ्रब अगली गाथामें कहते हैं । ह 
: दव्वगुणस्घ य आदा ण कुर्णाद पुग्यलंमर्याह्म कर्म्माह्य | 
त॑ उभयमकुच्वंतो तहि। कहं तस्स सो कत्ता ॥ १०४ ॥ 


झात्माका परमें प्रकतूं त्व--तरात्मा पुदूगल कर्मोस्ें अपने द्रव्यको अ्रथवा द्रव्यक्के गणोंको 
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नहीं करता है । उनमें उन दोनोंका नहीं करता हुग्ना उपका वह कर्ता कैसे हो सकता हूँ । 
जैसे घड़ा बनता है वह मिद्रोसे बना करता है तो उस मिट्टीके घड़ेमें मिट्टीके गुण प्रादि 
स्वभावसे मौजूद हैं । इसमें कुम्हार अपने गुण नहीं रख देता हैं, न कुम्हारका शरीर कु 
पहुँच जाता है न कुम्हारकी आत्मा, न कुम्हारका ग्रुण, न कुम्हांरकी पयाय कुछ भी त॑ 
उस मिट्टीमें नहीं पहुँचती क्योंकि कोई भी पदार्थ किसी भ्रन्य द्रव्यको नहीं बदल सकता 
है । जब कोई पदार्थ किसी अन्य पदार्थकों नहीं बदल सकता है तो यह कुम्हार भी के 
वस्तुके परिणमानेमें समर्थ हो सो नहीं है। वह अपने गण, अपना स्वरूप, हक प्‌य 
कुछ भी कलशको नहीं देता है इस कारण कलशका वास्तवमें यह कुम्हार कर्ता नहीं होता 
है। यह एक दृष्टान्त है। कोई भी चीज किसी दूसरी वस्तुरूप नहीं बदल जाती है इसी 
प्रकार पुदूगलमय ज्ञानावर्णादिक कर्मोमें पुद्गल द्रव्य और पुद्गलके गुण अपने ही स्वभाव 
में भौजूद हैं उसमें आ्रात्मा अ्रपना द्रव्य भ्रथवा गुण नहीं रख सकता क्योंकि कोई भी द्र्व्य 
अन्य द्रव्यके ग़णका संक्रमण करनेमें असमर्थ है तब यह आत्मा अन्य द्रव्यके गुणरूप नहीं 
वेदल सकता अन्य वस्तुको नहीं परिणमा सकता । अपने द्रव्य और अपने गुणोंको दूसरे 
पदार्थो्मे नहीं धारण करता तो उसे वास्तवमें परका कर्ता नहीं कहा जा सकता है। इसी 
कारण यह सिद्ध है कि आत्मा पुृदूगल कर्मोका कर्ता नहीं है । 


पश्के अकतृ त्वका, उदाहरण जैसे स्फटिकमणि निर्मेल है किन्तु उनमें हरा-पीला 
किसी प्रकारका डंक लग जाय तो अपने आपकमें हरा पीला आदि रूपोंगें परिणमता है । 
वहाँ पर भी उपाधिने स्फटिकको परिणमाया नहीं । उपाधि उपाधिकी जगह है और यह 
स्फटिक अपनेमें. ही परिणमा । जैसे दर्पणको आगे रखकर अ्रपन देखते हैं तो दर्पणमें मु ह 
की छाया प्रतिभात होती है। अ्रव उसमें यह बताओ कि मुहका आकार, मुहका रूप, 
रग, मु हका, प्रदेश कुछ भी गया है क्या दर्षणमें म हमें मुंह है और दर्पणमों दर्पण है पर 
ऐसा निमित्त नैमित्तिक सम्बन्ध है कि समक्षगत वस्तु का निमित्त पाकर वह दर्पण छाया- 


रूप परिणम जाता है। परकी उपाधिने दर्पणको नहीं परिणमाया। कोई वस्तु किसी 
पर वस्तुको नहीं परिणमाता, 


(. इसी प्रकार पौद्गलिक कर्मोदयका निमित्त पाकर जीवमें 
भावकर्स होता और जीवके भावकर्मका निमित्त पाकर पोद्गलिक कर्मत्व होता है तो 
भी एक दूसरेमें अपना जवद्प, गुण या परिणमन नहीं रखता है।... क्र 

अशुद्द्रव्यके भ्रशुद परिणमनको सम्भवता कोई यह माने कि कोई ऐसा युक्त आ्रात्मा 
है जो सदासे ही मुक्त है, ईश्वर है वह पर उपाधिसे. परिणम-परिणम कर जगतकों 
-चचात्ा है तो यह वात नहीं बन सकती हूँ क्‍्ये 


गैंकि स्फटिक तो मू्तिक है, उनके साथ तो 
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उपाधिका सम्बन्ध घटित होता है पर जो मुक्त है, ईश्वर है वह तो अमूर्तिक है। वह 
सर्वेथा अमृतिकके रूपसे उपाधिका कैसे सम्बन्ध कर सकता है। लेकिन प्रकृतिमें, संसारी 
जीवोंमें जो कि अनादिसे क्र्मोमें बंधा है, शक्तिरूपसे तो श्रमूतिक है पंर उसकी जो 
व्यक्ति बन रही है, व्यवहार दृष्टिसे देखो तो वह मूर्तिक होती है। उसके साथ मूर्ते 
उपाधिज्ा सम्बन्ध घटित हो सकता है। अशुद्ध जीवोंमें तो पर उपाधिका चिमित्त पाकर 
विकार परिणमन हो सकता है किन्तु शुद्ध णीवोंमें कभी भी विकार परिणमन नहीं हो 
सकता । यह यद्यपि ससारो जीव द्रव्यकर्म के निर्माणमे निमित्त बनता है। चिभित्त बचो 
किन्तु यह कर्ता नहीं होता है। कर्ता उसे षहते हैं जो कि उस पर्यायरूप स्वयं परिणम 
जाय । सो यह आत्मा पुद्गल कर्मेरूप नहीं परिणमता | सो यह पुद्यल कर्मोंका श्रात्मा 
कर्ता नहीं है । फिर जो अन्य प्रकारकी बातें कही जाती हैं क्रि जीव कर्मोका कर्ता है ये 
सब उपचारकी बतें हैं । 


जीर्वाह्म हेदुभूदे बंधस्स ढु पस्सिदूण परिणाम | 
जोवेण कद कम्मं मण्णाद उवयारभत्तेण |१०५॥ 


नि्धित्त रूप जीवों के होते पर कर्मंबंधका परिणाम होता है, उसे देखकर लोय 
उपचार से ऐसा कहते हैं कि जोवबचे कर्मको किया है । 


भ्रमोके भ्रमकी सहायक बातें--एक द्रव्य दूसरे द्रव्यका कर्ता चहीं होता है मगर लोगों 
को जो अमहो गया है कि कोई द्रव्य किसी परका कर्ता है इस अ्रमका कारण निमित्त 
नेभित्तिक सम्बंध है । कुछ तो बात है एक द्रव्यक्रा दूसरे द्रव्यके साथ सम्बंध की । वह है 
केवल निमित्त नेमितिक सस्बंध वाली बात्त तो इस आधारसे श्रौर श्रागे उछल कुद कर 
अज्ञाची जीव यह चिर्णय कर लेता है. कि कोई द्रव्य किसी अ्रन्य द्रव्यका कर्ताहै। मैं कर्मका 
कर्ता हूँ, मैं शरीर को पुष्ट करता हूँ। मैं दूकान मकाच बनाता हूँ, मैं परिवारका पोषण 
-करता हूँ आदिक नाना कर्तृ त्वको लाद लेता है। यह अज्ञानी जीव तो सर्वेत्र केवल अ्रपने 
परिणाम भर कर पाता है, इससे श्रागे और कुछ नहीं करता पर भ्ज्ञान अवस्था ऐसी बड़ी 
विपत्ति है कि इस तथ्यका श्रोंधा परिणासकर देताहै और विपरीत कल्पनाएँ बचा डालता 


हुँ! 


जीवद्रव्यके निमित्तत्वका प्रभाव--यह जीव स्वभावसे पुद्यलकर्म के तिर्माणका निमित्त- 
भूत नहीं है पर आत्मामें अनादि कालसे अज्ञाव लगा हुआ है उस चिमित्त भत श्रज्ञानसे 
परिणमनते के कारण यह पुद्गलकर्मके बचानेमें निमित्त भूत हो जाता है यह मैं जीवद्रव्य 
स्वरसतः कर्मबंधका विमित्त नहीं होता पर चला आया हूँ अनादिसे ब्रज्ञाचमय सो अज्ञा- 
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तमय परिणासके कारण मैं पुदु/ लकमं के बंधका निमित्तभूत बन गया हैं | मुभमें यह अ्रज्ञान 
कबसे चला आया है | तो कोई समय नहीं नियत किया जा बकता हैँ । मानलो कोई दिन 

. वियत किया कि श्रमुक दिनसे मुझें श्रश्ञात बसा है तो उस दिनसे पहिले तो ज्ञानी हो 
- शंथो, शुद्ध होगया । जो शुद्ध हो उसके फिर अशुर्द्ध बननेका क्या कारण है ? सो कर्मदिय, 
कर्मका बंध श्रीर जीवका विभाव ये तीनों अ्नादि से हैं । 


द्रष्पकर्म व भावकर्मकी भ्रए्मदिसन्तति -अच्छा सोचो जरा, पहिले कर्म मानते हो के 
विकार सानते हो ? अ्रगर कर्म पहिले मानतेहों कि जीवके साथ कर्म पहिले लगे पीछे 
विकार हुए, उससे पहिले विकार नहीं थे तो जो अविकारी अ'त्मद्रव्य है उसमें कर्म क्यों 
लग गए ? अगर कहो कि पहले विकार थे विकार होनेसे इस जीवके साथ कर्म लग गए। 
तो विकारसे पहिले कर्म न थे, ता विकार हो कैसे गए ! स्वरसतः जे व विकार नहीं 
है। न कर्महै, न कमंका यह निमित्त बनताहै । पर यह परम्परा अनादि से चली आई है। 
इसमें तक नहीं उत्पन्न हो सकती कि पहिले विकार थे या कर्म थे . बीज और वृक्षमें पहिले 
बोज था या वृक्ष था । अगर कहो कि पहिले बीज ही था वृक्ष च था तो वह बीज वृक्षके 
बिना आया कहां से ? और कहोकि पहिले वृक्ष था तो वह वृशज्न वीजके बिचा आया कहां 
से | तो वीज और वृक्षमें प्रारम्भमें क्या मानोगे.. किसी एकको प्रथम माननेमें बुद्धि ऊँछे 
काम देती है क्या ? हाँ कदाचित कोई ऐसा मान बैठे कि ईश्वरने पहिले वीज पटक दिया 
फिर वक्ष हुआ, फिर वीज हुआ । तो ईइवरको पटकने के लिए दीज सिला कहां से ? बीज 
बिता वृक्षके हो जाय यह नहीं हो सकता है। और मानों हो गया हो तो उस वजका उपा- 
दान कुछ पहिले था ही नहीं कि ऐस। ही बीज रूप परिणम गया । बहुत युक्‍्तियों से भी 
तिद्ध श्रायमप्रसिद्ध यह अनादि संतान वोज वृक्षवत्‌ जीव और कर्ममें चली आ रही है । सो 
यह कर्स अज्ञान घावमय जीव का निमित्त पाकर शअ्रनेक प्रकारकी प्रकृति स्थिति और श्रनु- 
भागों रूप परिणम जाता है | सो भेया ! जीव और कम में मात्र तिमित नैमितिक सम्बंध 
है। इतना मात्र आधार पाकर धोरे-घधीरे भूल भटक कर लिया, यह मन लिया है कि 
आत्मा ने पौदूगलिक कमें किया । सो ऐसा विकल्प जो ज्ञानश्रष्ट है, जिन्हें निविकल्प 
स्वरूपका अनुभव नहीं हुआ है ऐसे विकल्प परायण श्रज्ञानी जीव के हो होता है । वह सब 
उपचार ही है किन्तु परमार्थ नहीं हैं। कोई सम्बंध देख कर बात बढ़ा दी गई । जैसे डिब्बे 
में घो रखाजत। है सो घीका एक व.ह्य झ्राधार है इतने सात्र सम्बंधको देखकर लोय 
यह कह बेठते हैं कि घीका डिव्बा लावो । और धीक्का डिब्बा कैसे लाया जा सकता हैं। 
वह तो टीनका डिव्या है। उसमें घी रखा हैं । पर झ्राधार-आधेय सम्बंध मात्र तक कर 
गेग कह बैठते हैं कि घी का डिब्बा हे पानी का लोटा है । जिस घरमें शौच जाने का लोटा 


(गाया १०५) [ २१ 


अलग होता है और ख।ने पीने के बरतंन प्रलग होते हैं तो वहाँ कहने लगते हैं कि यह पानी 
का लोटा है श्रौर यह ठट्टीका लोटा है तो वह है तो घातुका लोटा, पर कुछ से "६ 
बैठते हैं । जो भंगी लोग महन्र मकानोंको टट्टियां साफ करते हैं वे यों कहने लगते 
मेरे!० मकान हैं। भौर सम्बंध मात्र हतवा है कि वे १० मकानों का मैला साफ कर 
पर इतने हो सम्बंध से कह बेठने हैं कि मेरे १० मकान हैं। श्रौर वे समयपाकर पिरथी 
भी रख देते हैं। अब बड़े सेठ को हवेली गिरवी में रखदी, कितचे में ” १५ रुपयेमें । कुछ 
काम पड़ा था सो कहा कि १४ रुपयेमें यह हवेली गिरवी रख दी । उसका प्रयोजव इतना 
है कि १५ रुपये बिना व्याज के तुम्हारे जब तक न दे दें तब तक तुम उस हवेली को ट्ट्टी 
स्वाफ करो । और उसके पेसासे खावो पियो । तो कोई सम्बंध पाकर लोग उसके स्वासी- 
पनकी बात करते लगते हैं । और कर्तापनकी बात करने लगते हैं। पर परमार्थ दृष्टिसे 
यथाथे दृष्टिसि विचारा जाय तो वे सब उपचार की बातें हैं। कंसे हैं थे उपचार तो इसके 
लिए एक दुष्टान्त देते हैं । 


जोधेहिं कदे जुद्धे राएण कदंति जंपये लोगो । 
तह बवहारेण कदं णाणावरणादि जीवेण ॥१०६॥ 






.जीवसें कर्मकर्तं व के उपचारका उदाहरण-जसे योड्धावों के द्वारा युद्ध किया जाने पर 
लोग ऐसा कहते हैं कि राजावे युद्ध किया । सो यह व्यवहारका कथच है | राजा तो महलों 
में अब भी अपत्ती सोसाइटी में बैठा हुआ है. मर रही है सेवा, युद्ध कर रहे हैं सेतिक पर यह 
कहा जाता है कि राजा युद्ध कर रहा है। इसी प्रकार आत्मामें तो हो रहे हैं ज्ञाचाव- 
णादिक रूपसे परिणत पुद्यलकर्म स्कन्ध पर व्यवह।/रसे कहा यों जाता है कि जीवने ज्ञाना- 
वरणादिक कर्मोंको किया | युद्धमें युद्धछप परिणम कौन रहा । वे योद्धा लोग | युद्ध रुप 
परिणमनसे स्वयं परिणमने वाले योड़ावों ने तो युद्ध किया श्रौर राजा जो स्वयं युद्ध रूपसे 
नहीं परिणम रहा है उसे लोग क्या कहते हैं कि राजा युद्ध कर रहा है । तो यह बात उप- 
चारसेहै परम थे से नहीं है । उसका अर्थ यों लेगे कि इस राजाको सेनायुद्ध कर रहीहै, राजा 
के हुकुम से कर रही है, उस हुकुम के जय पराजयका फल राजा को मिलेगा | सेना हार 
णयई तो राजा हार गया ऐसा लोग कहेंगे । और उसका विषाद राजा को होगा । इसलिए 
कहा जाता है कि राजा ने युद्ध किया । 

जीवमें कर्म तृत्व के उपचारका विवरण--इसी प्रकार ज्ञानावर्णादिक कर्म आत्मा से 
स्वयं परिणमने वाले पुद्णल द्रव्यों के द्वारा ज्ञातावर्णादिक कर्स किए गए हैं प्रथवा प्दगल 
कर्मोमें ही ज्ञानावर्णादिक कर्मरूपसे परिणमन होता है और यह आत्तमा स्वयं तो ज्ञानावर्णा- 


२२ ) समयसार प्रवचन प्रथम भागे 


दिंक कर्मरूपसे नहीं परिणम रहा है पर लोग क्या कहते हैं कि आत्माने ज्ञानावरणादिक 

: कंसे किया । सो यह कहता केवल उपचार कथन है, बस्तुत: यह ग्रात्मा कर्मों, को नहीं 

. करंता है। कर्ता कर्म और क्रिया तोनों एक द्वव्यमें होते हैं । भिन्न २ द्रव्योंमें कर्ता कर्म 
क्ियाएँ बहीं होती है. इसीलिए तो लोग हैरान हैं कि पर वस्तुके परिणमन का कोई अ्रधि- 
कारी तो हैं नहीं और मानते हैं ये अज्ञानी जीव अधिकारी, जैसा परिणमन चाहते हैं वेसा 
परिणमन होता है नहीं और मानता है यह अंज्ञानी कि मैं इनका स्वामी हूँ, श्रधिकारो हैं, 
जो में चाहूँ सो इतका होगा । मान रहे हैं ये ऐसा और हाता है विल्कुल विपरीत तो ये 
दुःखी होते रहते हैं। श्र सही मानलें, जो जैसा परिणमता है वह अपने उपादानसे परिण- 
समता है, कोई किसोका क्या कर सकता है तो विषाद सभाप्त हो जाय । 


इच्छानुसार परिणमन न हो सकनेका एक पौराणिक उदाहरण -सीताजी का रामचर्ल थी 
पर व्यवहार दृष्ठि से कितना अ्रधिकार था और रामका सीता पर कितना अधिकार थां 
पर जब रामबन्द्र जी ने सोता जो को जंगलपें छोड़ दिया तो सीता यदि यह सोचे कि मैं 
जो चाहूँ सो कर सकती हूं पर यह क्यों नहीं हो रहा है, सो वह दुःखी होती होगी | पर 
अपना ज्ञाच यथार्थ रखती हैं कि वह राम एक पर चेतन है उनका परिणमन उनमें है, वे 
परके श्रधिकारी नहीं हैं, तो इतना सोचकर वह सोता शांत हो जाती है | जब अग्नि परीक्षा 
हो गई भौर सीता विरक्‍्त होकर नगर छोड़कर जाने लगी तो रामचन्द्र जी ने किहना 
च/हा कि यह सीता अरब घरमें रहे भारी निवेदन किया, क्षमा याचना की, विह्न॒ल हो गए, 
मर ऊुडे वश ने चला | सीता के मोह रहः नहीं वह श्रात्तस्थ हो गई । जब सीताका 
जीव अतीन्‍्द्र बत गया तब अवधि ज्ञमसे सोचा कि भेरे पृवें भत्र के पति श्री रामचन्द्र अंब 
मुक्त होने बालेहँ सो ऐमा करें कि अभी मुक्त न होने पाये, कुछ और संसारमें रह: णायें 
फिर हम और वे दोनों एक साथ मुक्त होंगे । इस आशयसे कितने विध्व किए उस 
प्रतीच्रने, पर श्री रामचन्द्रजी पर कुछ वश न चला ? | 


भ्रन्त:भ्रद्धा व कछृत्या - किसी जीवका किस किर्स 
भासानीसे कुछ बात होता हो, हो जाय न होती हो ती जिहल वे हो किसा परिंणमत 
बिता इध जीवका कुछ अटका है क्‍या ? पर वस्तु यों परिणमा तो क्या अच्य प्रकार परिं- 
णमे तो कया । हे उससे कुछ मेरा प्रट्का नहीं है । ऐसा जो जानता है वह ज्ञानी पुरुष पर 
द्योपें प्रति निवद्ध नहीं होता, भ्राधीन वही होता । पर यह तो सब्र व्यवहार की भावों 
है। ज्ञानी पुरुष भी व्यवहारकी भाषा वोलता है पर उसके संस्कारमें यथार्थ बात तब भी 
बची रहती है। सिर में दर्द हो जाय तों क्या ज्ञान यह नहों कहता है कि और सिर 
पें दे है दवा लावो पर थद्धामें यह वात बी है कि मेरे तो सिर ही नहीं है मैं तो शावा- 


गी अन्य जीव पर बद् वहीं चलता । 


गाथा १०७ . ] २३ ॥ 


नन्द मात्र अमूर्तिक पदार्थ हूँ। श्रद्धामें तो इतती विविक्तता बसी है झौर व्यवहारमें, चर्या- 
सें सिर दर्द होने पर कहता ही है कि कि मेरे घिरमें दर्द है। तो कहनेमें तो ज्ञानी भी उसी 
भाषामें बोलता है और शअज्ञावीभी उसी भाषामें बोलता है पर ज्ञावीके यथार्थ बोघ बरा 
रहता है श्र अज्ञावी जो भाषा बोलता हैं उसोको यथार्थ समभता है। व्यवहार भाषाके 
प्रयोग बिना समझने और समभ्ानेकाभी काम नहीं चलता हूँ लेकिव यथार्थ ज्ञानमें वस्तु- 
का यथाथे स्वरूप स्वतंत्र दृष्ठ होता हो है। यह जीव ज्ञानानन्दमात्र भाषात्मक केवल 
भावोंका होकर सकने वाला है यह श्रपने परिणामोंक्रे श्रतिरिक्त और कुछ नहीं करता श्रप- 
ने प्रदेशों से वाहर तो इसको यति है हो नहीं, तो करेगा क्या यह दूसरों सें । ऐसा पर 
द्रव्पोंके साथ आत्माको अ्रकतृ त्व जान लेने पर पर द्रव्योंसे मोह छूटता है | व भेया! मोह 
ग्रौर अज्ञान बढ़ने के कारण २ ही हैं। एक तो परका स्वामी मानना । बैसेतो दोनोंका 
एक हा मतलब हैं । जो परका कर्ता सानता है उसमें स्वामित्वका श्राशय ग्भित है और 
जहाँ परका स्वामित्व मानना है वहां परक्का कतृ्‌ त्व मर्भित है । पर स्पष्ट रूपसे जावने के 
लिए समझ्ियेगा कि श्ज्ञानमें दो प्रकार से नाच होता है-एक परका कर्ता ससमभनेका और 
दूसरा परका स्वामी समभनेका | यह जीव निजजोवातिरिक्त अन्यसमस्त द्वव्योंका च तो 
- कर्ता है और न अ्धिकारो है कर्ता समभना या अधिकारी समझना यह सब कैवल उप- 
चारका कथन हैं। वस्तुमें क्या बात सिद्ध होतीहें इस बातको इस पाधामें कहते हैं। एक 
द्रव्य दूसरे द्रव्यका कुछ परिणमत नहीं करत।/। जच् यह बंत भलीप्रकार सिद्ध हो चुको 
तो भ्रब इक निष्कर्ष रूपमें यह थिद्धान्त स्थापित किया जा रहा है । 
उप्पादेदि करेति य वंधदि परिणामएदिमिण्हदि य । 
आदा पु्मलदव्ब॑ं बवह।रणयस्स वक्तव्वं ]| १०७ |॥ 

जीव भ्रौर कमंके सम्बन्ध में सिद्धान्त--आत्मा पुद्यल द्रव्योंकों उत्पन्न करता है और 

करता. है, बाँवता है परिणमाता हैँ तथा ग्रहण करता है, यह सब व्यवहा रनयका वक्‍तठप्र- 

है प 'मार्थसे श्रात्मा पुद्गल द्रव्यात्मक क्ेको नहीं ग्रहण करता, न परिणमाता, न उत्तन्न 

करता है न कुछ करता है, व शाँधता हूँ क्योंकि प्रात्माका और कर्मका व्याप्यव्यापक भाव 

नहीं है । ग्रात्मा कर्मो से तन्‍्मय चहीं है । वह पुद्गल द्वव्यात्मक पुद्गल द्रव्यद्वा ही पाया 

यया हैं पुद्गलका हो विकार हैं पुदूगलके स्वरूपसे रचा गया हैँ, सो पुदुयलद्रव्यात्मक 

कर्मो # इस आत्मासे सम्बन्ध वहीं है । 
प्राप्य कर्मका कतृत्व-जों पाया जाय जो जिकारमें आए और जो रचा जाय उसे 
कस कहते हैं । वयापुदूगल कर्मको आत्या प्राप्त करता हैँ वहों । पुदूगलकर्म को पुदुगलही 


] [ समयसार प्रवचन पष्ठ भाग 
२६ कप 
निश्चय दृष्टिसे देखे तो पुदूगल कर्म ही देखा जा रहा है, अब सोचो कि बी कर्मों हा 
त्व लाने वाले कौन है ? तो उत्तर होगा कि कर्मोमें कर्मत्व लाने वाले ये कर्मही के । अर 
जब व्यवहार दृष्टिसे देखेंगे तो यह विदित हो जाता है कि यदि जीव रागहेप नह हर 
तो पुद्गल कर्म नहीं बनता यहा जीव को देखां जा रहा है और पुद्गल कर्मोकी रा 
रही है उसे भी देख रहे हैं तब यह कहा जायगा कि आत्मा पुद्गल कर्मोको करता 


तो व्यवहार दृष्टि से झ्रात्मा पुदूगल कर्मोका कर्ता है और निश्चय दृष्टिसे पुदूगल कर्मोका 
कर्ता वही पुद्गल है । 


गायामें चतुविधि बन्धका संकेत--ने भेया ! चार बंध जो आगममें बताए हैं उनका 
यहाँ संकेत हैं कि प्रात्मा पुदूगल कर्मोको उत्पन्न करता है। इसका भ्रथ लेना है कि पुद्‌- 
गल क्मंमें प्रकृतिको करता है याने प्रकृतिबन्ध करता है। आत्मा पुद्गलकर्मको बाँधता है 
स्थितिबंध करता है, याने पुद्गलमों कर्मकी डिग्रियाँ बनाता है | स्थिति बंध बनाता है कि 
कितने दिन तक ये कर्म आत्मामें मिलेंगे ? आत्मा पुदूगलको ग्रहण करता है इसका यर्थ 
लेना कि यह आत्मा अपने सर्व प्रदेशोंके द्वारा इस पुदूगल कर्म समृहको इस तरह जकड़ता 


है जैसे तपा हुआ लोहा जलको अपने सर्व प्रदेशोंगें खींचता है । इतनी बातका जानना 


व्यवहारनय से होता है। नि३्चयनयसे तो आत्मा केवल अपने परिणमन की करता है अन्य 
को नहीं करता है । 


उदाहरणपूर्वक व्यावहारिक दर्शन-जैसे २० हाथ दूर खड़ा लड़का दूसरे लड़केको देख 


कर जीभ मटकाता है और अंगूठा हिलाकर चिढ़ाता है तो चिढ़ने वाला लड़का उसको 
देखकर दुखी होता है यहाँ 


| केवल उस चिढ़ने वाले लड़केको देखो और पूछो कि तुमको 
दुःखी कौन कर रहा है ? केवल एक ही लड़केको देखकर पूछा जाय कि तुमको दुःखी 
कौन कर रहा है ? तो उत्तर आयगा कि इसको यह अपने आप स्वयं दुःखी कर रहा है। 
ओर जहाँ दोनोंपर निगाह हुई कि इसने यो जीभ मटकाया, अंगूठा हिलाया तो उसको 
देखकर यह कहा जायेगा कि यह दूसरा लड़का इसको चिढ़ाकर दुःखो कर रहा है । तो 
व्यवहार दृष्टिमें दो का सस्वन्ध बताया जाता है। 
निशचपकी दृष्टिवां निश्चय दुष्टिमें एक को देखा जाता है। यदि उस एकको स्व- 
भावरूपसे देख ते हैं तो उसका नाम होता है परम शुद्ध निर्चयनय की दृष्टि, उस एकको 
अशुद्ध परिणमनसे परिणमते हुए 


देखते हैं हैं तो उसका नाम होता है अशुद्ध निश्वयनयकी 
दृष्टि । उस एकको यदि शुद्ध परिणमनसे परिणमते देखते हैं तो उसका नाम है शुद्धनिश्च- 
यनय दृटि । यह आत्मा अपने आपकमें रागपरिणति बन 


। रहा है ऐसा देखनेका नाम है 
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श्रशुद्ध निश्चय दृष्टि । यह सिद्ध प्रभु अपने ग्रापको अनन्त ज्ञान, अचन्त दर्शन, अ्रनन्त सुख, 
अनन्त वीर्यरूप परिणमाता है। ऐसा देखने का नाम है। शुद्ध निश्चयनय की दृष्टि । 
यह जीवन संसारी है, न मुक्त है, न शरीरसे बंघा है, न शरीरसे मुक्त है । यह तो केवल 
चेतन्यस्वभाव मात्र है। अपने आपके स्वरूपमें जो कुछ स्वतः पाया जाता है उसको देखे तो 
इसको कड़ते हैं परमशुद्ध निश्चरययत्तय दष्टि | 
एकत्वदर्शनकी असुलभता-ईस जगतने भ्रब॒तक केवल व्यवहार दृष्टिका श्रालम्बत 
लिया । निरच्रयका इसे पता नहीं है, सो व्यवहार दृष्टिसे रहकर यह सर्व सम्बन्ध माच 
रहा है। प्रत्येक पदार्थ असम्वद्ध है, जुदा है श्र अपने स्वरूपसे परिणसनेका स्वभाव 
रखता है । इस वातकों जब तक नहीं पहिचानता तब तक यह जीव श्रज्ञानी है, संसारखें 
रुलता फिरता है। कभी धर्मका काम करे तो वहां भी सम्बन्ध ही माना । स्वयं भी मैं 
कुछ हूँ ऐसा समभमें व आने दिया ऐसी स्थितिको परमार्थसे तो धर्म नही कहते हैं । पर 
ऐसा ही ऐसा करने वाले जब पचासों लोग हैं तो वे झ्रापसमें धर्मात्मा कहने मात्रसे तो 
कर्मबंधमें फर्क घहीं श्राता । जब पआात्मत्व कर्मबंधके योग्य न रहे तब ही कर्मबंधमें फर्क 
आ्राता है। धर्म करने के लिए वस्तुका स्वयं सहज स्वरूप जाचना अत्यावश्यक है । वस्तुक्े 
एकत्वस्वरूपके ज्ञान विना मोह नहीं हट्ता है। 
श्रन्तरज्ध झ्राशयके अनुसार घम्र अ्रधमंको स्बिति--कितने ही लोग मोहको पुष्ठ करनेके 
लिए धर्म करते हैं तेरे घरक लोग खुश रहें, मेरा जीवच बड़ा अच्छा बीते, हमारी जिन्दगी 
श्रच्छी तरह कट जाय ऐसी आशा रखकर पूजा करे तो वह वास्तविक पूजा चहीं है । जो 
पूजा, जो भक्ति, जो चिन्तन, जो स्वरूप दर्शन मोहके विवाशके लिए आचार्योंने बताया 
है उससें से कितनी ही बातें सोहको पुष्ठ करदे के लक्ष से भी की जा सकती है मोह 
को पुष्ठ करे करे वह अधर्म है और जो मोहको दूर करे वह धर्म है। धर्म ज्ञाता 
दृष्दा रूव परिणतिका नाम है ओर अधर्म सोह रागद्वैथ परिणतिका नाम है। सो 
जग्रतके जीवोंमें हछ कुछ ्रपने को कहलवा लें इसकी तो रंच भी आवश्यकता नहीं है । 
जो जहां हैं वहां बना रहे, जो जैसा है बना रहे, कोई मुझे जानता नहीं है, उनसे मेरा 
कोई सुधार बिगाड़ घहीं है। किन्तु अपनेको शज्ञान बुद्धिसें रखें तो हिसा हैं और अपचे 
को ज्ञानपरिणतिमें रखा तो उसमें श्रह्िसा है । 
निजी बात--पहां वस्तुस्वरूपका दिरदर्शन कराया जा रहा है। यह चर्चा कठिन 
नहीं है। ऐसा नहीं है कि समभमें न भ्राए। यह खुदकी ही बात है । खुदकी बात खुदकी 
समझसें तब तक नहीं झाती जब तक कि खुद को ओर आञवा न चाहें । हम बाहरी पदार्थों 
की ओर तब तक भुकते हैं जब तक चिजकी बात समभमें तहीं आती । बाह्य पदार्थोका 
भुक्ाव व हो ओर निजके हितकी बुछ्धिसे कुछ परखें तो अपनी ही बात अपनी ससझसें न 
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आवे ऐसा नहीं हो सकता है। यह आत्मा स्वभावतः ज्ञान भाव श्रौर आनन्द भाव 
रूप है।  ओ ह | 

रसना इन्द्रियका ऊधम--इन ५ इन्द्रियोंमें सबसे अधिक विकट दो इन्द्रियां हें--एक 
जीभ श्र एक श्रांख बहुत ऊधम मचाती हैं। जीभका उधम बड़ा ही विकट है, कितना 


ही पेट भरा हो फिरभो श्रगर इमलीके पानी की खटाई मिले तो पेटमें जयह निकल ही 
आ्राती है। अरे इमलोके चाटकी क्या कीमत है ? चाठमें भश्रौर वनता क्या है ? पकौड़ी 
मकौड़ी ही तो बनती है। अ्रगर चाटवाला दिख ज्ञाय तो चाट खानेका मनकर ही जाता 
है। खड़े है वाजार में, खड़े हो खड़े झठ दुअन्नी निकाली और चाट खा रहे हैं । यह रसचा 
भी बड़ा ऊधम मचाती है। श्रच्छा भोजन न बने तो घरमैं लड़ाई हो जाय । इस रसनासे 
सब सोही लोग परेशान हैं | कहते हैं कि बड़ा विकट जमाना है | श्ररे जमाना क्‍या विक्रट 
है। इस रसनाने तो खर्च श्रधिक बढ़ा दिया है । खर्च ५०० रु० माहका है ओर आ्रामदनी 
४०० रु० माह है तो परेशानी तो है हो । अरे ५०० की जगह पर ३०० रु० ही माहवार 
कर लों | बनावट, सजावठ पोजीशनकी बातें कम करदो तो सुखी त्तो-अब भी हो । दुःख 
तो यहां विषय वासन।वोंके बढनेका है | तो एक तो रसना दुःख देने घाली चोज है | इस 
रसचाने तो दुतर्फी श्राक्मण कर लिया-एक तों स्वाद लेनेका श्राक्रमण और दूमरा कियी 
को बुरा बोल देने का आक्रमण । इस जीभ को हिला दो, कड़ुवे बचत बोल दो तो भागड़ा 
बढ़ यया । और इसो जीभसे बढ़िया वचन दूसरोसे बोल दिया लो सुखी हो गए । तो इस 
जीभने जयतके लोगों पर आफत डाल रखी है। ह 
नेत्र इन्द्रियया ऊधम-दूसरी विकट इन्द्रिय है श्रांख श्राफपत मचाने वाली | कमाते 
त्तो हे रूपया है रिक्शा ततांगा चलाकर और सिनेमा देखने जातेको तैयार बैठे हैं। ओर 
नहीं तो यहां बंठे हैँ और सड़कसे कोई चीज उई तो बिना प्रयोजन ही उस चीजको देखे 
विना नहीं रहा जाता है। यह क्या है ? सारे दिन जहां हवाई जहाज चलते हैं जैसे 
आगरा में कलकत्तामें, तो जानते हैं कि उड़ते हैं फिर भी लोगोंको टिगाह उन पर पहुँच 
ही जाती हैं। हालाकि चीज वही है जो रोज-रोज देखने में आती है . वे शरीर के सुन्दर 
हूप आ्राखिर इस रूप में धरा क्या है ? मास. हड़े, पीप इनसे हो तो यह झ्राकार बना 
हुआ है । आकार को बनावट कमजोर हो गई शररकों गपी बा ्े पा 
रग पीला हो गया | वहां कुछ 


सार नहीं मगर उसेको ही सुन्दर माचकर देखने लगते हैं । तो जोभ और आ्रांख इन दानों 
से इस मनुष्य पर बड़े संकट डाले हैं । । 


विकट इन्द्रिधोके सकटसे बचनेकी सुविधा- यद्यपि रसना और नेत्र इक दोनोंने ऊधम 
सचाया है फिर भी कितनी भली वात है कि पांचों इन्द्रियों में से तीव इद्रियों पर ढवकंव 
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दोचों श्रोंठ और आँखका ढक्‍क्न दोनों पलक | दोनों ओ्ोंठ श्रौर दोनों पलक बंद करलो 
बस संकट खतस । कितनी अच्छी सुविधा मिल गई है कि संकठ न आ्राने पायें। पर इन 
दोचों इन्द्रियोंने ऊधघम मचा रखा है | जरा झोंठ और पलक बंद करके कुछ श्रन्तरमें थिर- 
खो तो सही । ये तीन इन्द्रियां कात, नाक और यह शरीर ध्यानको गतिमें बाधा चहीं 
डाल रहे हैं, बाघक तो [वशेष ये श्रांखें हैं। आंखोको बंद करके श्रौर मन भी बहुत विचित्र 
बाधक है। यह मन कोसों मील दूर क्षण-क्षणमें दोड़ता रहता है सो इस मतको भी सम- 
झाकर कि कहां बाहरमें दौड़ते हो सार कुछ रखा नहीं है, फिर भटक कर यहीं विश्वास 
पावोगे, इतलिए भटकोही खत यों अपची इन्द्रियोंको संयत करके अपने झ्रापको निरखो तो 
एक ज्ञान और आल्हाद मिलेगा । इसके सिवाय आत्मामें और कुछ ब पा सकोगे । यह 
आत्मा स्वभावपे ज्ञानानन्द मात्र है । यह ज्ञानानन्द मात्र आत्मा दिखने में श्रा जाय इसके 
लिए निश्चय दृष्टि करो । 


नि३चयदृष्टिका अनुग्रह- निश्चयदृष्टिसे वस्तुगत सब कुछ यथार्थ समझमें आता है । 
कोई द्रव्य किसी दूमरे द्रव्यको नहीं परिणमाता है न ग्रहण करता है, न कर्मोको बाँधता 
है| एक द्रव्यका दूसरे द्वव्यमें प्रवेश ही नहीं है। फिरमी यह कहना कि आत्मा कर्मोंको 
बाँधता है. श्रात्मा दुकान करता है, श्रात्मा भोजन वनाता है, आत्मा अमुक व्यव्हार करता 
है यह सब उपचार कथन है। सम्बन्ध मानकर कथन है। अन्य निमित्तको पाकर उपा- 
दावमें होने वाली स्वयंक्रा परिणतिको निरखकर दोनोंका सम्बन्ध जुटाता है इ$को कहते 
हैं उपचार वर्णव | तो यहां तक् यह सिद्ध किया गया है कि यह आत्मा चाहे ज्ञ'नो हो 
श्रथवा अज्ञाती हो कोई भी आत्मा किसीभी पर द्रव्योंमें परिणमनको जत्रिकालभो नहीं कर 
सकता । इस प्रकार इस क्त्‌ कर्म अधिकारमें श्रपने आपमें भ्रात्म बस्तुको अकर्ता देखा 
जा रहा है, ऐसा श्रकृत्‌ त्व स्वरूप ज्ञात होने पर यह आत्मा अपने शुद्ध स्वरूपको प्राप्त 
कर सकता है। जींव पुद्गलकर्मका कर्ता है ऐसा कहना केवल उपचारसे है। सो किस 
प्रकार उपचार है ? उसके उत्तरमें अब यह गाथा आ रहो है। 


गह राया बवहारा दासगुणृप्पावगोत्ति आलविदो । 
तह जीवो ववहार दबव्वगुणुप्पादगो न भणिदों ॥ १०४५॥ 


उपचारकथनका एक दृष्दान्‍्त-जेसे कहा जाता है कि यह राजा प्रजामें दोष और 
गृणका उत्पादक है। कहते हैं वा कि यथाराजा तथा प्रजा। राजा सज्जन है तो प्रजा 
सज्जन कहलातो है । राजा दोषयुक्त है तो प्रजा भो दोपयुक्त है । राजा प्रजामे दोष और 
गण दोनों ही उत्पन्न कर्ता है यह कहता केवल व्ययहारसे ह। निरचयसे र/जा-राजामें 
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हो कुछ कर सकता है और प्रजाका प्रत्येक व्यक्ति अपने आपमें हो कुछ कर सकता है 
फिर भी राजा प्रजामें दोष और गुण उत्पन्न करता है ऐसा कहना व्यवहार से है । इसी 
प्रकार यह जीव पुद्गल द्रव्यमें कुछ करामात कर देता है ऐसा कहना व्यवहार से ही है । 
जैसे प्रजामें लोकमे उनके ही कारण व्याप्य व्यापक भाव होनेसे गुण दोष उत्पन्न होते रहते 
हैं। प्रजाके गुण दोषका राजाके साथ व्याप्य व्यापक सम्बन्ध नहीं है । राजापुथक चीज 
है और प्रजाका प्रत्येक व्यक्ति पृथक चीज है । एक दूसरेका व्याप्य व्यापक सम्बन्ध नहीं 
ह फिर भो राजा प्रजा में दाष व गुणोंक़ो उत्पन्न करता हूँ ऐसा कहना केवल उपचार हें । 
दाष्टान्तमें उपचारकथन--इसीअकार पुद्गल द्रव्यका जीवके साथ व्याप्य व्यापक 
सम्बन्ध नहीं है । जीव द्रव्यमें जो गुण दोष उत्पन्न होते हैं वे जीवके ही प्रयोजनसे व्याप्य 
व्यापक भावसते ही हुआ करते हैं ; पुद्गलमें पुद्गलक्के हो प्रयोजन गण अ्रथवा दोष उत्पन्न 
होते हैं। उनमें जावका व्यापकृभाव नहीं हैं। फिर भो जीद पुदु४लद्गव्यके गुण श्रौर दोषों 
को उत्पन्न करता है ऐसा कहना कैवल उपचार है । यहां तक यह बात सिद्ध हई है कि जीव 
पुदूगल कमरा कर्ता नहीं है । च अब यहां जिज्ञासा उत्पन्न होती है कि यदि जीव पुद्गल कर्म 
को नहीं करता है तो फिर पुद्गल कर्मको और कौन करता है? ऐसी कुछ शंकाके साथ प्रश्त 
किया णा रहा है। उस प्रइनके समाधानमें प्राचायेदेव कहते हैं कि तुम्हारा जो यह तीक्र 
वेग सहित मोह है कि जोवको पुदगलका कर्ता माना जाय तब तो तुम प्रश्न रहित होते हो 
और जब कहा जाय कि जोव पुद्गलका कर्ता नहीं है तब तुम्हें एक प्रइन उत्पन्न होता है। 
यह तोऩ वेग वाले मोहका प्रताप है। सो उस मोहको चष्ट करने के लिए तुम्हारे वास्ते 
भ्र्ब बतलाते हैं कि उस पुदूगल कमंको करने वाला कौन है? पुद्गल कर्मका कर्त्ता पुद्यल 
कमही है | इस वातको स्रष्ठ करने के लिए एक साथ चार गाथाएँ आा रही हैं । हु 
सामणणपच्चया खलु चडरो भण्णंति बंधकत्तारो । 
विच्छत्तं ग्रविरमणं कसायजोया य बोद्धव्वा || १० ९॥ 
तेसि पुणोबि य इमो भणिदो भेनो दु तेरसवियप्पो | 
मिच्छादिद्वो भ्रादा जोव सजोगिस्स च्‌रमंत ॥११०॥ 
एदे ला जल पुरगलक्रम्पुदयसंभवा जहा । 
ते जदि केरति कम्मं णवि तेसि वेदगो आदा ॥१११॥ 
गुणसण्णिदा दु एदे कम्मं कुन्व॑ति पच्चया जहा । 
तह्या जीवो&कत्ता गुणा य कुब्बंति कम्पाणि ॥११२॥ 
पु 50223 कब करने वाले सामान्य रू 
कुछ भेद पसारे हे बी 6 अल असर हक 
होते हैं। जिन्हें १३ 


पसे चार प्रकारके प्रत्यय हैं। वे 
ति कषाय और योग । इस चारों के 
अगस्थाच कहते हैं । इच १४ ग्रुण- 
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स्थाचोंमें अन्तिम जो अ्रयोग केवचली नामक गुणस्थान है वह झाख्रवरहित है । और १३ वे 
ग़ुणस्थान तक श्राख़व रहते चलते हैं। उन ग्रुणस्थानोंमें कहीं मिथ्यात्व कारण हैं कहीं 
भिथ्यात्व कारण नहीं है तो श्रविरति कारण न रहे तो कषाय कारण है और जहाँ न सि४- 
यात्व रहे. च कषाय रहे, व अविरति रहे वहां योग कारण है। जहाँ अ्रविरति होती है 
वहाँ मिथ्यात्व हो या नहीं हो, पर आ्ांगे की धीमें याने कषाय श्र योग अवश्य होता है । 
जिन गुणस्थानोंमें कषाय है वहां मिथ्यात्व श्ौर अविरति हो अथवा न हो पर योग णरूर 
होता है । और जिन जीवोंके योग है उनमें से किसीके केवल योग ही हो और किसीके सब 
भी हों। सर्व सम्भव हैं । 


अविरतिवाले चार गुणस्थानोंमें श्रा्रवक्ता विभाग-मभिथ्यात्व गुणस्थानमें जीवकी परि- 
णति मोहमय रहती है। भिथ्यादृष्ठि जीव परद्रव्योंसे भिन्न अपने आपका भाव भी नहीं 
कर सकता है। देंहको श्रात्मा घानता है। अपने कषाय परिणामक्नो आत्मा मानता है । 
सासादन गुणस्थानमें न भिथ्यात्व रहता है न सम्यक्त्व रह पाता है। बीच की स्थिति 
होती है जिसे सम्यक्त्व शून्य कहा गया है । उस अ्रवस्यामें परिणाम तो श्रयथार्थे ही रहता 
है पर उस समयकी स्थिति ऐसी है कि सभ्यकत्व भी न रहा और मिथ्यात्वभी न आ पाया 
यह गिरती हुई स्थितिमें होता है । भिथ्यात्वमें मिथ्यात्व सहित सर्वे प्रत्यय के कारण झआा- 
खब होता है और सासादनवें अविरति कषाय और योग इन तीनोंके कारण झासत्रव होता 
हैं। तीसरे गुणस्थानका नाम हैँ मिश्र गुण स्थान । मिश्रगुणस्थानको न केवल सम्यकक्‍्त्व 
कह सकते हैं और व केवल मिथ्यात्व कह सहते हैं ऐसी मिश्रपरिणतिमें मिथ्यात्वक्ृत बंध 
तो है नहीं क्रित्तु अविरति, कषाय श्रौर योग कृत बंध है। चतुर्थगुणस्थानमें चूकि सम्य- 
वत्व हो गया हैँ और इन तीनों प्रकारके सम्यकत्वोंमें से कोई भी सम्यक्त्व हो सकता हैं। 
इस चतुर्थ गृुणस्थानमें प्रम्यक्त्व होने के कारण मिथ्यत्वकृत झ्राख़व बंध नहीं है किन्तु 
झविरतिपरिणाम है वही अधिरति कषाय और योग इनके निमित्तसे बंध होता है । 


संयतासंयत व प्रमत्तसयतोंके आस्रवका विभाग--पंचम गुणस्थानमें मिथ्यात्वक्षत वंध 
तो चहींहे किन्तु अविरतिके १२ भेदोंमें से अभी १ १प्रकारकी अविरति पाई जातो है । केवल 
त्रसकाय अविरति नहीं रही । तो मिथ्यात्व ओर त्रसकायकी अविरति इनसे होने वाले बंध 
पंचम गुणस्थानमें नहीं है किन्तु अठपट बंध चलता रहता हैं । छठे गुणस्थानमें मिथ्य त्व 
भी न रहा, श्रविरति भी न रहा किन्तु उनके सकल सन्‍्यास हो चुका हैं और ऋषायों में से 
अनन्तानुबंधोी कषाय, अप्रत्याख्यानावरण कषाय व प्रत्वाख्याचावरण कपाय ये वारहों 
कपायें नहों है । 
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श्रप्रभत्त ग्रात्माबोंके श्राख्वका विभाग--सप्तम गुणस्थानमें भी ये सब झ्राश्रव. नहीं होते 
हैं। श्रौर कबायमें संज्वलनं कषायका मंद उदय रहता हैं किन्तु छठे गुणस्थानमें संज्वलन 
कषायका तोन्र उदय रहता है। भष्टम गुणस्थानमें भी कषाय और योगक्ृत झ्राश्चव है पर 
वहां कषाय है। & वे गुणस्थानमें काषयमें से हास्थादि कषाय कृत आश्रव चहीं हैं। ६ 
शेष कषाय और योगकृत आश्रव है। € वे गुणस्थ नके कुछ ऊपरी भागोंमें धीरे-घीये 
वह कषायमी दूर हो जातो है और अन्तमें केवल एक लोभ कषाय हो रह पांतो है। दसवें 
गुणस्थानमें केवल एक सूक्ष्म लोभ रहता है और योग होता है । उनका सुक्ष्म लोभ और 
यपोगकृत आश्रव होता ह । ग्यारहवें गुणस्थानमें केवल योगक्ृत श्र.श्रव है वहां बन्ध उहीं 
होता है, पर प्राश्वव अवश्य हैं। साता वेदनों नामक कर्म प्राते हैं और चले जाते हैं, वे 
बन्धते चहीं हैं | इसीप्रकार १२६ वें गुणस्थानमें और १३६ वें गुणस्थान में फ्रेवल सावा- 
वेदतीयनामक कर्मक्ा ग्राश्रव होता है और उसके भ्राश्षवका कारण हैँ योग । 


अचेतन भावोंके अचेतनवन्धकर्त त्वक्ा निष्कर्ष-इसप्रकार सामान्यरूपमें आश्रव अ्रथवा 
प्रत्यय चार प्रकार के हैं - मिथ्यात्व, अविरति, कषाय और योग । इनके फैलावमें मिथ्या-, 
त्व गुणस्थानसे लेकर संयोपकेबली गुणध्थान तक १३ प्रकारके भावरूप आश्रव हे यए 
है। ये सब आश्रव क्‍या ज्ञावस्वरूव हैं ? क्या इन मिथ्यात्व, अविरति कषाय और योगमें 
जाननेको कला भौजूद है ? नहीं , जब इनमें आत्मज्ञ'न की कला वहीं हैं इसलिए श्रचे- 
तन हैं पुदूगल कर्मके उदयसे उत्पन्च होते है इसलिए वे अ्रचेतन हैं| जब कि ये अब अचे- 
तन हैं और ये हो अचेतन कर्चेक्रे श्राश्नव और बंधको करते हैं तो इससे यहो तो सिद्ध 
हुआ कि जोब इस कर्मोका श्राश्नव बंध चहीं करता और जब जीव इन पुद्गल कर्मोका 
कर्ता नहीं हैं तो उतका यह भोक्ता भी नहीं है । इस प्रकार एक युक्तिपुर्वेक यह बताया 
गया कि ये गुणस्थान अचेतन हैं और ये हो कर्मो को करने वाले हें अथवा ये प्रत्यय अचे- 
तंन है और ये ही कर्म बंधके कारण है। जब ये अचेतव गणस्थान कर्मबंधके आश्रेवके 
कारण है तो इससे यह सिद्ध हुआ कि जीव अकर्ता है। जीव कर्ता नहीं है । केवल ग़रण- 
स्थान ही कर्मोको किया करते हैं । । हु 


वन्धक बन्‍्वयकी व्याप्यव्यापकता--पुदूयल कर्मका पुदूयल द्रव्य ही एक कर्ता हैं उसके 
विज्ञेप भाव हे मिध्यात्व, अविरति कषाय भर योग। सो बंधके सामान्यहेतु तो मे चारों 
हैं। ये चारों ही कर्ता हैं पर इन चारोंका और विकल्प किया जाय, मेद रा किया जाय 
त्तो सिध्यास्वसे लेकर सयोगकेवली पयेन्त ये १३ भाव हैं, १३ परिणाम हैं। इसी प्रकार 
पुदूगल कमंके उदयसे उत्पन्न हुए ये भाव अचेतनच हैं ये १३ प्रकारके गुणस्थानही कर्ता हैं 
उलमें ही व्याप्य व्यापक भाव हैं। पुदूषल कर्मके साथ इन गुणस्थावोंका व्याप्य व्यापक 
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भाव बताने का यह भाव है कि इन भावाश्रवोंके होने पर ही पुद्गल कर्मका बंध होता है 
ओर भावाश्रवके न होने पर पुदूगल कर्मका बंध नहीं होता कारण उन पुदूगल कर्मोके साथ 
इत विभावोंका, इन आश्रवोंका, अचेततन परिणामोंका ही व्याप्य व्यापक भाव है । किन्तु 
जीव द्रव्यके साथ इन कर्मोका व्याप्य व्यापक सम्बन्ध नहीं है | सो ऐसा व्याप्य व्यापक 
भाव होनेके कारण ये १३ प्रकारके गुणस्थान जथवा चार प्रकारके भावाश्रव किन्‍्हीं पुदूगल 
कर्मोको करें, इनसे आत्माका क्‍या सम्बन्ध ? 
आत्माके पुदगलकर्मकर्त्‌ त्वाभावकी तरह भोवतृत्वका श्रभाव-यहाँ शुद्ध ज्ञानस्वरूप चित- 
स्वरूप निरखा जा रहा है, वह बेकसूर है मेरे में इनसे कुछ नहीं आता है। योग और 
उपयोग अ्रथवा मिथ्यात्व, अविरति, कषाय और योग, अथवा मिथ्यात्वगुणस्थान से लेकर 
सयोगकेवली पर्यन्त ग्रुणस्थान ये ही श्राशव और बंधके कर्ता है। यहाँ पर एक प्रश्न हो 
सकता है कि चलो कर्ता तो नहीं हो सकता मगर इनका भोक्‍ता तो जीव है। प्रुदूगलमय 
मिथ्यात्व आदिक प्रक्रियावोंको वेदता हुआ यह जीव मिथ्यादृष्टिसे होता है और पुद्गल- 
कर्मोको करता है। उत्तरमें यहाँ साफ-साफ बतलाते हैं कि यह आत्मा पुद्गलद्गव्यमय मि- 
थ्यात्व आदिक प्रकृतियोंका अनुभवता भी नहीं है । भोक्‍ता नहीं है, वेदक नहीं है क्योंकि 
इस जोवका उन पुद्गल कर्मोके साध भाव्य भावक भाव नहीं है । वे कर्म भी जो कुछ भी 
कर पाते हैं खुदमें कर पाते हैं भ्रथवा कर्मभी जो होते हैं वे उनके खुदमें होते हैं । जीवमें नहीं 
होते हैं । जीवका जो कुछ भी होता है वह जीवके खुदमें होता है कर्मोमे नहीं । इसप्रकार 
भाव्य भावक भाव न होने से पुद्गलद्रव्यमें मिथ्यात्व आदिकका भी यह अनुभव नहीं कर 
सकता फिर पुद्गल द्व॒व्यमय ये कैसे हो सकते हैँ ? जीव पुदूगल कर्मका न कर्ताहै और न 
भोक्‍ता है । 
श्रास्रवभावोंकी श्रवेततता- इस प्रकरणमें वात क्या सिद्ध की गई है कि जिस कारण 

से पौद्गालिक जो सामान्य चार प्रत्यय हैं उनके भेदरूप जो १३ प्रकारके विशेष प्रत्यय 
हैं, जिन्हें गुणस्थान कहते हैं वे ही कर्मोको किया करते हैं । पुदूगलकर्मका यह जीव अ्रकर्ता 
है। ये गुणस्थान अथवा ये चारों प्रत्यय ही उन पुदूगल कर्मोके कर्ता हैं। और फिर ये गण- 
स्थान अथवा ये प्रत्यय पुद्गल ही है श्रर्थात्‌ अजीव ही है। जड़ है | यहाँ दृष्टि जीवके 
शुद्ध स्वरूप पर है। जहाँ चित्स्वभाव नहीं है वहाँ अ्रचेतनता हा है । इस प्रकार यह सिद्ध 
हुआ कि पुद्गल द्रव्यका एक पुद्गल द्रव्य ही कर्ता हुआ करता है। इस कथनमें वात कया 
बताई गई है कि ये जो मिथ्यात्व, अविरति, कपाय और योगके भाव उत्पन्न होते हैं ८ 

शुद्धनयसे अचेतन ही हैं । जहाँ चंतन्यभाव न पाया जाय, जो चेते नहीं, जाने देखे नहीं उन्हें 


अचेतन कहा करते हैं । यह शुद्धनयस अचेतन ही है क्योंकि ये उद्गल कमके उदयसे उत्पन्न 
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रागादिकके स्वामित्व विश्लेषण तब इन सिथ्यात्व रागादिक भावों की क्‍या स्थिति 
हुई कि इनका करने वाला ज्योव भी नहीं है और पुदूगल कर्मोंगें यह परिणमन भी नहीं 
हुआ इसलिए पुदुगल कर्मभी नही है एक दृष्टिसे रामादिकका कर्ता न जीव है और न कर्म 
है। एक दृष्टिसि रागादिकका कर्ता जीव और आत्मा है, एक दृष्टिसे रागादिकका कर्ता 
जीव है। एक दृष्टिसे रागादिकका कर्ता पुद्गल कर्म हैं। ये चार दृष्टियाँ हुई । इनमें ' 
उपादान दृष्टिसे रागादिकका कर्ता जांव है। निमित्त दृष्टिसे रागादिका कर्त्ता उद्गल कर्म 
है श्रौर दोनों दृष्टियों को देखकर कहने पर इनके कर्ता दोनों ही हैं। अथवा शुद्ध निशच- 
यनयकी दृष्टिसे देखा जाय तो रागादिकका कर्त्ता न जीव है और न पुद्गल कर्म हैं। जैसे 
स्त्री और पुरुष दोनोंसे उत्पन्न हुआ पुत्र व्यवस्थाके भेदसे पुरुषका भी कहा जाता है और 
स्‍त्री का भी कहा जाता है जब जैसी दृष्टि होती है तब उस प्रकार का वर्णन होता है । 
इसी प्रकार जीव और पुद्गलके संयोगसे उत्पन्न हुए मिथ्यात्व रागादिक भाव अशुद्ध उपा- 
दान रूपसे, अशुद्ध निस्चयसे देखा जाय तो चेतन है क्योंकि जीवका सम्बन्ध है जीवके 
परिणतियाँ हैं पर शुद्ध निश्चयनयसे अर्थात्‌ शुद्ध उपादान रूपसे देखा जाय तो यह श्रेचेंतन 
है भौर पुदूगल कर्मके उदय में उत्पन्न होनेसे यह पौद्गलिक है तथा यह परमार्थसे सर्वथा 
न जीव रूप है और न सर्वथा पुदूगल रूप है। वास्तविक दृष्टिसे सुक्ष्म शुद्ध निश्चयनयसे 
ये शगादिक हैं ही नहीं, क्योंकि परमशुद्ध निश्चयनय इन रागादिकोंको तकताही नहीं है । 
वह तो वस्तुके सहज स्वरूपक निरखा करता है, वस्तुके स्वभ.व को निरखा करता है । 
वस्वुके स्वभावके अतिरिक्त यह अन्य कुछ नहीं निरखता है। 


चस्तुविवेचनाये एकान्तदुष्टिको श्रसमर्थता--ये रागादिक तो शज्ञान भावसे ही कर्मोदिय 
का निमित्त पाकर उत्पन्न होते हैं। व्यर्थ की कल्पनाएँ कर लेनेसे ही ये रागादिक है । इस 
से क्या सिद्ध होता है कि जो कोई भी ऐसा कहते हैं एकान्तसे क्कि रागादिक जीयके है 


7 शुद्ध कर उसके हैं ? यह पूछ रहा है सूक्ष्म निश्चयनयसे अर्थात पर- 
ह उठ नस्चयसे तो इस दृष्दिसे रागादिकभाव हैं ही नहीं । रागादिकका अस्तित्व . 
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हो नहीं है फिर उत्तर कैसे दिया जाय कि वास्तवमें परमार्थत्ते परमशुद्ध निर्चयनयसे 
ये रागादिक किस ले हैं? किसके बताया जाय क्योंकि इस तयसे सारे जीव शुद्ध हैं । 


एकान्तकी अ्रनार्ष यता--भैया केवल जीवको स्वभाव रूपमें देखा जाय तो स्वभावतो 
सब जीवोंका सिद्धों श्ररहंतो, साधु जचों, गृहस्थो, कीड़ों मकोड़ो पेड़ पौधो, सबको आत्मा 
का स्वभाव बुद्ध है। तव एकाल्तसे ऐसा सुनकर कोई जीवके स्वरूपका श्रति उत्कृष्ट प्रति- 
पादन करने के लिए ऐसा कहे कि हां तो में ठाक कह रहा था व कि ये सब ०कान्‍्तसे 
अकर्ता हैं । उनके प्रति कहा जा रहा है कि अब यह एकान्तसे अकर्ता हो क्षायेघ्ा । तो 
उस समय जैसा शुद्ध विश्चयनयसे श्रकर्ता है वेसा ही व्यवहारसे भा अकर्ता हा जाय ता 
चू कि जीव पदाथे वहाँ अकर्ता हो गया तो अब संसारका श्रभाव हाना चांहए। ओर जब 
संसरका श्रभाव हो यया तो यहां भोगते वाला भो कोई नहीं रहा । 

करत स्व व भोक्तृत्वकी एकाधिकरणता-कुँछ लाय ऐसा साचते हैं कि रायादिकका कर्ता 
तो है प्रकरृत कमे, पर भोगता है पुरुष श्रर्थात जीव | सा कहते हैं--जो करता है सोई 
भोगता है। श्राप जिस दृष्टिस जीवको कर्ता ससझ सकते हो उच्च दृष्टिसे जीवको भोक्‍ता 
समझ लीजिए । पर जब कोई भोकक्‍ता सिद्ध नहीं होता तो कर्ता सिद्ध नही होता । याद 
कर्ता सिद्ध न हो तो भोक्‍ता सिद्ध नहीं होता । परमाथ स कर्ता और भाक्‍ता एक ही द्रव्यसें 
हुआ करता है, तो चूक ऐसा दूषण हुं नहीं। अतः वेदक आत्माको साचने वाले लोग 
अर्थात जो आत्माको भोगचे वाला सावते है वहां पर करते वालाभी नियमस्ते सिद्ध होता है । 


प्रकृत बात कहनेके आ्राशयको बुद्धता--गुणस्थाव नामक यह प्रत्यय कर्मको करता है 

ऐसा पहिले कहा हूँ इस कारण शुद्ध विश्चयनयसे जीव उन कर्समोका कर्ता नहीं होता । 
ग़ुणस्थान चाससे प्रासद्ध यह प्रत्यय हा कर्मोकोी करता है । तब वास्तवमें बंधका करने वाला 
विकारभाव होता है । बंधका करने वाला जीव वहीं हावा है । जीवके स्वरूपको सुरक्षित 
देखने के लिए प्रत्ययोको कर्मोंको कर्ता कहा यया है श्रौर उन्हों का कर्ता कहा गया है और 
उन्हीं को ही भोक्‍ता कहा यया है, अनुभवने वाला कहा यया है। पर जीवको बिल्कुक 
शुद्ध केवल चैतन्य स्वभावमात्र शक्ति स्वरूप रखा यया है | इस शवितका जिन्हें परिचय 
है, अनुभव हुआ दै उन्हें कहते हैं ज्ञानी जीव । ज्ञाबी पुरुष केवल ज्ञाचयय भावोंका ही 
कर्ता होता है और अज्ञानो पुरुष केवल अज्ञाचमय भावोंका हो कर्ता होता है। परभावोंको 
तो कोई भी जीव नहीं करता है । जो कर सकता हूँ ऐसा भी मानते हैं उनमें भी यह सा- 
सर्थ्य नहीं है कि वे किसी भी परद्रव्यके करने वाले हो जाये । इस तरह यहां यह सिद्ध 
किया कि कर्मोको बांधने वाला प्रत्यय है, विकार है जीव नहीं है । तो जीव अ्रकर्ता है और 
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प्रत्यय अर्थात्‌ श्राश्रव कर्ता है। यहां यह तर्क उठना स्वाभाविक है--तो क्या यह. जीव 
प्रत्यय मिथ्यात्व रागादिक भावोंसे न्‍्यारा हैं ? यह तो एक मालूम होता है. उसके समाधान 
में कहते हैं कि एक नहीं है। जीव शौर प्रत्यय जुदे-जुदे स्वरूप वाले हैं । इसी बातको अभ्रव 
भागे तीन गाणावों में स्पष्ट करेंगे कि जीव अपने सहज स्वरूपरूप है और मिथ्यात्व मादिक 
प्रत्यय जुदा है, इनमें एकता वहीं होती है । 


जह ज्वेबस्स अणण्णुवश्ोयो कोहो वि तह जदि अणण्णो । 
जीवस्साजीवस्स य एवम्रणण्णत्तमावण्णं ॥११३॥ 
एवसिह जो दु जोवो सो चेव दु णियमदों तहाजीवो |. 
ग्रयमेयत्ते दोसो पच्चयणोकम्मकम्माणं ॥११४॥ 

अह दे अण्णो कोठो अण्णुवश्नोग्प्पोगो हवदि चेदा । 

जह कोहो तह पच्चय कम्म॑ णोकस्ममवि अण्णं ॥११५॥. 


जीवके साथ विकारकी अनस्यता प्रापक्त--जैसे जीवका उपयोग अबन्न्य है, एक रूप है 
उसी प्रकार यदि क्रोध थी जीवसे अचन्य हो जाय तो क्रोध तो है अ्रजीव श्रर्थात्‌ जड़चेतवा 
स्वभावसे रहित, तो यों जीव श्रौर भ्रजीव एक हो यए । तब फिर जो जीव है वह्दी नियम 
से श्रजाव कहलाया ऐसा एकत्व होने पर यह दोष श्राण्त होता है श्रर्थात्‌ श्राश्नव और जीव 
यदि एक हो जायें तो यह दोष आता है। इसी प्रकार नौ कर्म और कर्म एक हो जाये तो 
यह दोष इचमे समभना है। अथवा इस दोषके भयसे सिद्धान्तसे यह बात जचे कि क्रोध- 
तो भ्रन्‍्य हैं श्रौर उपयोग स्वरूप आत्मा अन्य है, ओर जेसे क्रोध हुँ उसी प्रकार प्रत्यय 
आश्रव कर्म ओर वी कर्म भो आत्पासे अन्य ही- हैं । री 


आत्सा व परभावको श्रनन्यताकी मान्यतामें हुनि--जेसा जीवके साथ उपयोग तनन्‍्मयता 
से होता है उपयोग ही जावका लक्षण है उसा प्रकार जड़ कोध भी तो अनन्य हुआ, एक 
हुआ, ऐसा यदि कोई सिद्धान्त हैँ तो इसका तात्पय यह हुआ कि चैतन्यस्वरूप शभ्ौर जड़ 
भाव ये अ्रचन्‍्य हो यए ॥ तो जीवमें उपयोगमय की तरह जड़ क्रोधययता भी श्रा गई । 
जैसे ज्ञान जीवसे अभिन्न हैं उसो तरहसे क्रोध भी जीवसे यदि श्रभिन्न हो त्तो जीव जैसे 
जशञ|नमय है इसी प्रकार जीव क्रोधमय हो गया । और जीव ज्ञानसय हे तो जिकालसें भी 
ज्ञावशून्यत्ता नहीं है इसी प्रकार जीव क्रोधषय हो यया तो त्रिक े | 
घहीं अथवा जब जीव और अ्रजीव एक हो गए तो जो स्वयं जीव हुआ,। श्रर्थात्‌ जीव- 


चामक कोई चोज चहीं रही । इसी प्रकार समस्त प्ाश्वोंमें भी कम तो कर्ममें भी ज़ीवसे 
“ दि अभिन्नता तकोगे तो यहां पर दोष आता है। ० 


_लभ्नीजीवसे ऋध छूटेगा 
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श्रापत्ति व हानिसे बचानेवाला सिद्धान्त--हस कारण श्रगर इस दोषसे बचना है तो तुम्हें 
मानता चाहिए कि उपयोग स्वरूप जीव तो जुदा है श्ौर जड़ स्वभाव क्रोध जुदा है। और 
जैसे उपयोगात्थक जीवसे जड़ स्वभाव क्रोध जुदा साना है उसी प्रकार समस्त आश्रव और 
सर्वे कर्मादिक भी चूकि छड़ हो तो हैं अतः ये सब भी जीव स्वभावसे जुदा हैं । सर्व॑वि- 
कारोमें से यहाँ दृष्टान्तमें क्रोधषको लिया है। ये विकार सब जड़ हैं । जड़ जो होता है उस 
' में रूप, रस, गंध होना ही चाहिए ऐसा नियम नहीं है रूप रस वाले भी जड़ होते हैं और 
रूप रस रहित भी जड़ होते हैं । तो जहां जड़ द्रग्योंको देखा जाय तो धमं, अधर्म, आकाश 
काल द्रव्य भी जड़ होते हैं, रूप रहित भी जड़ होते हैं, पर यहाँ द्रव्योंको नहीं देखा जा 
रहा है, भावोंको देखा जा रहा है। भावोंमे कुछ भाव जड़ हें श्रौर कुछ चिद्रूप हैं, यह 
निर्णय किया जा रहा है। 

चेतक और अचेतक भाव--वे भेया ! आत्मासें जाचनन भाव है, उच भावोंमें से ज्ञाच 
और दर्शत ये दो भाव चित्‌ स्वरूप हैं और उबके अतिरिक्त जितने भी भाव हैं वे जड़ 
स्वरूप हैं। श्रद्धा है, चारित्र हैं, झानन्द है ये सब जड़ स्वरूप भाव हैं फिर इचका विकार 
तो और विशेषतासे जड़े सालूम होता है । क्रोध भाव चारित्र गुणका विकार है। चारित्र- 
. गुण स्वयं जड़ स्वरूप है, अर्थात्‌ वह चेतने वाला भाव चहीं है और चारित्र गुणका विकार 
' क्रोध कषाय है। यद्यपि यह सब विकार जीवके स्वतत्त्व है पर जड़ उपाधिके विभित्तसे 
होते है इसलिए वे सब विकार है, जड् हैं, फिर इन विकारोंमेसे भो एक क्रोधको यहां 
दृष्टान्तसे लिया गया है। क्रोधषको जड़ता लोगोको जल्दी समझमें आ्रातों है । कोई गुस्सा 
तेज कर रहा हु तो कहते हैं कि इसे कुछ सुध बुध याद नहीं है, यह जड़ हो रहा है। तो 
क्रोधकी जड़ता जल्दी ससझमें आती है वेसे वो कोई घमंड भी बयगराये तो वहाँ पर भी 
जड़ता- मालूम होती है । घमण्ड है, बड़े घमण्डसें आ रहा द्वै। अपने स्वरूप को भूल रहा 
है। हालांकि लोभ भी जड़ ही है पर क्रोधका जढ़ता लोंगोंकी दृष्टिमे जल्दो ञ्रा जाती है 
उजडु व्यवहारको जड़ उत्क्ृष्ठ मात्रा है। जड़ शोर उससे भी उत्क्ृष्ठ उजडु हो तो उसेट्ठी 
जड़ माना है । श्रौर जीवोंको उपयोग स्वरूप माता है । 


झ्रात्मत्वके नातेसे विकारोंकी प्रनुदूभूति--की धका भाव जीचमें ही उत्पन्न होता है फिर 
भी जीवमें चेतनताके नातेसे उत्पन्न वही होता है। जँसे कोई पुरुष संस्थाका मावो मंत्रों है 
श्रीर उससे लोग संस्था सम्बन्धी बात करें तो कुछ बातें तो वह मंत्रित्वके नातेसे करता है 
गौर कुछ बतें व्यवितगत नातेप्ते करता है । व्यक्तिगत नातेसे जो भी बातें को गई हो उसे 
लोग श्राक्षेप्ें ले लें तो वह जवाब दे सकता है कि मेंने मंत्रित्वके नातेसे यह दात चहों 
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कही है। यों तो व्यक्तित्वके नातैसे भी कहा जा सकता है। इसी प्रकार ज्ीवमें ये सब 
भाव हैं, क्रोध भी है, ज्ञाव भी है मगर कोघ श्रात्मस्वरूपके सातेसे नहीं है । आात्मस्वरूपके 
नातेसे तो ज्ञान और दशनभाव हैं और वही चित्‌ स्वरूप है । बाकी सब साव जड़ स्वरूप 
हैं। यों धपें शर जीव स्वरूपमें एकता नहीं है। ्ष जा 


चेतकभाव और अ्रचेतकभावका विवरण--जों भाव जाने और जाना जाय वह ती है 
चेतन भाव और जो भाव जाचता तो नहों है किन्तु जातनेमें आता है वह सब जड़ भाष॑ 
हैं। सुख भाव स्वय सुखको नहीं बेद सकता है, सुखको वेदने वाला श्ञावभाव है। श्ञानसे 
ही सुख जेय बनता है, श्रनुभवमे आता है पर सुख रूदयं चेतने वाला भाव नहीं हैं। भर 
स्थूल रूपसे तो जैसा प्रइन सुखके बारेमें किया जा सकता है ऐसा ही प्रश्त सबके बारेमें 
हो सकता हूँ । राग क्‍या जीवमें नहीं होता है ? फिर रागको जड़ क्‍यों कहा ? द्वेष क्या 
जड़में होता हू फिर द्वेषको जड़ क्यों कहा ? सभी भावोंमें यह प्रश्व हो सकता हैं. प्रभावों 
का स्वरूप देखो । जो स्वरूप चेतन्य स्वरूपको लिए हुए है बहु वो चितरूप भाव है और 
जो स्वरूप चेतनेक़े स्वरूपको वहीं लिए हुए है वह सच जड़ भाव हैं। ज्ञाव और दर्शवः 
२ ही गृण चित्स्वरूप हैं और अन्य भाव चित्रूप नहीं है, चैततन्यमात्र नहीं हैं, भले ही वे 
जीवको छोड़कर अन्य पदार्थो्म नहीं रहता ४ 

विकारोमें स्वत्त्व व अ्रस्तत्वकी स्याग्रादसे सिद्धि-- भेया ! आधारकी दृष्टिसे ये पांचोंही 
भाव जीवके स्व तत्व कहे ग्रए है--ऑऔपशमिक, क्षायिक, क्षायोपशभिक, औद्िक और 
प.रिणासिक ये पांच भाव जीवके स्व तत्व हैं किन्तु जावका ज्ये लक्षण चैतन्य है वह केवल 
जाव दर्शनमें ही पाया जाता'है और गुण चेतन नहीं है, भौर गुण भोगे जाते है पर चेतने 
वलि गृण तो ज्ञान ओर दर्शव ही हैं। इसलिए ज्ञाब श्ौर दर्शव चितरूप भाव हैं भोर 
जिस जोवमें चित्‌रूप भावकों तम्मयता है वह त्रैकालिक है स्वत: सिद्ध हैं, इस कारण 
क्रोधादिक भावोंकों तस्मयता नहीं है। यदि ऋरोधादिक जड़ झावोंके भी तन्मयता मानती 
जाय तो जोवका अभाव हो जायगा । स्वरूप दिख जाता चाहिए । चितृरूप का स्वरूप है 
हि न 
हक अर. 552 सच हे उसे कहते हैं अ्चित्‌ झपभावे। 
चेत्यभाव हद इस कारण वह स्वरूपसे बेर आग 28 88 330 कि कै 

थे अवश्य है. पर स्वरुपसे चेतन तहीं दै। 
चेतक गुणोंफे विशेषक स्वरूप-चेतले वाले जो दं 


ह ते गुण हैं जाव और दर्शच-उबमें 
इतना अन्तर है कि जो साथान्यतया निविकल्परुपसे चेते वह तो है दशेत और जो झ्राकार 
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आदिक ग्रहण करता हुआ चेते वह है ज्ञान | चेतने वाले केवल दो ही गुण है भ्रन्‍्य गुण नहीं 
हैं, चेतक गुणोंके परिणमन श्रौदयिक नहीं हो सकते, अ्रवेतक गुणोंके ही परिणमच श्रौदयिक 
हो सकते हैं । ह 


परभावसे श्रात्माकी| विविक्तता:-: यहां बात चल रही है पराधीन भावकी | पराधीन 
भावोंका कर्ता यह जीव नहीं हे । अचेतक भावोंके विकार पराधीन भाव हैं । शुद्ध विश्चय 
नपसे जीव उतका अकर्ता है श्लोर अभोक्‍ता हैँ और क्रोधादिकसे भिन्‍न है । इस प्रकारका 
बहुत वर्णन होचुका है, इस वणनके होनेपर दूसरी बात यह जान लेना चाहिए कि व्यवहार 
से जीव कर्ता है व्यवहारसे जीव भोक्‍ता है। व्यवहारसे जीव क्रोधादिकसे तन्‍्मय है, वि३- 
चय दृष्टिसे विविक्ता दिखती है भ्ौर व्यवहार दृष्टिसे यह सम्बन्ध दिखता है ये विकार 


जिस समय सें ही उस समयमें ही तन्‍्मय है भ्रयले समयमें तन्‍्मय वहीं कहे जा सकते । ये 
त्रिकाल तन्मय नहीं है ये वर्तमान लन्मय हैं । 


जोबोंकी परिस्थितिमें नयविभाग:--जी वके सम्बन्धमें ऐसी दोमुखी बणर्तें ध्यावमें अरही 
हैं। जीव कर्ताभी है अकर्ताभा हू जीव भोकताभी है भ्रभोक्‍्ताभी हैं । जीवादिकसे तन्सय 
भी है ओर अतत्वय भी हूँ । इस प्रकार परस्परमें सापेक्षययोंकी मान्यता जिसके चिद्धा- 
न्‍्तमें वही है वह एुकांतको ही पोष करके वस्तुके सर्वागीण स्वरूपसे अनेभिज्ञा रहता है जो 
परस्परमें सापेक्षमयके विभाषोंको वहीं मानते हैं उनके सनयें जैसे जीव शुद्ध निश्चयनय से 
कर्ता वहीं है वेसे ही व्यवहारसे भी कर्ता चहीं रहा तो फिर सोक्ष किसका बतलाते हो ? 
जीव निशचयनसे बधा चहीं हैं । वैसे वह व्यवहारमें बंधा नहीं ह्‌ तो फिर तप साधवा का 
उपाय क्‍यों करते हो । जीव जैसे क्रोधांदकसे न्‍्यारा निश्चयसे है इसीप्रकार व्यवहारचयसे 
भी क्रोधादिकसे न्‍्यारा हो यया तो संसार अगस्था किसकी ? ससार अवस्थामे भो क्रोघा- 
दिक परिणमन न हों तो कर्म बंध कंसे होगा ? कर्म बंध व रहे तो संसार नहीं रह सकता, 
संसार न रहे तो सवेथा मुक्ति हो जायगी । सो प्रत्यक्ष विरोध हूँ यहाँ ये चेतव बे फंसे 
पड़े हुए है श्रत: दोनों नयोंका विषय जानकर पदार्थोका निर्णय करना चाहिए। 


द्रव्यकर्म व श्रवकर्मके कर्त्तव्यका श्रन्तर व प्रतनन्‍्तर:--यहां कोई जिज्नासु प्रइन करता है 
कि शुद्ध निर्चयनयसे जीवको अकर्ता कहा और व्यवहारसे जीवको कर्ता कहा तो इस तरह 
तो द्वव्यकमंका स्वरूप व्यवहारसे ही सिद्ध हुआ और राग्रादिक भाव कर्मोका भी कतेंव्य 
व्यवहारसे ही सिद्ध हुआ तो दोदों एक कोटिमें कहलाने लगे । जीव व्यवहारसे ही द्रव्य 
कर्सोका कर्ता हुआ और व्यवहारसे ही भाव कर्मका कर्ता हुआ । इसमें फिर चिकटता 
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किसीकी न रही । उसका समाधान यह है कि रागादिक भावकर्मका कर्ता यह जीव व्यव- - 
हारसे है, उस व्यवहारका दूसरा नाम अशुद्ध निश्चयनय ही श्रौर द्वव्यकर्मका कर्ता जीव 
व्ययहारसे है, उस व्यवहारका व्यवहार ही नाम है इस व्यवहारकों अनुपचरित असदभूत 
व्यवहार कहते हैं । जीव बस्तुके सुरक्षित शुद्ध स्वरूपको जानने को चले तो द्रव्यकर्म व 
भावकर्म इन दोनों से ही भिन्‍न समझना होगा । जीव द्रव्य कर्मसे भिन्‍त है भौर भाग कर्म 
से भी भिन्न है, ऐसा निर्णयहों तब जीवका स्वरूप जाना जा सकता है। पर द्रव्यकमेंका भाव 


कर्मका है, यह बात बतानेके लिए भावकर्मका कर्ता अ्रशुद्ध निश्चयनयसे कहा और द्रव्यकर्म 
को व्यगहारनयसे कहा । 


चेतन अचेतनके विविध विश्लेषण:--भैया और भो इनका भेद जानिए । द्रव्यकर्म तो 
अचेतन है क्योंकि वे पुद्गल द्रव्य हैं, पुदगलके परिणमन है और भाव कर्म एक दृष्टिसे चेतन 
है पर शुद्ध निश्वयनयकी दृष्टिसे वह अचेतन ही रागादिक विकार चूकि चेतनके ही परि- 
णमन हैं इसलिए चेतन कहा जाता है पर शुद्ध निश्चयकी अपेक्षा अचेतन ही यह मुकाबले 
तन उत्तर भ्ाता है। श्रब पूछें कि तुम्हारे सामने ये दो बातें रखी हैं द्रव्यकर्म और रागा- 
दिक निकार बतलाओो इनमें कौन तो चेतन है व कौन अ्रचेतन है ? तो उत्तर आयेगा कि 
द्रव्यकर्म श्रचेतन है और रागादिक जिकार चेतन है ज्ञब मुकाबलेतन ये दो बातें रखी 
जायें रागादिक विकार और अकषाय भाव, बतलावो इनमें कौन चेतन है और कौन' 
अचेतन है ? तो कहोगे कि रागादिक विकार अचेतन हैं और शांति, ग्रकषाय ये चेतन हैं, 
फिर मुकाबलेतन २ बातें रखी । आनन्द शक्ति, श्रद्धा, चारिंक गण और ज्ञान दर्शन 
गुण इन दोनोंमें यह बतलावों कि कौन चेतन हैं और कौन अचेतंन है ? तो जो चेते बह 


चेतन है भौर जो न चेते बह अचेतन है । ज्ञान, दर्शन, गुण तो चेतन हैं इसके अतिरिक्त 
शैष समस्त गुण अ्रचेतन हैं । ह 


_.  अनुपचरित असद्भूत व्यवहारनयसे द्रव्यकसके कत्‌ त्व व भोक्तत्वकी सिद्धिः-ईस उतक्तप्रक- 
रुणस इतना भाव समभना कि.द्रव्यकर्मका कर्तृ त्व और भोक्तत्व तो व्यगहा रसे है किन्‍्तु 
यह्‌ व्यवहार कौनसा है ? यह है अ्नुपचरित असद्भृत व्यगहार । अन 
तोयों का द्रव्यकर्मका कर्ताभोक्‍्तापन बहुत अधिक अदिनाभजसे सम्बद्ध है इसकी व्या- 
दे पा पर हुई । कर्मोका उदय होने पर ऐसी व्याप्ति नहीं पाई जातीः हैं इस 
हे 3038 हार अनुपचरित है । पर द्रव्यकर्म भिलन पदार्थ है आत्माको भिन्न द्र॒व्यों 

ता बताना यह असदुभूत हैँ और व्यवहाहमें दो बातोंका सम्बंध जोड़ा गया 


हूं। अतः द्रव्यकर्मका कर्ता भोक्ता जीवोंको कहना अनुपचरित असद्भूत व्यगहार है | 


अनुपचरित अ्रसदूभ्ृत 
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अ्रनुपचरित असद्भत व्यवहारसे जीव द्रव्य कर्मका कर्ता है श्लौर यह कहना कि जीव मकान 
का कर्ता है, बच्चोंको योग्य बनानेका कर्ता है यह बोलवा उपचरित असद्भूत व्यवहार है 
ग्रथवा केवल एक. अज्ञानता और उदण्डताका व्यवहार है ऐसी कल्पना करना कि जीव 
रागादिक भावकर्मोका कर्ता है यह भ्रशुद्ध निश्वयवयसे कहा जाता है किन्तु अशुद्ध बिश्चय- 
नयका विषय शुद्ध निश्वयनयकी अपेक्षा व्यवहार ही है | जींवको श्रपने स्वरूपसे परमार्थसे 
सर्वथा अकर्ता दृष्टिमें लेता और जिस समय यह शुद्ध ज्ञ.यक स्वरूप अ्रकर्ता, श्रभोक्वा उप- 
योग्रमें आता है वही परमार्थ ब्रत है, परमार्थ तप है, परमार्थ प्रतिक्रमण है परमार्थ संयस' 
है और धर्भपालन है। इस बातको सिद्धि तब समभमें आंयगी जब यह ज्ञात हो कि पुद्यल 
भो अपना परिणमन स्वभाव रखता है और जीवभी अपवया परिणमन स्वभाव रखता है। 
यदि दोचोंका परिणसन स्वभाव ध्यावमें नही रहता तो या तो जीवको परका कर्ता ही 
सानेया प्रथवा जीवको सर्वथा शअ्रकर्ता सावेगा। कर्ता भी है, अकर्ता भी है यह बात तब 
ध्यानमें ग्रायगी जब जीव और पुद्गल दोनोंका अपने-श्रपते प्रदेशोंमें परिणमन स्वभाव माना 
जाय और इस विभाव परिणसचके विए चविभित्तको व्याप्ति ससझसें श्राये । इस ही कारण 
श्रब पुद्गल द्रव्य का परिणमच स्वधाव सिद्ध करते हैं-- 
' ' जीवे ण सय॑ वद्धं ण सम॑ परिणर्माद कम्मभावेण । 

जद पुगल दव्वसिणं श्रप्परिणासी तदा होदि ॥११६॥ 

कृभ्मइयवग्यणासु य श्रपरिणभंतीसु कम्मभावेण । 

संसारस्स अभावो पसज्जदे संख समओो वा ॥११७॥ 

जीवो परिणामयदे पुग्यल दव्वाणि कम्मशावेण । 

ते सयमपरिणमंते कहं णु परिणामयदि चेदा ॥११५॥ 

अह सयमेव हि परिणसदि कम्माभावेण पुर्गलंदव्वं । 

जीवो परिणामयदे कम्म॑ कम्मत्तमिदि मिच्छा ॥११६॥ 

णियमा कम्सपरिणदं कम्मं चि य होदि पुर्गलं देव्बं । 

तह ॒त॑ णाणावरणाइपरिणदं सुणसु तच्चेव ॥१२०॥ 


पुद्गलमें परिणमनस्वभावका श्रभाव सानतेपर झापत्तिः--जो पुरुष कमंको और ग्रात्मा 
को अ्परिणामी मानता है अ्रथवा इसमें से चूकि कमोंका परिणमन स्वभाव सिद्ध किया 
जा रहा है तो जो प्रकृतिसे पुदूयल कर्मोको अ्परिणामी मावता हैं उसे समभाते है पुदमल 
द्रव्य जीवमें स्वयं न तो बंधा दे श्लौर व कर्म भावका स्वयं परिणमद करता है पे 


५ ु है । यदि ऐसा 
भी सिद्धान्त हैं तो इसका श्र यह हो यया कि पुद्गल द्रव्य अपरिणासों हुआ । जिसका 
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सिद्धान्त यह है कि यह पुद्गल कर्म न तौ जीवमें बंधा हैं और न स्वयं किसी रूप परिण-. 
मन करता. है तो इसका स्पष्ट भाव यही तो हुआ कि कर्म अ्रपरिणामी हैं और पुद्गल परि- 
णामी हैं | अथवा कर्माणवर्णनाएं अ्रपने आप तो कर्म भावसे नहीं परिणमतती ।. ऐसा मानने 
पर संसारका अभाव हो जायगां अथवा सांख्यमत प्रसंग आयगा, । * 


जीवके कर्मपरिणमयितृत्वके सम्बन्धमें विकल्पद्॑व्य:--जीव ही प्रुदगल द्रव्यको कर्मभावसे 
परिणमाता है। ऐसा यदि माना गया तो पुदुगल द्रव्य स्वयं अपने आप. नहीं परिणमें । 
उनको यह जीव परिणमाता है या पुद्गल स्वयं कर्म रूप परिणमें उनको परिंणमाता है ये 
दो विकल्प सामने आते हैं फिर ध्यानसे सुनिए । पहिली बात यह कही गई कि कर्म न तो. 
जीवमें बंधा है श्नौर न यह स्वयं कुछ परिणमता है । ऐसी बात मानने पर कर्म अपरिणामी 
सिद्ध होते हैं। और जब कर्म अ्रपरिणामी सिंद्ध हुए फिर संसारका अभाव हो गया कर्म 
फिर हैं ही नहीं । कर्म परिणमते नहीं तो संसार कहाँसे आगया ? पहिला समाधान देने 
पर फिर दूसरा प्रश्न होता है कि भाई हम कर्मको न परिणमाने वाले तो नहीं मानते पर 
ये कर्म स्वयं ही परिणमते । जीव बनाए कम तो बनते हैं श्रन्यथा नहीं । यहाँ कर्मोको 
अ्रपरिणामी सिद्ध करनेका पक्ष चल रहा है प्रइन रूपमें । यदिं ऐसा मानने लगें कि जीव 
कर्मोको परिणमाता है तो यहाँ यह बतलाबी कि कर्मरूप कर्म नहीं परिणमते हुए कर्मको 
जीव परिणमाता है क्या ऐसी बात है ? या कर्मरूप' परिणमने वाले कर्मोका जीव परिण- 
माता है या ऐसी बात है ? इन दो विकल्पोंको उपस्थित किया गया है और इनका उत्तर 
भ्रब क्रम से दिया जायगा । ' ह 


सिद्धान्त पुर/सर प्रइनका पुनविवरणः-- प्रकरण' यहाँ यह चल रहा है. कि जीव और 
कर्म ये दोनो कर्ता है श्रथवा अकर्ता है और कर्ता हैं. तो किसके कर्ता हैं ? सिद्धान्त यह है 
कि कर्ता दोनो हैं और दोनो अपने अपने परिणमनके कर्ता हैं। चूक़ि दोनोमें विकार भाव 
है इस कारण एक दूसरेके निमित्त होते हैं । तम्न जिस सिद्धान्तमें दोनो को अपरिणामी 
माना है उस सिद्धान्तका अनुयायी जिज्ञासु पुरुषसे पूछा जा रहा है, कि यदि पुद्गलकर्म 
अपरिणामी हैं तो फिर संसार कैसे हुआ ? तो उसने यह कहा कि पुद्गलकर्म स्वयं तो 
अपरिणामी हैं किन्तु जीव उन्हें कर्मरूप परिणमाता है तो यह बतलावो कि कर्मरूप परि- 


णमनसे हुए को जीव कमेरूप परिणमाता है या कर्मरूप न परिणते हुए को कल का 
परिणमाता है। ह है 2 श णते हुए को जीव कर्म्रूप 


परिणमन सम्वन्घो समाधानः--यदि यह कहें कि कर्मर प न परिणमतै को जीव कर्म, 
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रूप परिणमाता है तो जो कर्मरूप न परिणमसके उसे जीव केसे कर्मरूप परिणमा सकता 
है और कहें कि कर्मरूपसे परिणमते हुए को जीव कर्मरूप परिणमाता है तो पारणमा तो 
कर्म ही ना, फिर जीवने परिणमाया क्‍या ? भ्रौर कदाचित यह कहें कि पुदुगल द्रव्य स्वयं 
ही कर्मरूप परिणमव जाता है तो फिर जीवने कर्मेत्व क्या किया ? फिर जीव कर्मरूप 
परिणमाता है यह कहना सिथ्या होजायगा | इस कारण यह सिद्ध है कि पुद्गलद्गव्य कर्म रूप 
परिणमता हुआ नियमसे कमेरूप होता है और ऐसा होनेपर वे पुदुगल द्र व्यही ज्ञाचाव- 
रणादिकरूप परिणसते हैं उस ही को कर्म जानो । सिद्धान्त तो स्पष्ट है कि जीवके विकार 
का निमित्त पाकर पुदुगल द्रव्य स्वयं कर्मेरूप परिणमता है । इस सिद्धान्तके व माननेपर 
ग्रनेक प्रन्‍्त उपस्थित होते हैं । 


अ्रबद्धता व श्रपरिणामितामें संसारकी श्रसंभवताः--कोई यह कहता है कि पुद्षल द्रव्य 
जीवपें वंधा भी नहीं है भ्रोर कमंरूपभी तही परिणमता, तो फिर झगड़ा हीं क्या रहा ? 
जीवभी अपने आपमे अपरिणामी ववा है और कर्मभी अपने आप अपरिणामो बना है फिर 
विवाद संसारमें ये संकट विषाद कंसे हो यए ? लो फिर संसारका ग्रभाव ही रहा ना ? 
गैव कर्मको परिणसाये तो न परिणमते हुए को कोई परिणमा ही नहीं सकता क्योंकि जहाँ 
वयं परिणघनकी शवित घहीं है उसको अ्रन्य कोई शक्ति लाने में समर्थ नहीं हैं। और 
'वयं परिणमत्तेको परिणमाये तो स्वयं परिणम ही रहा है अश्रब परिणमानेकी उपेक्षा क्या 
(ही । जैसे मृदंय बजाया तो मृद गसे छाव्द किसने पैदा किया ? लोग तो यह कहेंगे कि 
ग़थने पैदा किया । और निमित्त नेमित्तिक सम्बन्धसे यह बात ठीकभी है| हाथका ताड़न 
निमित्त न होबा तो मृद गरमें शब्द उत्पन्न नहीं हो सकता था, पर प्रत्येक वस्तुके स्वरूपपर 
दृष्टि देकर देखो-हाथका ताड़न निमित्त भले ही हो सघर शब्दका निमित्त पाकर शब्द 
रूप परिणमता हुआ वह मृदग क्या अपने परिणमचमे हाथ आदि की अपेक्षा रखता है ? 


ज्ञाभमें ज्ञप्तिक्रियाकी स्वतन्त्रताः--जैसे संसार अवस्थामें छुदमरूप अ्रवस्थामे श्रथवा 
परोक्ष ज्ञावीके इन्द्रिय और मनके निमित्तसे ज्ञाव उत्पन्न होता है। भले ही ज्ञानक्की उत्- 
पत्ति में मन और इन्द्रियकी अपेक्षा होती है पर सन इन्द्रि यका चिभित्त पाकर जो ज्ञान 
विकसित हो रहा है वह ज्ञान अपनी सप्तिमें ग्रपन्ो क्रियारूप परिणतिमें किसी परकी अपे- 
क्षा वहीं करता है निमित्त होकर भी यह वस्तु स्वरूपकी अपेक्षा वात कही जा रहो है तो 
जो स्वयं परिणम रहा हो वह परिणमयिताकी क्‍या उपेक्षा करें । वस्तुकी शक्तियां किल्ी 
परको अपेक्षा नहीं रखती, प्रत्येक शक्ति अपने वस्तुकी स्थितिक्ते कारण सत है | #िसी पर 
के कारण नहीं है । पर निमित्त होनेपर भी परिणमता स्वयं है । बड़े एक मर्म की वात हैं 


डंडे ॥ [ समयसार प्रवचन प७्ठ भाग 


कि नि्ित्त के सानहह्निध्या बिना ये विकार होते भी नहीं है न हो सकते हैं: तिंस परभी उपा- 
घिका निमित्त पाकर उपादानकी शक्तियां जो विकाररूप परिणमतीं हैं उसके परिणमन 
में स्वाधीनता है, पराधीनता नहीं है ऐसी पराधीनता और स्वाधीनताका समन्वय .प्रमाणके 
सिद्धान्तमें विदित होता है । इस तरह पुद्गल द्रव्य परिणमन स्वभाव वाले स्वयं ही सिद्ध 
हुए । । 


पदार्थमें स्वतःसिद्ध परिणमन शीलताः-प्रत्येक पदार्थ स्वयं परिणमनशील है इस बात 
को जाने विना वस्तुका स्वरूप स्पष्ट नहीं किया. जा सकता । वस्तु स्वरूप समभनेका मूल 
आधार यह ज्ञान हैं कि प्रत्येक वस्तु निरन्तर परिणमनशील हैं। इतनी बात मानने पर 
निमित्त नेमित्ति क सम्बन्ध स्थापित किया जा सकता है और स्वतंत्र परिममनभी प्रसिद्ध 
किया जा सकता है । ऐसा होनेपर कलशरूपमें परिणमती हुई मिट्टी जैसे स्वयं कलश ही है 
इसी प्रकार जड़ स्वभाव ज्ञानावर्णादिक कर्म है। इसी प्रकार प्रकृति, कर्म पुदूगलमें परि- 
णमनस्वभाव सिद्ध किया गया हैं । प्रकृति और पुरुषये दो तत्व हैं मोक्ष. मार्गके प्रयोजनश्वृत . 
निपटारा करनेके लिए । सो कोईतो प्रकृतिको कर्ता और पुरुषको भोकता मानते हैं, प्रकृतिको 
परिणामी मानते हैं और पुरुषको अपरिणामी मानते है और कोई मूलमें प्रकृति और पुरुष 
दोनोंको अपरिणामी मानते हैं उन प्रसंगोंमें पुदुगल द्वव्यका परिणमनस्वभाव सिद्ध किया 
गया है। इस प्र कार यह निविध्त सिद्ध हुआ कि पुद्गलद्व्यमों स्वयं परिणमन शक्ति है। 


परिणमनशवितशन्यका कोटियत्नोंसे भी परिणमतका प्रभावः--भैया ! जिसमें परिणमते 
की शक्ति न हो तो कोटि यत्न किए जाने परभी उससें परिणमन नहीं हो सकता । और. 
और यदि परिणमन हो जाय तो यह सिद्ध है कि उसमें परिणमन स्वमाव पड़ा हुआ हैं । 
बालूमें जेसे तेल निकालनेकी शक्ति नहीं है तो कितना ही पेला जाय, उससे तेल- नहीं. 
निकल सकता । क्योंकि उसमें तेलकी शक्ति ही नहीं है। यह एक मोटा दृष्टान्त है बालू 
के पुद्गलमों सामर्थ्य हैं कि वह कालान्तरमे तेल देने लगे। वही बालू खादरूप बनकर मिट्ठी 
रूप बनकर पेड़ बनकर तेल देने लगे । यह बात द्रव्यके नातेसे है। पर.लोकमें जो देखा 
जाता है और जिसका अभी अन्योन्याभाव है वह दृष्टान्त दिया गया हैं जिसमें स्वयं परि- 
णमनेकी शक्ति नहीं है उसमें वह परिणमन कभी भी नहीं हो सकता । और जहाँ परिण- 


मनकी शक्ति है और विकाररूप परिणमनमें परका निर्मित्त भी है ने 
प होता है तो निमित्त हो 

परभी परिणमयिताके परिणमनमें परकी भ्रपेक्षा नहीं हैं! अर्थात्‌ परसे कुछ लेना नहीं है ध 

यह पुदुगलद्रव्य स्वयं परिणमन शक्ति रखता हैं।........ः ' 
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उपादानको योग्यताके भ्रनुप्तार परिणमनः--पुद्गल द्रव्य जिस भावको प्रपनेमें करता ' 


गाधा १२० ] [ ४५ 


है उसका वह पुद्गल द्रव्यही कर्ता है। जीव कर्ता नहीं है। अन्यभी एक दृष्टान्त लें कि 
जैसे जब पुष्पादिक उपाधि डंग स्फटिक मणिमें भ्रथवा स्फटिक पाषाण में विकारको बनाता 
है पर काठ, स्तम्भ, भींट झ्रादिर्मों नहीं बना सकता । जैसे दर्पण में प्रतिविम्बके हम निमित्त 
बन जाते हैं, दर्पण में मुख देखें तो दर्पणमों प्रतिबिम्ब श्रा गया । क्या भींटकी ओर मुख करें 
तो भींटमें प्रतिविम्ब झा सकता है ? नहीं । यदि कोई भींट जिसे कहते है कोड़ीके चूनेसे 
खूब चिकना किया गया हो और उसमें प्रतिबिम्ब आता है तो वह दर्पण के ही मानित्द 
हुआ । काठमें क्‍या प्रतिबिम्ब श्रा सकता है ? नहीं । उसमें शक्ति ही नहीं हैं । तो जिसमें 
परिणमन शक्ति होती है उसमें ही तद्रूप परिणमन हो सकता है। तब यही मानना होगा: 


कि प्रत्येक पदार्थमें परिणमन करने की शक्ति स्वयं है और जब अपने अनुकूल उपाधिका 


निमित्त प्राप्त करता है तव वह उपादान स्वयं अपनी शक्तिके परिणमनसे अपनेमें स्वत्तंत्र 
रहकर विकाररूप परिणम जाता है । 


निमित्त पाकर होते हुए विभावमें भी स्वतन्त्रताका दर्शत- इसी प्रकार जीव भी परिणमन 
स्वभावीहै और वह कर्मोका निमित पाकर श्रपनेमें परिणमन शक्तिके परिणमनसे स्वतंत्र 
होकर विभावरूप परिणमता है । निमित्तका सानिध्यतो वहाँ होना ही चाहिए पर शक्तियाँ 
निमित्तकी यों अपेक्षा नहीं करती कि उनमें यह हठ नहीं है कि मैं अमुक रूपही परिणम्‌ 
और इस रूप परिणमना अ्रमुक निमित्तके बिना होता नहीं ध्षो आनां चाहिए ऐसी कोई 
बात नहीं जोहती हैं । सहज जेसा निमित्त योग मिला उस उपदानमों परिणमनकी योग्यता 
पहिले से थी इसी प्रकारसे सहज निभित्त योग मिला, उसके अनुरूप उपादान अपने में 
स्वयं परिणम गया । जेसे तैयारकी हुई मिट्टी चाक पर पड़ी हुई है। उसमें घड़ा बननेकी 
योग्यता है, सकोरा कलस बननेको योग्यता है पर जिस प्रकारका कुम्हारका व्यापार निमित्त 
पायगां उसी प्रकारका परिणमन मिट्टी में स्वतंत्रतासे होता है । जैसे सकोरा बनाने के 
लायक हस्त व्यापार किया तो उसका निमित्त पाकर वह मिट्टी अपनेमें परिणमती है। 
निमित्त होता हुआ भी वस्तुका परिणमन निरपेक्ष हो रहा है। अ्रपेक्षा होकरभी निरपेक्ष है 
इन दोनों बातोंकी सिद्धि एक प्रमाण दृष्टिसे होती है । वहाँ अ्रनुकूल निमित्त सहज जैसा 
मिला उसके अनुकूल परिणमनेकी योग्यता थी सो वह परिणम गया । इस प्रकरणमें शिक्षा 
के योग्य बात यह है कि ये सब होते रहते है जीवके विकारका निमित्त पाकर, परिणमने 
की योग्यता रखने वाले पुदुगलकर्म, कर्म रुप परिणम रहे हैं और कर्मोके उदयका !नमित्त 
पाकर विकार रूप होने योग्य जीव विकार रूप परिणम रहाहै किन्तु क्या यह उपादेय 
तत्व है ! क्या यह खेल होते रहना उपादेय है ? क्या किसी वस्तु का अशुद्ध प।रण मन 
उपादेय है ? नहीं पुदुगलसे भिन्न झुद्ध परमात्म भावनामें परिणत हुआ जो भाव है अ्रभेद 


४६]: [ समयसार प्रवचन षष्ठ भाग 


रत्तत्रय, सम्यसज्ञाके बलसे ग्रम्य चेतव और आनन्‍्दस्वरूप है एक' स्वभाव जिसका ऐसा 
निज शुद्ध श्रात्मा ही निश्चयसे उपादेय है। अर्थात्‌ पर द्रव्योंसे भिन्न अपने आपको निरखने .. 
और ज्ञाता दृष्ठा रहते की स्थिरता यही अभेद रत्वत्रय और इसमे परिणत.बिज शुद्ध श्रात्मा 
ही उपादेय है, और भेद रत्वत्रय भी व्यवहारमें उपादेय है । भेया ! ७ तत्त्वोंकी श्रद्धा ;- 
करो, समस्त पदार्थों में उत्पादव्यय श्रौव्य आ्रादि युक्तियों के ज्ञानसे, ज्ञाव करो श्रौर ब्रत, 
तप संमय श्रादिका पालन करो जिससे कि अभेद रत्वत्रयकी यात्रता.बने। भेद रत्वन्रय 
चू कि अभेद रत्नन्नयका साधक है इस कारण उपादेय है, और वे सब व्यवहार उपादेय घावे 
यये हैं जो विश्चय तत्त्वके साधक होते हैं | अरब पुद्गल द्रव्यपे परिणमनशीलता सिद्ध करके 
कुछ जीवमें परिणमनपन सिद्ध करते हैं। यहाँ भी ५ गराथाएँ एक साथ भआाई हुई हैं । 


णत्तयं वद्धो कस्मेण सब॑ परिणमदि कोह मादी हि । 
गद्दध एस तुज्ञ भावों अप्परिणामी तदा होदी ॥१२१ 
भ्रपरिणमंतम्हि सय॑ जीवे कोहा दिए॒हि भावेहिं । 
संसारस्स अभ्रभावो पसज्जदे संखखमओ वा ॥१२२ 
पुरगलकम्म॑ कोहो जीव॑ परिणामएदि कोहत्त । ह 
तें संय्तपरिणमंतं कह णु परिणामयदि कोहो ॥१२३ 
अह सयघ्षप्पा परिणसदि कोहभावेण एस दे बुद्धी । 
कोहो परिणामयदे जीव॑ कोहत्तमिदि सिच्छा ॥ १२४ 
फोहुवजुत्तो कोहो घाणुवजुत्तो साणमेवादा । 

' माउवजुत्तो मांया लोहुबजुत्तो हृवदि लोहो ॥१२५. 


सांख्यानुयायी शिष्यका आशय--जिस सिद्धान्तमें ऐसा मानता यया है कि यह भात्या ब्रह्म/ 
2 प भ्परिणाी है, ज्यों का त्यो है, इसमें दल नही होती है, ऐसे सिद्धान्तके , अनुयायी - 
जिज्ञासु शिष्यसे यह सब कहा जा रहा है कि भाई यदि तुम्हारे सतका यह निर्णय. है कि - 
जीव कर्मों से नहीं बंधा है और कभी क्रोध रूप परिणमता चहीं है तो इसका सीधा : 
तासये यह हुआ कि यह जीव अपरिणासी हैँ । कितनेही लोग ऐसा सानते हैं कि केवल- ' 
दिखता है क्रोध, फेलकता है, पर जीव ऋधरूप चहीं होता है। आत्मा क्रोधादिक. रूप नहीं. 
परिणमता | जैसे स्फटिक पर कोई लालपीला कागज लया दिया जाय तो स्फटिक लाल 
पीला दिखने लगता है पर स्फटिक लाल पीला नहीं हो 'जाता है। इसी.तरह जीव से कर्मों-' 


पाधि आचे पर क्रोधादि प्रतीत होते हैं पर प्रात्या स्वयं ऋेघादि रूप चहीं बचता है | ऐसा 
“एक सिद्धान्त है श्र जो सुचसेमें अच्छा भी लगता है 
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श्रपरिण।भित्वसिद्धिके लिये दिये जानेवाले दृष्टान्त--अपरिणासित्वका दृष्टात भी बड़ा 
सुन्दर मालूम होता है कि हाँ स्फटिक कहां लाल हो गया, डक हटाया तुरन्त लाल मिट 
गया । अरे लाल हुआ होता तो कुछ देर तो बना रहता । डंक लगाया, लाल दिखने लपा, 
फिर डंक हटाया, लाल मिट गया । तो कहां लाल रूप परिणमा। श्रथवा दपेणके सामने 
हाथकिया तो हाथ प्रतिविम्वित होगया, तुरन्त हाथ हटाया तुरन्त प्रतिविम्व मिट गया । 
तो दर्षणमें छाया प्रतिविम्बित होती है । यदि कोई बड़ी तेजी से दर्पणके आगे हाथ हिलाये 
तो उसप्तके हाथकी छाया घूमती है) तो दर्पण यदि उसके हाथ विम्ब रूप हो जाय तो 
कुछ समय तो रहना चाहिए । वह रंच भी ठहरता चहीं । तो छाया प्रतींत होती है पर 
दर्पणरूप छाया परिणमी नहीं । ऐसा दुष्टान्त अपरिणामित्व सिद्ध करने वाला दे सकते है 
अब उसका समाधान सुने । 


दृष्टान्तमें तथ्य--उस स्फठिक में ऐसे ही लाल आदि रुप परिणमने की सामर्थ्य है कि 
उपाधिका सम्बंध होते पर लाल जादि रूप परिणम जाये और हटाने पर तुरन्त हठ जाय । 
स्फठिक उस कालमें लालरूप परिणमा है, लाल रूप दिखता ही हो ऐसा चहीं है । पर वह 
लाल रूप परिणसव चूँकि उपाधिका सम्बंध. पाकर होता है सो जिस क्षण उपाधिका 
सानिध्य है उस क्षण लालरूप हैं श्र जिस क्षण उपाधि हटेगी उसी क्षण लाल रूपका 
प्रिणमन भो हटगया । इसी प्रकार दर्पण की भी बात हैं। विकार की प्याप्ति निमित्तक्के 
साथ होती है | निभित्त के होने पर विकार होसा है, विमित्तके न होने पर विकार वहीं 
होता है पर एक क्षणको भी चविसित्त हो और विकार आए तो वह विकार उपादानका 
परिणामन हूँ, केवल प्रतीत होने वाली ही बात नहीं है । 


प्रइनपक्षका स्पष्ट श्राशय व उत्तररूप प्रतिप्रइ्न--यदि तुम्हारे सिद्धन्तमें यह घात बेठी हो 
कि जीवकर्म से स्वयं बंधा नहीं है जौर जीव स्वयं क्रोधादिक रूप परिणमता नहीं है तो 
इसका आशय यह स्पष्ट हुआ कि जीक अपरिणामीहे + श्रौर जब जांव अ्रपरिणामीहै वो 
फिर दुःखी कौन ? संसारो कौन ? मोक्षादिककी कोशिश क्योंकी जायी ठव यह मैं श्रात्मा 
श्रपरिणामी हूँ, केवल दिखता है । तो देखने दो पर अन्‍्तमें आदिसमें विकृत तन होना. फिर 
मोक्ष किसका कराया जाये यदि यह जीव स्वयं तहों परिणमता है, क्रोघादिक भावरूप 
चहीं होता है तो फिर संधारका अभाव हैं। मुक्तिकी आवश्यकता तो इस कारण है कि 
हम क्रोधादिक, रागद्वेषादिक सुख दुखादिक विकारोंरूप परिणमत्ते रहते हैं और परिणमन 
हैँ दुखदायी इसकारण उन परिणसनोंसे हटवा आवश्यक है, पर जिस छिद्धान्तमों आत्माको 
श्रपरिणामी माता है वह ब्रह्म कूट्स्थ नित्य हैं । उसके विकार कुछ नहीं होते हैं त्तो फिर 
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संसार किसका हो ? जो दुःखीं हो, जिसपर गुजर बीते वही मुक्तिकों चाह करे, यत्न करे | | 
जब जोवपर कुछ गुजरती हो नहीं है, वह तो शाइवत- श्रौर अपरिणामी है तो फिर ससार 
हुआ ही क्‍या ? मुक्ति किसकी करना हैं ? इस दोषके भयसे यह मानना आवश्यक हो 
गया हे कि जीव क्रोधादिकरूप परिणमता है । । ँ 


परिणसियिताके सम्बन्धमें विकल्प: -अ्रब इसपर यह प्रश्न होना प्राकृतिक है कि जीव 
क्रोधादिकरूपपरिणमता है तो इसे परिणमाता कौन है ? यदि जीव स्वतः परिणमता ही 
रहता है तो वह क्रोधादिक स्वभावपरिणमन हो जायया । सदैव होते रहना चाहिए। और 
यदि उसे कोई परिणमाता है तोकौच परिणमाता है ? उत्तर में प्रश्नकार यहाँ कह रहा है कि . 
पुद्पलकर्म क्रेधादिक वामक पुदूगल प्रकृति इस जोवको क्रोधरूप परिणमाता है । ऐसामाना 
जाने पर दो विकल्प समक्ष आते है। क्रोध रूप परिणमत्ते हुए जीवको क्रोधयामक प्रकृति . 
क्रोधरूप परिणमात्ती है या क्रोध रूप न परिणमते हुए जीवको क्रोधप्रकृति जीवकी कर्मरूप 
परिणमाती है ? यदि क्रोध रूप न परिणमतत हुए जीवको ऋोध॑ प्रकृति ऋधरूप परिणमाती 
है तो यह बात असम्भव सी है कि जो शवित जिसमें नहीं है उस शवित के कामको कोई 
दूसरा पदार्थ करदे | लोक व्यवहारमें तो नहीं देखा जाता है । धूलमें रोटीरूप परिणमवे' 
की योग्यता नहीं है । सो कैसा ही यत्व किया जाय पर घूल, रेत रोटीरुप नहीं परिणम' 
जाते है | जिसमें जो शवित नहीं है उसको कोई दूसरा पदार्थ कभी भी करने में समर्थ नहीं ' 
हो सकता है | इसलिये यह पहिला पक्ष तो गलत है भ्रब दूसरे पक्षकी बात यह है कि 
परिणमातै हुए को परिणसाता है तो परिणम तो रहा ही है, उसे दूसरा और क्या परिण- 


साता है ? इन दो बातों के पदचात्‌ उप्तका क्या निइकर्ष चिकलेया उसको अब इन्हीं गाथावों 
सें ग्रयली याथासें कहा जायया । 


परिणामयिताके सम्बन्धमें विकल्तोंका स्पष्टीकरण-- इस प्रकरण में यह कहा जा रहा है 
कि यदि कर्मसे यह जीव नहीं बंधा है श्रौर ऋ्रोेधादिक भावोंसे स्वयमेव चहीं परिणमसता है 
तो इसका स्पष्ट मतलब यह हुआ कि जीव अपरिणामी हुआ | और जब जीव अपरिणासी 
हथा । तो संसारका अभाव हो यया । जब यह टससे मस ही वहीं हो सकता तो फिर यह' 
संसार किसका ? इस दूषणके भयसे यदि उह कहा जाय कि क्रोधादिक नामकी जो पुद्यल ' 
कर्म प्रक्रियाएँ हैं वे जीवको क्रोधादिक रुपसे परिणमाती हैं, इसलिए संस्ारका अभाव: नहीं 
हो सकता । याने जीव खुद चहीं परिणमता. है पर ये क्रोधादिक कर्म. जीवको क्रोधरुप 
परिणमा देते हैँ । पहिले तो यह मोठी बात देखो कि प्रकृतिने ही परिणमा दिया सही, 
फिरभी जीव परिणसाया चहीं इस पर भी यदि. ऐसा दुराग्रह किया जाय कि प्रकृति ने 
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भी परिणमाया और फिरभी जीव परिणमा चहीं, तो इसे मानेभा कौन ? खुद कोई लष्डका 
व चले और हाथ पकड़कर जबरदस्ती कोई लड़के को ले जाय तो जबरदस्ती ले जाने पर 
भी लड़के के पेर चले कि नहीं चले, फिर भी लड़का ठसको मस नहों हुआ, ओर वह लड़का 
त्तहीं चला, इसे मानेगा कौच ! 


वस्तुशवितियोंमें परानपेक्षता--इस सम्बंधमें ये दो विकल्प किए गए हैं-क्या क्रोधादिक 
रुपसे स्वयं न परिणमने वाले जीवको पुद्यलकर्म क्रोधादिक रूपमें परिणमाते हैं ? या स्वयं 
परिणमचे वालेको प्रकृति क्रेधादिक रुप परिणमाती है । यदि यह कहा जाय कि स्वयं चहीं 
परिणमता है श्र प्रकृतिके द्वारा यह श्रात्मा परिणमा दिया जाता है तो जो स्वयं नहीं 
परिणमता है वह दूसरे के द्वारा परिणसाया जा सके ऐसा कभी नहीं हो सकता । स्वयं ही 
'यदि शक्ति चहीं है तो वह शक्ति किसी श्रन्यक्के द्वारा की नहीं जा सकती। और यदि स्वयं 
परिणमते हुए जीवको प्रकृति परिणमातीद्वै तो जो स्वयं परिणम रहा है वह किसी अन्य 
पर परिणमयिताकी अपेक्षा वहीं कर सकता | चिमित्त के सद्भाव में भी वस्तुका कार्य होता 
हो वहाँ परभी वह उपादान अ्रपच्ची परिणतिसे परिणसतचे सें स्वाधीव है) वह अपेक्षा वहीं 
करता | वस्तुको शक्तियाँ किसी पर पदार्थकी अपेक्षा नहीं किया करती । नि्मित्तके बिचा 
होता चहीं फिर भी विमित्तं की अपेक्षा उपादान नहीं किया करता । 


परिणाम व परिणस्ताका अ्रभेद--इस तरह यह सिद्ध हुआ कि जीव परिणसन स्वभाव 
वाला स्वयं ही होता है । ऐसी बात सिद्ध होने पर निशकर्ष यह चिकालो कि जैसे गरुड़के 
ध्यानसें प्रयोगवसाधक पुरुष स्वयं स्वय ही यरुड़ हो जाते हैं इसी प्रकार श्रज्ञानस्वभाव 
ऋ्रोधादिक भावधें परिणत जीव स्वयं ही क्रोधादिकरूप हो णाते हैं दसी प्रकर जीवमें परि- 
णसन स्वभाव स्वतः सिद्ध हो जाता है। यरुड़ ष्यात्ती सिद्धान्तमे यह बताया गया है कि 
लोग ग्ररुड़का ध्याव करते हैं जो गरुड़को देवता सानते है और उन्हें ऐसा ध्यान हो जाता 
हैं कि मैं यरुड़ हूँ । गरुण एक पक्षी होता है जो सांपको उठाकर खा जाता है। उस गरुड़ 
का ध्यान बताया है। चू कि गरुड़कों एक भगवातका बाहन बतायाहै तो उस बाहनके प्रसंग 
सें वाहतका ध्यानकिया यया है। एक दिन रास्ते में पिजड़ेमे चु हाको बंद किए हुए एक 
लड़का लिए जा रहा था तो हमने लड़के से कहा कि देखो इस चूहे को कुत्तोंके आगे च 
छोड़चा, चहीं तो बहुत पाप लगते हैं । तो वह वोला, हाँ छड़ेगे कैसे यह तो गणेशकी सवारी 
हैं, हमने कहां चलो ठीक-यणेशकी सवारी ही सही कुछ भी मात्रो इसके प्राण तो बच 
जायेंगे । तो यरुड़के घ्याचमें परिणत पुरुष स्वयं गरुड़ हो जाता हैं, इसोप्रकार क्रोघादिक 
भावोंमें परिणत पुरुष स्वयं कोधमय हो जाता है । 
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दृष्टास्तपूर्वक परिणाममयताकी सिद्धि: जैसे कभी बच्चे लोगघोड़ा बनकर" खेला करते 
है । दोनों हाथ पैर जमीच पर. टेक कर चलते और कहते हैं कि घोड़ा श्राया । दूसरा लड़का 
'भी घोड़ा बन गया और वे घोड़े की त्तरह हिनहिनाते हुए सिरमें सिर .मारते हैं ओर हाथ 
से भो टापसी मारते हैं । ऐसा वे नाटक रचते हैं। उस समय वच्चे को यही रुयाल रखवो 
पड़ता है कि मैं घोड़ा हैँ, और जब विशेष ध्यान हो जाता है तो अ्रपनेको बिल्कुल भूल जाते 
हैं कि मैं लड़का हूँ । यह झलाल हो जाता है.कि मैं तो घोड़ा हूँ. और अंतमें जब वेयकी 
लड़ाई हो जाती है और चोठ लग जाती हैं तो खबर होतीहै कि मैं लड़का हूँ और रो पीठ 
कर घर भाग जाते हैं। तो जिसके ध्यानमें एकाग्रतासे जो परिणत हो जाय तो उसके 
ध्यानमें वही हैं। जैसे बताया है. कि शुद्ध श्रात्मतत्त्व जिसके उपयोगमे है, उपयोगके समय 
में भी शुद्ध आत्मा ही है . ज्ञानककी ओरसे देखा जा रहा है उपयोग जिप्तके ध्यानमें एकाग्र 
है बस आत्मा वही है । इसीप्रकार जीव क्रोधादिक का परिणमन कर रहा हूँ शौर उसमें 
उपयोग लगा रहा है तो वहू स्वयं. क्रोधमयहै । जेसे बहुत गुस्सा करने वालेको बहते हैं कि 
लो यह आा गया है क्रोधका पिण्डा अब बतलावो कि वह आत्मा क्‍या क्रोधक्ला ही पिण्ड है ? 
उसते न ज्ञान है. न माव है न श्रौर कुछ है क्‍या ? सगर जो निरन्तर क्रोधकर रहाहे 
जिसका उपयोग क्रोधमय ही बना रहताहे उसको कहते हैं क्रोधका पिण्ड | 


उपादानद्ञक्तिकी मुख्यता--तो जो लोग ऐसा कहते थे -कि परिणमते हुए जीवकों 
क्रोधरुप बना देता हैँ कमें सगर जोव क्रोधरुप नहीं होता । 'जीव श्रपरिणामी- है ऐसी 
जिनकी हठ थी उनसे यह कहा गया कि जींव ही स्वयं उस कालमें ऋरेधरुप परिणम गया, 
श्रौर जीवमें ऐसा विकार रूप परिणमनका स्वभाव है तभी संसार है और तभी इस संसार 
संकटसे बचने के लिए ब्रत ध्यान आदिका उपाय किया जाता हैं , यदि जीवमें परिणमनका 
स्वभाव व हो तो कितनी भी उपाधियोंक्ता सम्बंध इस जीवमें हो जाय तो भो परिणमन 
नहीं श्रा सकता । ऐसी जबरदस्ती कहीं नहीं होताहै कि कोई जबरदस्ती परिणमाये और 
वह श्रपरिणामी हो बना रहे । आात्मामें रूपपरिणमनका स्वभाव नहीं है तब किसकी जबर- 
दस्ती चल सकतीहै । बालूमें तेल निकलनेका स्वभाव नहीं हँ तो उस पर तेल मिकालनेकी 
जबरदस्ती चल सकती है क्‍या ? नहीं ! हाँ कोई ऐसा: फलहँ कि जिसमें मुश्किलसे तेल 
निकलता है, जेसे बादासह मुश्किलसे ही तेल निकला सही पर तेल निकलनेका स्वभावहे 
तो उस पर जबरदस्तीभी चल सकती है । जौ तिलहै उसमें आ्रासावीसे तेल निकल श्राता 
इता है, तो चाहे साधारण यत्न करना पड़े चाहे प्रबल 

रिणसनेका तो परिणम सकताहै अन्यथा. चहीं.। . 
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जीदके परिणसनस्वभावक्षी प्रसिद्धि-मेया ! दपंणका स्व्ाावहं प्रतिविम्बरूप परिणमने 
का तो दर्पण के सामने मुख करने पर दर्पण प्रतिविम्ब रूप परिणम जायग। पर भींट, काठ, 
चोको, पत्थर, इन पदार्थोमें प्रतिविम्बरूप परिणम्नेका स्वभाव नहों है तो हम कितनी ही 
तेजी से देखें और बड़े भाव भरकर देखे कि लो श्रब दिखता ही है चेहरा तोभी क्‍या प्रति- 
विम्व पड़ जायगा ? नहीं तो ये सब विभाव परिणमत हैं, प्रतिविम्ब परिणमन भी विभाव 
परिणमन है, स्कंध परिणमत भी विभाव परिणमन है, पुद्गलका शुद्ध परिणमव परणाणु 
कहलाता है, परमाणुमें स्वयंगेव जो कुछ होता है रुप, रस, गंध, स्पर्श, परिणमनत वह स्व- 
भाव परिणमच हैं। इसलिए जीव स्वयं परिणमता नहीं हु श्रौर प्रकृति कर्म रूप परिणमाए 
यह बात ग़लत है, और यह भी यलतहँ कि जीवको परिणमते रहनेका स्वभाव ही एंसा हूँ 
कि वह विकाररूप परिणमा ही करे। |; 


प्रकरणका निष्कर्ष--यदि एकॉतसे जीव विकार रूप परिणमता ही रहता है तो द्रव्य 

कर्म के उदयके बिचा भी यह क्रोधरूप परिणम जाया करें सो ऐसा नहीं है क्योंकि यदि 
एकॉतसे जीवके विकार रूप परिसणसवका स्वभाव है तो मुक्ति होने पर भी वह क्रोधीबन 
जाया करे क्योंकि जीवमें करोघादिक रूपपरिणमन का स्वभाव पड़ यया दै। पर ऐवा वो 
नही है। तब बात क्या है ? जीवमें विकाररूप परिणमनका स्वभाव तो है मयर विकार 
की व्यक्ति निमित के सन्निधाव होनेपर यह्‌ जीव करता है । और दूसरी बात यह है कि 
उस शिष्यको कहा जा रहा है थो जैन होकर भी सांख्य आशयको रख रहा है । यदि यह 
कहें कि यह श्रात्मा स्वयं ही कर्मोदय की श्रपेक्षा किये बिना क्रोधादिकरूप से परिणमता है 
तो इसका भ्र्थ यह हुआ कि जो आयसमें लिखा है कि प्रकृतिकके चिमित्तसे भावेंका कर्ता 
होता है वह एकपचा हो ज्ायगा इस कारण ऐसा माना कि जैसे घटकार परिणत भृत्यिण्डके 
घटरूप हो जाता है या अग्विरूप परिणत लोहे का गोला हो तो स्वयं अ्रगिनि है इसी प्रकार 
आत्मा भी जो क्रोधके उपयोग में परिणत है वह ही स्वयं कोध है, जो मात्र के उपयोग में 
परिणत है वह आत्मा मान है, जो माया के प्रयोगमें परिणत है वही आत्मा माया है । और 
जो लोभके उपयोगें परिणत है वह आ्ात्मा लोघ है | ऐसी जीवपें स्वभाव भूत परिणमन 

की शवित प्रसिद्ध है। ऐसी परिणमन शक्तिके होनेपर यह जीव जिन-जिन भावोंका कर्ता 

है उन-उत्त भावोंका यह जीव उपादान कर्ता है। द्रव्यकर्मकां उदयतो निमित्त मात्र है । 

यह संसार अ्रयस्था में क्रोधरूप होता है। और सिद्ध अवस्थामें क्या बात होती है कि वही 

जीव चैतन्य चमत्कारसात्र शुद्ध भावोंमें परिणत होता हुआ सिद्ध आ्रात्मा कहलाता है प्रत्येक 

पदार्थंमें परिणसचका स्वप्षाव हैं श्रौर जो पदार्थ पर्याय योग्यतामें विकार रूप परिणमनका 

स्वभाव रख रहा हैं वह किसी पर द्रव्यका निमित्त माह्ष पाकर स्वयं विकाररूप परिणम 
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जाता है। कैसा यह ज्ञावका सम है। वस्तुक्रे स्वरूप को किस तरह पहिचाना जा रहा है 
कि निर्मित्तका उपादानमें कुछ आता नहीं है- यह भी उपयोग रहे श्रौर.निमित्तके सानिध्य 
बिना विकाररूप परिणम कोई वहीं सकता. यह भी दृष्टिमें रहें | दोनों बातें रहें और 
दतने पर भी श्रर्थात्‌ चिमित्त का सानिष्य पाकर भी वस्तु जो विकाररूप परिणम रहा है 
वह अपनी ओर से स्वतन्त्रता से परिणम रहा है यह भो ध्नार्नपें रहे । सब बातों का एक 
साथ प्रमाण बना रहना यह समस्तचयों के विज्ञान बिना नहीं हो सकता । हू 


स्वकत्‌ त्वका निष्कर्ष--इसी प्रकार कुछ निष्कर्ष यों निकालना कि यह श्रज्ञानी जीव 
निमित्त पाकर जव श्रशुभोपयोगरूप से पंरिणमता है तब अपने पापास्रवक्रा का 'कर्ता होता 
है, जब शुभोपयोग रूपसे परिणमता है तब पुण्यास्रवका कर्ता होता है, वहो षीव जब 
शुद्धोपयोयके भावसे परिणत होता है तो आत्माकी ही रुचि रहे, शुद्ध श्रात्मस्वरुपकी ही 
संवित्ति रहे भौर उसही रुप उपयोग बना रहे ऐसी स्थितिमें इस प्रकारके अभेद रत्नत्रय 
रूप अभेद ज्ञानसे जब यह जीव परिणमता है तब यह निश्चय चारित्रंवशी निदचय ससम्यः- 
दृष्टि वीव॒राय सम्यर्दष्टि होकर सम्बर निर्जरा शौर मोक्ष तत्त्वका कर्ता .बचता।है ॥ 
विश्चय सम्यक्टंव का उपयोग न होने पर जेब -सराग"सम्यक्त्वसे -परिणमंता है तब/शुद्ध 
आत्माही उपादेय है ऐसी दृष्टिके बलंसे 'परम्परेंथा निर्वाणका कारणभूत तीर्थंकर आ्रादिक 
उत्क्ृष्ठ पुण्य प्रकृतियोंका भी कर्ता होता .हं । पे 


परिस्थितियोंका कारण परिणमनशीलता-ये सव बाते जो बताई गई हैं वे तब तक 
सिंद्ध नहीं सो सकतो जब तंक जीव और पुंद्यल इन दोनींका कथंचित परिणाम स्वीक्रार 
कर लिया जाय । झगड़ा किस बात पर ? दोनों मूलभूत पदार्थ तो मित्रता रख" रहे हे 
और यहाँ वहां के लोग उच दोनोंका झगड़ा बनादें यह कैसे हो रुकता है, वे दोनों. खुद 
झगड़ेल बनें तो झगड़ा खड़ा किया जा सकता है । जिस जीव पर पुण्य, पाप, आ्रास्रव,:वंध, 
सम्बर, निजंरा, मोक्षेतत्व आदि गुजरते हैं वह' ही हुमा कूटस्थनित्य, तो श्रब बने 'बिगढ़े 
क्या ? भैया ! कुठ'कहते हैं निहाई को । जहां लोहार आय जलाता है उसके पापही एक 
लोहे का लम्बा, चौड़ा, सोटा डंडा गराड़ा जांताहे जो वर्षोही गराड़ा रहता हूँ । वह हिलता 
वहीं है और जिस पेंच पूर्जेजो ठीक करंनाहे उसे निहाई श्रथवा कूटस्थपर रखदेते है और 
घन सारने वाले जो दो तीव होते 'हैँ वे घब' मारते हैं, तो उस 'निहाई. पर'खूब घन भी 
चंलते है, पेंच पुर्जेंभो चलते हैं पर वह घिहाई महराची -जहां की वहां बड़ी: हुई है।। सब 
सब कुछ बदल कर भी निहाई में कुछ काम' नहीं हो 'रहा ह । 'उस-पर कुछ 'गुजरती ही 
चहीं है । पृथ्वी की तरह अविचल रहतीहे। इसीतरह जीव और कम ये यदि अधिवल रहे 
ऐसा सानें तो ये दोनों. हि खफन हे तो जोव और पुद्गलको- कर्थचित्‌ पर मिस्वेडव 
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करने परही ये सब वातें बन सकती है । इसी प्रकार जीवमें ज़ब परिणमनकी शक्ति निर्विध्न 
स्वभावशूत सिद्ध होती है तो परिणमन शक्ति की दृष्टि हो जानेपर यह सिद्ध होता 
है कि यह जीव जिस जिस भावको करता है कि उस उस भाव का यह जीव कर्ता कहा 
जाता है । इसही बातको अब इस गाथा मे स्पष्ट करते हैं । 


ग़ं कुणदि भावमादा कत्ता सो होदि तस्स कम्मस्स । 
णाणिस्स स णाणमओं अण्णाणमञश्रो श्रणाणिस्स ॥ १२६ 


| वस्तुमें परसार्थतः स्वका ही कर्तृत्व- आत्मा जिस भावकों करता है उस भावरूप कर्म 
का कर्ता होता है । ज्ञानी जीवके ज्ञानमय भाव होता है और अज्ञानी जीवके श्रज्ञानम्य 
भाव होता है, पर करता है जीव केवल अपने भावों को । इसी प्रकार यह शआरात्मा स्वयंही 
परिणमन स्वभाव बाला होकर जिस स्वरूप अपने भावोंको करता है उसही भावका कर्ता 
कहलाता है और उसका वह भाव कर्म कहा जाता है । 


ज्ञानीके ज्ञानमय भावकी उद्भूति--केंमेरूप से परिणमा आत्माका वह भाव ज्ञानी जीव 
'के तो ज्ञानमय ही होता है क्योंकि इस ज्ञानी पुरुषके भलीप्रकार स्व और पर का विवेक 
उंदित हुआ है, यह ज्ञान मात्र मैं हूँ, और मैं सब ज्ञानातिरिक्त भाव पर हैं । समस्त चेतन 
अचेतन पदार्थ पर हैं । यह मैं ज्ञानमात्र स्व हूँ । ये रागादिक विकार पर है । ऐसा ज्ञानमात्र 
स्व का परसे विवेक कर लेनेके कारण उसमें विविक्त आत्माकीं ख्याति प्रसिद्ध होती है इस 
लिए जो कुछ उससे बनता है वह ज्ञानमय भावही बनता है । तो ज्ञानीके ज्ञानमय हो भाव 
होता है । भ्रभी जिस पुरुषके बारेमें आपको यह कहाहो है । कि यह पुरुष निष्पक्ष है, राग- 
द्वेषकी बातें नहीं करता, किसीका कोई पक्ष नहीं जुटाता, विवेकी है, ज्ञानवाला है तो कोई 
परस्परमें किसीका झगड़ा होने पर वे दोनों फरीफ यह कह बंठते हैं कि जो यह कहेंगे तो 
हम मानेंगे । हालाकि पता नही है कि यह कंसा बोलेगा पर यह विश्वास है दोनों में कि 
चू कि यह ज्ञानी है, निष्पक्ष है इसलिये ज्ञो भी इसका भाव होगा, निर्णय होगा वह सब 
यथार्थ होगा । इतना तो निर्णय है । इसी प्रकार ज्ञानी जीवके चू कि स्व श्र परका विवेक 
हो गया इस कारण यह निवचय है कि वह अन्याय नहीं कर सकता ज्ञानी किसलिये अन्याय 
करेगा, अगर भ्रम होता तो अन्याय करता किसी विपय से हितमाना हो, किसी परको 
अ्रपता माना हो तो वह अन्याय करता । ज्ञानीके ज्ञानमय ही भाव होता है 


प्रज्ञानीके श्र्ष म मय भावकी उद्भूति--अजञानी जीवके ग्रज्ञानमय नाव ही होगा । एक 
विगड़ी हुई संस्कृत में कहावत है कि पंडित: शुत्रु: भद्रो न मूर्खो द्ितकारक: पंडित समन्‍्- 
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दार यदि झत्रु भी हो तो भी वह भला है पर मूर्ख मित्र जो अपने लिये हितकारी हो वह 
भला नहीं है । भले ही वह अपने लिये हितकारी है पर पता नहीं कब अणसद बोलदे और 
उस मित्रसे नुकसान हो जाय । तो अज्ञानी जीवके चू कि स्व परका विवेक नहीं है इसलिये 
इस बिविक्त आत्मा की ख्याति अत्यन्त अस्त हो गई है। वह अपने श्रात्मस्वरूप को परिचय 
में नहीं ले सकता है इसलिये उसके अज्ञानमय ही भाव होता है । 


कर्त त्वका हेतु परिणमनशीलता--इस प्रकार यह सिद्ध किया गया है कि जल्‍व स्वयं 
निरन्तर परिणमते रहनेका स्वभाव रखता है । जब तक यह जींव अज्ञानभावका उपादान 
रखे रहता है तब तक अनुकूल कर्म प्रकृतिका निमित्त पाकर श्रज्ञानमय भावकों करता है। 
और जब यह ज्ञानमय शुद्ध उपादानको प्राप्त करता है तब यह जीव ज्ञांनममय भावका कर्ता 
होता है । पर परिणमनका स्वभाव जीवमें है । मोक्ष की समस्या बड़ी समस्या है श्रर्थात्‌ 
संकटोंसे छूटने की बात एक बहुत बड़े ध्यानकी बात है ! वह इस ही दक्ञामें सम्भव है कि 
जब स्वयंको और परको परिणमने का स्वभाव माना जाय । जिसे छूटना है वह ही न 
बदले तो फिर मुक्ति किसे हो । और यह स्वयमेव ही बदलता रहता हो श्रथवां परके 
निमित्त से बदलता रहता हो तो मुक्त होकर वह करे क्या । वहाँ पर भी इन्हीं संकटों में 
बसना पड़ेगा । इस कारण पुरुष और प्रकृति इत दोनों को परिणमन स्वभाव वाला माना 
जाय तब मोक्षकी व्यवस्था इसकी बन सकती है| यहाँ यह कहा गया है कि ज्ञानी के गे 
ज्ञानमय भाव होता है क्योंकि उसके स्व परका विवेक जगा है। और समस्त पर भार्वों से 
विविक्‍त श्रात्मा की ख्याति होती है पर अज्ञानी जीवके अ्रज्ञानमय ही भाव है क्योंकि उस 
के स्व परका विवेक नहीं जगा, और उसे इसी कारण विविकत आत्माकी दृष्टि नहीं उत्पन्न 


हे । भ्रव यह बतलाते हैं कि ज्ञानमय भावसे क्या होता है और अज्ञानमय भावसे क्‍या 
होता है । ॒ 


अप्णाणमओ्रो भावों श्रणाणिणों कुणदितेण कम्माणि । 
णाणसओ णाणिस्स दु ण कृणदि तहाया दु कम्माणि ॥१२७ 


अ्ज्ञानमय भावका परिणाम--अज्ञानी जीवके अज्ञानमय हो भाव होता है इस कारण 
वह भाव कर्मोका कर्ता है, और ज्ञानी जीवके ज्ञानमय भाव होता है इस कारण. वह. ज्ञान 
कर्मो का कर्ता नहीं है | शुद्ध जानन देखन जैसे स्थिति मे न हो उस स्थिति को प्रज्ञानमय 
भाव कहते हैं । अज्ञानी जीवके निज और परका अस्तित्त्व प्रतीत नहीं हुआ इसी कारण 
विविक्त निज आत्मतत्व की उसकी दृष्टि नहीं हुई । वह विविकक्‍त शआ्रात्मतत्व मोहसे ग्रस्त 
है इस कारण अज्ञानमय ही भाव होता है । इस अज्ञानमय भावसे ही किसी के स्व और 
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परका भिन्‍न स्वरूप हीं नजरमें है नहीं । जब भिन्न अ्रस्तित्व चजर में नहीं है तो यह 
प्राकृतिक बात हैं कि स्व श्लौर परमें एकत्वका, सम्बंध का, निर्भर होने का एक दूसरे के 
आश्रित अस्तित्व समझने का अभ्यस्त हो जाता हैं और जब स्व और परमें एकत्वका 
अभ्यास हो गया तो ज्ञानमात्र स्थितिसे भ्रष्ठ हो जाता हैं । 


स्वरूपअ्रष्टताका परिणाम--जब कोई ज्ञानमात्र दर्शनसे भृष्ट हो जाता है तो पर जो 
रागद्ेष भाव है इनके साथ एकता कर लेता है, और ऐसी दृढ़ एकता हो जातीहै कि उस 
ही भाव में अहकार चलने लगता है। जैसे लौकिक पुरुषों को अपने नाममें एकता है तो 
कोई धरे भी वाम ले या आधी नींदमें हो, वहां पर कोई नाम ले तो भट कान खड़े हो 
जाते है उस तामसें क्‍्याहै ? चार-पाँच शब्द ही तो हैं, जो स्वर व्यंजनके शब्द है, उन 
शब्दों को किसी ऋमसे रख दिया, यहो तो नाममें है तो अपने नामका अहंकार करने लगते 
हैं कि मुझे ही तो कहा । इसी से तो जा चतुर लोग होते हैं वे दूसरों को बसमें करते का 
श्रथवा दूसरों से दाव आ्रादिक कराने का या स्वार्थ पूर्ति करने का यह उपाय समभते है कि 
अच्छी प्रशंसा कर देवा चाहिए, इचका नाम जाहिर करदें फिर तो वे घसमें हो हो जायेंगे। 
दूसरों को बसमें करने का और अपवा कोई कार्य कराने का चातुर्य इसमें समझा जाता द्ठ 
कि वासकी प्रसिद्धि करदें जाहिरात करदें | 


भ्रनर्थोका मुल नामका लयाव--भैया ! जिसे साममें ऐसा श्रद्धात बना हुआ है कि 
अमुक चंद, अमुक सल मैं ही तो हूँ । जिसे चाममें एकता ऐसी हो गई है कि वह शभ्रब जीवन 
में नहीं मिटतीहेँ | अखबारों में यदि कोई विन्दामथ वाक्य आ गया और उनमें केवल एक 
बात चासके अक्षर पड़ यए तो सारा क्षोभ मच जाता है जिसका ताम पड़ यया है उसके | 
वया इस आत्मका यह अमुक चाम है ? बहुत अतः सर्समें जाकर देखो तो यह तो एक 
चेतन्यस्वरूप पदार्थ हैं, जेसे सब अपना स्वरूपास्तित्त्व रखते हैं वेसे हा यह अ्रपना स्वरूपा- 


स्तित्व रखता है । वाघमें एकता हो जाने पर अ्रहंकारकी भ्रवृत्ति हाने लयतो है कि यह मैं 


हूँ, और अपने ज्ञान मात्रके स्वरुपको भूल जाता है, जंसी वासवा धाम की बनी रहती है, 


ऐसी हों वासता में ज्ञाच सात्र हैँ, ऐसा देखने के लिए नहीं उत्पन्न होती है । तो जब राय 
ढेषों में एकता खाच लिया, अहंकार प्रवृत्त हो यया तो अपने बारेमे ऐसा सम भता है कि यही 
में हूँ, रायह्रेष कर रहा हूं यही तो मैं हुं। फिर यह न राय करते हुए हिचक्िचाता है न 
हेंए करते हुए हिचकिचाता है । क्योकि मौज विषय साधन. लोकप्रतिष्ठा, दिल बहलाते, 
लोगों से कुछ श्रच्छा चाम कहलवालें, यही मात्र जब जीवनका लक्ष्यहूँ 


तब राय और द्वपों 
में हो तो अपनी वुद्धिमादी ससझेया | 
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ज्ञानभाव व भ्रज्ञानभावके विलास जिसका लक्ष्य यह है कि मैं ज्ञानमात्र हूँ और ज्ञान- 
. रूप रहना मेरा कर्तव्य है, इसी में ही उन्नति है, यही मेरा खास स्वरूप है, काम है । इस 
के अतिरिक्त अन्य उपाधि हैं, संसारमें रुलानेके साधन हैं ऐसी बात जब ज्ञानमें श्राए तब 
तो राग करते हुए हिचकेगा, ढ्वेष करता हुआ कुछ अष्टपट मानैगा, न करने को चाहेगा, . 
निवृत्तिकी ओर उन्मुख होगा। पर जो ज्ञानमात्र स्वरूप की दृष्टिसे च्यूत है, स्व और परके 
साथ एकता जिसके ज्ञान मे बैठी है वह पुरुष रागी हू षी होकर राग करता है, ढें ष करता 
है और इतना ही नहीं, राग द्वेष करता हुआ उन रागढ्वेषों को आत्मरूप करता हुआ अर्थात्‌ 
यही मात्र मैं हूँ, ऐसा मानता हुआ कर्मों को करता है । जैसे लौकिक पुरुषों को यह भाव 
बना रहता है कि तुम कौन हो भाई ? मैं अ्रमुक मनुवाका बाप हूँ, अमुकका मैं अ्राता हूँ, 
इत तरह का ऐसा संस्कार बना रहता है, इसको मना ही नहीं किया जा सकता | मैं यह 
कुछ नहीं हूँ, मैं तो अन्य सब जीवोंकी भाँति चैतन्य स्वरूप रखने वाला एक पदार्थ हूँ। 
इसे कोई नहीं जानता है, जैसे सब जीव हैं ऐसामैं भी एक हूँ । इस प्रकारका लक्षण किसी 
समय नहीं पहिचान सकते हैं । ऐसी ही वासना बनी रहती है कि मैं अमुक हूँ । 


समत्वसें श्रहं्वभावकी सहान्धता--अज्ञानी जीवके निरन्तर यह भावना बनी रहती है, 
रागद्देषादि विकार जितने हैं ये मात्र मैं हूँ । यह तो ज्ञानीकी भाषामें बात कही जा, रही है 
कि अज्ञानी जीव रागह्ेषों को ही आत्मा मानता है, हर अज्ञानी को स्वयं यह पता नहीं 
कि ये रागद्वेष हैं और इन्हें में आत्मा मानता हूँ, बोध हो तो अज्ञानी ही कहाँ हैं, फिर तो 
ज्ञानी हो गया । जैसे कोई कहे कि मकान मेरा है, ऐसा कहने बाले को कमसे कम यह तो 
ज्ञात है कि मकान ही मैं नहीं हूँ, मैं श्रलग हूँ, मकान अलग है, मकान मेरा है, ममता के 
'भाव से भ्रहृंत्व का भाव बहुत दृढ़ अ्रंधकार में होता है | यह पुत्र मेरा है ऐसा सोचने में 
अभी गनीमत है थोड़ी । याँ तो थोड़ा बहुत भाव है कि यह मैं हुँ पुत्र यह है, और पुत्र मेरा 
है कोई कहें कि शरीर मेरा है तो यहां भी कुछ भेद है कि शरीर यंह है और मैं कुछ हूँ 
और शरीर मेरा है। पर जहाँ यह आशय हो जाय कि शरीर को ही लक्ष्य रखकर कहेकि 
यह मैं हूँ उसमें घना अंधकार बना हुआ है । और इसी तरह रागद्वेष परिणाम में जिसके 
यह भाव हैं कि यह मैं हैँ रागद्वेष के प्रति ही ऐसा अहंत्व भरा जाय कि यह मैं हूँ.तो उसको 
यह दृढ़ अज्ञान अंधकार है और इस मिथ्यात्व अंधकार के विका रमें यह जीव संसार 
परम्परा को बढ़ाने वाले कर्मो से लिप्त होता है । 


अज्ञाननियों की प्रवृत्तिमें श्रज्ञानकी व्यक्त झलक कितने ही पुरुष और विशेषकर महिलाएँ 
ऐसे अज्ञान अंधकारमें होती है कि इष्टके गुजरने पर ऐसा अनुभव करती हैं कि मेरी ही 
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बरवादोहो गई । किसी-किसी को त्तो यह रहता है कि अब मेरा जीवच कंसे चलेगा, इसमें 
भी कुछ भेद रहता है पर मैं ही मिट चुका इस प्रकार का जो आशय है वह विशेष अज्ञान 
अंधकार को लिये हुये हैं । ग्रनेक लौकिक पुरुषों का कतंव्य देख लीजिये ना । ऋ्रज कलके 
भेषभूषासें जो महिलाएं ग्रोढोंमें लाली लगाकर पाउडर लगाकर चोटियाँ बांधकर जबशाच 
से सड़कों पर विकलती हैं तो उनके स्पष्ट अज्ञान ऊपर झलक रहा है या नहीं ? कुछ 
खबर दवहीं है अपने ज्ञानमात्र स्वरूप की ओर कितने अहंकारमें लिप्त हैं इस जड़ शरीर 
या पर वस्तु के प्रति कंसा श्रज्ञाव बसाये है कि ऐसी घटताको देखकर ज्ञाचियों को तो दया 
ही उपजती है कि देखो यह कितता अज्ञात अंधकार में है। ज्ञान स्वरूपका जिन्हें पता ही 
नहीं हैं, वे शांति नहीं पा सकते हैं । कितने ही बवयुवक लोग पढ़ने लिखने वाले भेषबषा 
बताकर पाठ चबाते हुए अभिमाच की सुद्रासे चलते हुए नजर श्राते हैं तो भयंकर अंधकार 


एकद्स ऊपर चाच गया और यह स्पष्ठ सालूम होता है कि इन बेचा रोंको सच भी 
अपना ख्याल चहीं है। 


आज्ञानीकी प्रहकारमुलक लौकिक सभ्यता-देखो भेया कऋषाँ-कहाँ अज्ञान्रियों का 
उपयोग दौड़ा है कैसे बाहरी ज्ञानको दृढ़त्ासे पकड़े हुएहें कि कुछ भ्रपने आपका पता ही 
नहीं है श्रौर कुछ सभ्यतापूर्ण भी विनयआरदि से रहे तो वहाँ पर भी कंसा दह अहंकार 
चिपका हुआहे । जैसे लखनऊकी बोली | श्रब तो ऐसा नहीं रहा जैसा पहिले सुनते थे। 
उद्द की प्रमुखता जाहिर थी । आइए मेहरवानी करके, लाइये तसरीफ, फरमाइए आदि 
घोलोमें अ्रहकार छिपा हुआहे । अ्रभिसावके कारण ही ऐसी विनयपूर्ण बातें बोली जा रहीं 
है । तो ऐसा यह अज्ञात अ्रधंकार दृढ़ता से जीवसे लगा है। यह तो संज्ञी पंचेन्द्रिय जीवों 
की कथा है । असंज्ञी जीव कीड़े मकोड़े पेड़ पौधे इनके स्व परका विवेक ही क्या है । इसका 
तो जोवन श्राहार संज्ञाक्षे लिए है। मेरा जीवव हरा भरा रहे, मौजसे रहे, बस यहो एक 
उन्तका जीवन है । और कुछ उन्हें पता नहीं है । ऐसा जो ज्ञानम्रात्र स्वरूपसे भष्टहै और 


पर द्रव्यों मे समत्वका परिणाम लिए हुएहै वह रागद्वेघणयय विकारमय अपनेको मावता 
हुआ कर्मोको करता है। 


ज्ञानोके शात्तिके श्रन्युदयका फारण--शे।नी जीव जिसको भली प्रकार स्व और परका 
विवेक हो यया है और इसी कारण अत्यन्त विविक्त आत्माकी दष्टि 
ओर चिरन्तर यह संस्कार बना हुभ्नाहै कि में तो यही हूँ और जब चाहे इसका उपयोग कर 
सकता है। जैसे मुहल्ले में किसी ओर दूसरों से लड़ाई हो जाय तो खद को वेचैनी नहीं 
होती । वह समभता है कि मे तो यह हैँ, मेरा तो यह है। यहां त्तो कुछ उपद्र है 


उदित हो गई है 


व नहीं है । 


भ्र्ष..] समण्सार प्रवचन षष्ठ भाग 


पड़ोसमें किसी जगह कोई विवाद, क्षोभ की बात हो जाय तो उम समय जंसे लोकिक पुरुष 
अपनेमें क्षुब्ध नहीं होते क्योंकि जानते हैं कि यह उपद्रव मेरे घरमें तो नहीं होता । ऐसे 
ही जिस ज्ञानीने अपना घर केवल अपना स्वरूप ही समझा जिससे कि सारा काम पड़ना 
है, जो कि सदा साथ रहताहै जिसके सिवाय श्रन्य कुछ है भी नहीं ऐसा निज स्वरुप जिसने 
अपना घर समभाहै और अपने स्वरुपको ही अपना परिवार समझा है ऐसे जीवको चू कि 
अपने श्रात्माकी सिद्धि प्रसिद्धि होगई है सोपर पदार्थोकी कुछ भी परिणति हो, श्रन्तरमें 
क्षुब्ध नहीं होता है। हो रहा है बाहर, इस मुभमें तो कुछ नहीं हो रहा है । 


पर पदार्थ कि प्रति ज्ञानकी यथार्थ धारणा--जो विल्कुल निकट हैं ऐसे पर द्वव्यभी मेरे 
स्वरूपसे श्रत्यन्त दूर हैं ऐसे पर द्वव्यभी मेरेही क्षेत्रमें अवगाहरूपसे ठहरे हैं ऐसेभी पदार्थ 
मेरे से अत्यन्त दूर हैं। जितना अत्यन्ताभाव मेरा हजारों कोश दूर रहने वाले पदार्थसे 
है वैसा ही भ्रत्यन्ताभाव मेरे ही निकट मेरेही क्षेत्रमैं रहने वाले पदार्थों है। ऐसी स्वरूप 
दृष्टि ज्ञानीपुरुषको प्राप्त होती है जिसके कारण इसका ज्ञानमय भाव: होता *हैं। 
और कभी ऐसी भी विकट स्थिति होतीहै ज्ञानी पुरुष के भी कि प्रवृत्ति में अज्ञान जैसा 
काम लगता है पर भीतर जो यथार्थ ज्ञान हो चुका है जो ज्ञान ज्योति जग चुकी है उसके 
उजेलेकी कौन मिटा सकता है ? समभता है अन्तर में सब कुछ पर कर्म विपाक जब तीक् 
ऐसा ही भोगमें आता है तो अ्ज्ञानी जेसी भी प्रवृत्ति बाहरमें कदाचित्‌ हो जाय जो भी 
अन्तर के ज्ञान प्रकाश को वह भूलता नहीं । 


श्रविरत ज्ञानीकी श्रन्त: झुद्धिका एक दृष्टात्त कोई एक गुरु संस्कृत पढ़ाने वाला बच्चों 
को पढ़ाने बंठा । वे तोतले थे । ग्रुरु महाराज । कोई कुछ कम तोतले होते हैं कुछ ज्यादा 
तोतले होतेहेँ । मगर तोतले स नहीं बोल सकते । च भी नहीं बोल सकते ।- च बोल भी 
लें पर स कोई तोतला नहीं बोल सकता । तो संस्कृत पढ़ाने बंठे । एक बात बोली जाती 
है। सिद्धिरस्तु ॥ तो वह सिद्धिरस्तु की जगह पर टिड्विरस्तु बोलें | संस्कृत पढ़ने वाले 
लड़कोंको यह समभ्ाना था कि हमसे चाहे जो बोलने में ञ्रा जाय पर तुम सिद्धिरस्तु 
समभना । किन्तु जब बोलें तो टिट्धिरस्तु निकले | तो भीतरमें जो श्राशय था वह प्रकट ही 
नहीं कर पाता है श्ौर भीतर में सब जान रहा है । ऐसे ही ज्ञानी अ्रन्त: सावधान है, प्रवृत्ति 


भले ही अन्य हो । तत्त्वज्ञानी के कर्म विपाक भी आ जाय फिरभी उस ज्ञानीके ज्ञानमयही 
भाव होता है । 


ज्ञानो पुरुषके परारम्भकी सीमा- ज्ञानी पुरुष प्रत्याक्रमणरूपमें किसी पर कुछ विपत्ति 
क्‍ भी डाले तो विनाशकारी विपत्ति नहीं डाल सकता । भले ही थोड़ी बहुत बातें अ्रपत्ते न्याय 
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को सिद्ध रखनेके लिए करवी पड़े पर किसीका विनाश कर' सके ऐसी विपत्ति का यत्च 
ज्ञाती पुरुषको नहीं हो सकता । जबकि अज्ञानी पुरुष श्रापका भला चाहता हुश्रा भी ऐसी 
बातकर सकता है कि उसकी ही करनी से श्रापका विनाश सम्भव हो ज्ञानीके ज्ञावमय हो 
भाव होता है और भ्रज्ञावीके अ्ज्ञानमयही भाव होता हैं। यह ज्ञानी पुरुष स्व ओर परमें 
भेदका विज्ञान हिए हुए है । ये पर सब कुछमैं नहीं हुँ। मैं वो ज्ञानमात्र हूँ । एसे ज्ञानके 
कारण ज्ञादी ज्ञानमात्र निणपें श्रच्छी तरहसे फिट बंठा हैं। व पर जो राग्रद्वंष है उन्हें 
पृथक किए हुए हैं। 


ज्ञानका ज्ञातृत्वः-वास्तविक भेद विज्ञान यही है कि अपने ही आत्म प्रदेशोमें जो 
ज्ञान और रागणादिक विकारोंका पार्ट हो रहा है, उसमें रागद्वेषादिक विकारोंसे पृथक्‌ रह 
कर उनसे निवृत्त होता हुआं अपने ज्ञानमात्रमें ही उन्मुख रहे ऐसा भेद विज्ञानहो वास्त- 
विक भेद विज्ञान है और णो ऐसा कर सकता है वह स्वरससे स्वभावसे अहं#।रसे हटा 
हुमा रहता है । जो अहंकारसे परे है वह स्वयं केवल जानता ही है, न राग करता है, व 
द्वेष करता है । राग भी श्राए तो रागको भी जानता है, ह्ेष भी श्राए तो द्वेषको भी ज.चता 
है । जैसे कई हेषकर रहा हो और यह भी जाव रहा हो कि मैं गल्ता पर हूँ यह अनर्थ है, 
व्यर्थ है, हु करना बुरा है ऐता ज्ञान जब आ रहा हैं तो वह हेषसे निवृत्त हो रहा हैं, वह 
हेषही नहीं करता हें ढंप का उदय कर्मोंदयसे हो रहा ह सयर वह ज्ञानो उनसे निवृत्त हु । 
ज्ञानी केवल जानता ही हैँ, वह न केवल राग करता हैं और न हेष करता है। तब ज्ञान 
मय भाव होनेसे ये ज्ञावी पर जो राग्रद्वेष भाव हैं उन रागादिक भावोंको अपना स्वरूप न 


बनाता हुआ्ना, न मानता हुआ कर्मोको नहीं करता हैं। आर्थात्‌ रायग्रादिक विकारोंको चहीं 
करता हैँ श्रथवा द्रव्यकमोॉसे लिप्त बहीं होता । 


ज्ञानीके मुलज्ञानका प्रताप:--भैया ज्ञावी पुरुषका ऐसा ज्ञान है कि जो मौलिक कस्तु- 
स्वरूपको छूता हुआ ज्ञान विकट कालमें अनन्त ज्ञानादिक शभ्रनन्त चतुष्टयरूप काय समय- 
सारका उत्पादक होगा । वहुत बड़ी रसोईका काम निपटा देने वाला आयका मूल एक 
चितगारी है वह चित्तगारी सारी रसोई ववानेका मूल बच गई हैं अनन्त ज्ञान, अनन्त 
दश न, अनन्त सुख, श्रनन्‍्त शक्ति रूप, अनन्त चतुष्टयको उत्पन्न करने वाला यहो मौलिक 
शान है, यही स्वसम्वेदव ज्ञाव है। उस फार्य समयसारको उत्पन्न करने वाला होनेसे इस 
भेद विज्ञानसे परिणत जींव ज्ञानी कहलाता है । जो निविकल्प समतापरिणामका उत्सुक 


समस्त यर्वोंते जो ज्ञानस्वभावके ग्रहण करनेमें लया हुआ है, ऐसे नानो जीवके जञानमयही 
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भाव होता है किस प्रकार कि लो पहिले जो शुद्ध आत्माकी ख्याति प्रसिद्धि हुई है यही है. 
शुद्धआत्मतत्त्व, फिर प्रतीति होती है जोह ! मेश मैं हो हूँ! डर े " 


श्रात्माकी ख्याति और प्रतीतिः-ख्याति और प्रतीतिमें यह अन्तर है कि ख्यातिमें सा. ह 
मान्य कहलाता है पर क्षेत्रमें भी उपयोय लेनाकर उसकी ख्याति कर सकते हैं । संसारके 
सभी जीवोंगें हम शुद्ध चंतन्‍न्यको समक इसांकों ख्याति कहते हे । हम परमात्माके चैतन्य 
स्वरूपको भिरखें इसे भो ख्याति कहते है। किन्तु प्रतीतिका सम्बन्ध स्वयंसे है । गुंद्आत्सा 
को प्रतीति ख्यातिके बाद होती है । लो यह तो मैं हूँ । जैसे मैं सब जीवोंका स्वरूप जानता 
हूँ वही तो मैं हूँ । ऐसी प्रतोति ख्यातिकी विशेष उन्नति है । फिर प्रतोतिके धाद सम्बित्ति 
होती है, सम्बेदन होता है; ज्ञान होता है, और सम्पबिांत्त के बाद उपलाब्ध होतो है। पा ही 
लिया बस जेसे पा लेने के दाद फिर निर्श्चित द्वी जाते है वा कोई सौदा ठहराते हुए एक 
चौथाई पेशयी मिल गयी तो समझलो कि काम हो चुका । जिस आत्माकों यहाँ स्स्वेदन 
करते हैं उसको उपलब्धि हो गई है। यह उससे ऊँचे स्टेजक। बात है, फिर सर्वोत्कृष्ठ अनु- 
भव हा दै, जहों कोई विकल्प ही नहों है। विविकल्प समता रसका जहां सेवन है ऐसा 
अनुभव होता है। इस प्रकारकी स्टेजोंसे गुजरा हुआ ज्ञानमय भाव होता है ज्ञानी पुरुष 
ऐसा अपने आपका स्वरूप दर्शव होनेके कारण कर्मोको नहीं करठा हैं उसके कम नही बंध 
को भ्राप्त होते हैं। इस तरह ज्ञानी जीव अज्ञाव भावसे दुर हैँ, कर्मोसे आलप्त है, ज्ञानदू- 
ष्ठिसें ही उन्मुख है, ज्ञादीके तो ज्ञावमय ही भाव होता है और भज्ञानोके भ्रज्ञावमय भाव 
होता है, इतने कथव के बाद श्रब यह बतलायेगे कि क्यों ज्ञाचमय भाव ज्ञानीक्े होता है 
ओर अज्ञानोके क्यों अ्ज्ञानमय भाव होता है ज्ञानी जीवके ज्ञावमय हा भाव क्यो होता हैं 
अज्ञाचसय मय भाव क्‍यों चहीं होता ? और अज्ञानो जीवके समस्त भाव श्रज्ञानसय हा 
क्यों होते हैं ज्ञानयय क्यों नहीं होते हैं ? इसका उत्तर इच दो पराथाश्रोमें दियाजा रहा है।- 


णाणसया भावाश्रो णाणमश्री चेव जायदे भावो। 
जम्हा तम्हा णाणिस्स संब्वे भावा हुणाणमया ॥१२८५॥ 
अण्णाणमया भांवा अण्णाणो चेव जायए धावो। 
जम्हा तम्हा भावा श्रण्णाणमया अणाणिस्स ॥ १२९॥ 


चूंकि शानसय भावसे ज्ञानमय ही भाव होते है इस कारण ज्ञानी जीवके समस्तभाव ज्ञान 
तै हैं । और अज्ञावमय .भाधोंसे श्रज्ञानसय ही भाव होते हैं इस . कारण- अज्ञानी 
शाचसय हो भाव होते है । के 
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ज्ञानीके ज्ञानमय भाव होनेका कारण--भेया ! एक नीति है उपादानक।रण सदृशं कार्य 
भवति-उपादान कारणके सदृद्य कार्य होता है। जंसे गेहूँसे अंकुर उत्पन्न होता है, चने के 
बीजसे चनेका अंकुर उत्पन्न होता है इसी प्रकार जिन जीवों को वस्तुक्के स्वरूपास्तित्व का 
दृढ़ निर्णय होने से स्वपर का विवेक जग्र गया है, स्व का हित और अहित, किसी पर वस्तु 
को परिणति से होनेकी जिसकी मान्यता नहीं रही है और परद्रव्यको उसी परद्वव्यसे 
परिणमा हुआ जो देखा करताहै ऐसा पुरुष अन्याय, पक्ष, हठ आदि अद्ठ0ट्ट बातोंकों नहीं 
बोल सकता । उनकी जितनी प्रवृतियां होगी वे ज्ञानयय प्रवृत्तियाँ होगी। भ्रवृत्तियां .च 
जशञानमय होती हैं व अ्रज्ञामय होती हैं । देंहकी प्रवृत्तियां तो सब जड़ प्रवृतियां है। और 
जड़प्रवृत्तियोंके कारणभूत कुछ राग द्वेष वृत्तियाँ भी हो जाये ज्ञानचय भाव फिर भी ज्ञावी 
जीवके जागृत रहता है । 
श्रज्ञानीके भ्रज्ञानमय भाव होनेका कारण--अशावमय भावों से जो भाव होते हैं वे सभी 
अज्ञानमयताकी उल्लंघ करके वहीं होते सो अज्ञाचमय भाव भज्ञावीके हुआ करते है। जैसे. 
कि ज्ञानसय भावों से जो भी भाव होया वह झावसयता का उल्लघता, वहीं इस कारण. 
झानमय ही होता है । ज्ञानीके समस्त भाव झानमय हाते हैं। वेसे ही अज्ञानाके भावोंमें 
अझावसयताका उल्लंघन व होने से समस्त भाव अज्ञानमय होथवे हैं ॥ 
श्रज्ञानी और ज्ञानीके संगका प्रभाव--अज्ञांनो सित्र होने से, सूढ़मित्र होने से बहुत बहुत 
शल्य और बीच बीचमे विपत्तियां सिला करती हैं यद्याप वह मित्र'है, हितकी ही बात 
च।हताहै पर घह क्या करें। उसका उपादाच तो मूढ़ द्वै। तो हित. चाहते हुए भी ऐसी 
बात कहो बोल जाय कि जिससे वे वचन इसका अंसम्धाच करने वाले हो सकते हैं भ्रौर 
जशानी जीवसे बुराई भी हो जाय ता भी उसके द्वारा धोखा खतरा सम्भवचहीं है भले हो 
अपनो चीतिकी सीसा से वह अपना कठोर व्यवहार रखे पर अन्याय और श्रयोग्य 
वृत्ति उसके नहीं हो सकती । कोई लोग तो ऐसा भी खान बंठेहे कि चू कि रावण की मृत्यु 
रामसे हुई है सो रावण का सोक्ष हा यया । बड़े आदमाके द्वारा सर जाय यह भी हा 
सोभाग्य है । यह ता उनकी बढ़कर बात है | लेकिन जैस अंजवाने चाहा था कि यह पवन 
& देवें छु हे 6 ववन 
कुमार मुझे गालियां भी देवें लेकिव बोले तो कुछ, मुह वहीं फेर रहे, वात भी नहीं बोलते 
हैं, दर्शत भी वहीं देते हैं, कमसे कम गालियां ही दे दं, बुरे वचन ही बोलें पर सामने 
दिखाई दे जाएँ, यहां तक चाह हो पई थी। इसका मतलब यह क्ि- नाचीजीव से किसी गे 
रूपमें हो मिजनतो हो जाय । चाहे उचके द्वारा निरा।दर होती हुई स्थितिमें भी ले हि 
पर मिलन हो तो ज्ञावीसे । चाहे जानी के थोड़ा क्रोध भी मेरे प्रति आ जाये पर दि े 
ज्ञानी । | 
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ज्ञानोके ऋषधमें भो प्रज्ञानीकी प्रसच्तासे ्रधिक हितकारिता--अशानीकी प्रसन्‍ततासे भी 
अधिक हिंतकारी श्ञानीका कोध होगा । भ्रज्ञानो जीवकी प्रसच्तता हितकारी नहीं हो सकती 
क्योंकि ज्ञानीजीवके अ्रनन्तरमें ज्ञानमय भाव होता है। किसी हितके लिएही ज्ञानी जीवके 
कषाय उत्पन्न होती हैं । स्वार्थके लिए नहीं होती है। कदाचित्‌ हो भी कषाय तो भी 
उसका आन्तरिक मूल शुद्ध ही होगा । उद्देश्य, लक्ष्य ज्ञानीका अ्रशुद्ध नहीं हो सकता क्‍यों 
कि उसने आ्रात्मस्वरूप को साक्षातकार किया है, अनुभव किया है श्र स्पष्ट निर्णय हुगश्रा 
है। भ्रब उसके स्वार्थ वासनाकी बातके लिए कोई गु जाइश नहीं रही । जैसे अंज्ञानी जीव 
सिखाते-सिखातेभी हितकी और ज्ञाँनकी बात नहीं कर सकता है इसी तरह श नी पुरुषभी 
सिखाये-सिखायेभी मूढ़ता की बात नहीं कर सकता है। जम्बू स्वामीकों उनको स्ट्रियाँ 
दिन रात घेरे रहती थीं और उन्हें ऐसी कहानी सुनाया करती थी कि जम्बू स्वामीका चित्त 
धरके लोगोंमें हो जायपर जिसके ज्ञानस्वरूपका साक्षातकार हुआ है ऐसे पुरुषपर मोहकी 
वातोंका रंग नही चढ़ता है। हाँ प्रबल उदय भाए भौर ज्ञानही ज्ञानभावको छोड़कर ग्रज् - 
तभावमय हो जाय तो वह ज्ञानी रहा ही नही। तो ज्ञानमय भावकी आशा नहीं हैं।' 


श्रभेद पदार्थम भेदविवक्षासे कथमः-निरचय रत्तन्नरयनमय जीव पदार्थसे श्रर्थात्‌ ज्ञानी 
जीवसे श्रथवा ज्ञानमयभावसे जो भी भाव होता है वह ज्ञानमय भाव होता है इसका अर्थ 
क्या है कि ज्ञागमयभावके ज्ञानमय भावसे ज्ञानमयही भाव होता है । तव सभी कारक एक 
ही बात हो गई । तो कया सिद्ध हुआ कि जीवही भावात्मक पदार्थ है। उससे एक आवको, 
धर्मी बनाया और एक भावको धर्म बताया । जीव ज्ञानमय है प्र्थात्‌ ज्ञानमयभाव: स्वरूप 
हैं । वह ज्ञानमय भावही ज्ञानी जीवका ज्ञानमय भाव होता है | वह ज्ञानमय भाव क्य्रा है ? 
शुद्ध आत्माकी परिणति अथवा मोक्षरूपी पर्याय होती है इस कारण स्वसम्वेदनरूप भेद 
विज्ञानी जीव समस्त ज्ञानभावसे ही रचा हुआ है, ,पर जिसके शुद्ध श्रात्मा की उपलब्धि 


ह है हर पुरुषके मिथ्यात्व रागादिक़रूप परिणाम होते हैं। ज्ञानीके सर्व भाव ज्ञान से 
रे हुए हैं । । े 


वृष्टान्तपुर्वक ज्ञानीके अन्तरज्भ व वहिरज़ूका दर्शन: जेसे माँ गुस्सामें श्राकर बच्चेको 
मुवकाभी मारे ती बच्चे को यों दिखाते हुए मुक्का मारती 'है कि उस मुकक्‍्केसे जान निकल 
जायगी पर बड़े वेगसे आकर  पीठपर मुक का फूल सां नहीं तो ग्ेंदके मानिनद ही आ कर. 
पड़ता है । क्योंकि उसके भीतरमें मातृत्व भाव है, मगर कुछ ऐसा कारण ही आता हैं कि 
माँ के लिये उस बच्चेको पीटना ही पड़ता है इसी प्रकार ज्ञानी जींवके ज्ञानभाव स्थित होता 
है कदाचित्‌ पूर्व भ्रवस्थामें कुछ क्रोध करने अश्रथवा अपना गौरव रक्षित रखनेकी ऐसी कोई. 


गाथा १३१ ] [ ६ 


परिस्थिति भी भरा जाय तो भी ये ऊपरी मुक्के दिखाने के समांच हैं। भीतरसे ज्ञावभाव 
जागृत रहता है। वह शरणशाचता अपनेशुद्ध आत्मस्वभावका ही । ज्ञाचीं जीवका भावज्ञाच 
से ही रचा हुआ होता है और अज्ञातीके समस्त भाव भ्रज्ञाचसे ही रचे हुये होते हैं, इसही 
बातको दुष्टान्त के द्वारा समर्थित करते हैं । 


कणयमसया भावादो ज़ायंते कुडलादयो भावा। 
अयमयया भावादो जह जायते तु कडयादी ॥१३०॥ 
अण्णाणसया भावा अणाणिणों बहुबिहा वि जाय॑ंये । 
णाणिस्स दु णाणमया सब्बे भावा तहा होंति ॥॥१३१॥ 


ज्ञानी व अज्ञानी के उपादानानुकूल भावकी उद्धूति सदृष्टान्‍्त--जेसे स्वर्णमय ,भावसे कुण्ड- 
लादिक स्वर्णमय ही भाव होते हैं मर लोहामय भावसे बेड़ी अरादिक लोहामय ही पर्यायें 
होती हैं इसोत्रह ज्ञानी जीवके ज्ञावनमयभावसे -समस्त भाव ज्ञानमय ही होते हैं और अ्रज्ञानी 
के अ्ज्ञायमय भावसे नाना प्रकारके अज्ञानमय भाव होते हें। सोने की धातु से जो भी चोज 
बनेगी वह स्वर्णमय ही बनेयी लोहामय न बनेगी और लोहे की धातु से जो चीज बनेगी 
वह लोहामय ही बनेषी स्वर्णमय नत्ञ बद जायगी | पुद्गल द्रव्योंमें स्वयं परिणमचका स्वभाव 
पड़ा हुआ है, द्रव्योंका शाइवत परिणसव होता है इन्हीं बातोंको समझना ज॑न सिद्धान्त-के 
भर्मका मूल ज्ञाव है । जैसे जिसे हिंखाव लयाने को कुञ्जी याद हो जाती है- गुणाकी, भाष 
की यणितकी उसे फिर सब हिसाब करने आसात हो जाते हैं, लीला मात्रमें सब हिसाब 
करता चला जाताहेँ। इसी प्रकार सम्यग्जैनकी कुझ्जी यह ही है कि वस्तु शाइवत हैं 
परिणसन शोलहे, इन दो बातोको समझलेना- यही सादे ज्ञानकी कुझ्जी है । 


दास्त्रोंसे यथार्थ हितार्थ मिकालनेकी कुञजो--प्रत्येक पदार्थ सदा रहते हैं मौर प्रतिसमय 
परिणमतते रहते हैं। ये दोबातें समझलेना ही जांदीकामूल ज्ञानहै । फिर किसीभी सिद्धान्तके 
ग्रन्थोंको पढ़ते जाइए सबका ठोक ठीक अर्थ लयालेंगे, और जहां जो गलती मिलेगा वह्‌ 
ज्ञानमें आययी कभी-कभी ऐसे ज्ञाचका क्रिरण भलकेगी कि मानों कोई चोन मिली, ऐसा 
अनुभव होता है | वह नई वात भो जैन उिद्धान्तको ही है उनके ग्रन्थों मे, पर किन्‍ही अर्ज न 
श्राचार्योका कुछ उपदेश भी ऐसा झलका हुआ्ना होता है कि बड़ा बोध देने वाला होता दे । 
जिसे यह कुझ्जों याद है उसे हिलकी बात सभी जयह मिल जातो हें घौर जिसे यह कूजी 
याद चहीं है उसे इन ग्रन्थों से भी कुछ मिलचा कठिव हो जाता हूँ । 


फार्योंकी फारणानुपिषापिता -- पुदूगल द्रव्यस्वयं परिणाम स्वदावी हैं सो ऐसा नियम 


मयसार गा 
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है कि कार्य जितना होता है वह कारणके श्रनुविधायी होता है। जैसा कारण होता, है वेसे' 
ही कार्य उपजते हैं। जैसे चने के बीजसे चने के अंकुर निकलते हैं श्रथवा श्ोर-और बातें । 
जा स्वर्णमय भाव है, पदार्थ हैं उससे स्वर्णमय ही भाव बनेगा, कहीं लोहें कड़े वगैरह नहीं 
बनलायेंगे । और लोहे के पदार्थका लोहेकी जातिका उल्लंघन न करते हुये ही भाव बनेगा, 
कहीं कुण्डलञ्नादिक & बन जायया । अज्ञानी की जाति भज्ञान है यह पर्यायरूप पदार्थ लिए 
है, जिस उपादानकी जैसी पर्याय योग्यता है उस उपादानमें वेसी ही बात प्रकट होती दि । 
कितना ही उसे सुधार कर सफाईसे रखे पर वह तो न बदल जायण वह वहीं रहता है । 
नक्नली घोती जवाहिरात के गहने बेचने वाले लोग उस नकली मोती की जितवी कीमत 
हो उतनी हो कीमतका उसका डिव्बा उसकी सजावट रखते के लिये करते हैं। यदि ५० 
रुपये का मोती है या और कोई यहना है तो ५० ही रुपये श्रौर उसके श्रंगारके सजावटके 
लिए लया दिये जिससे कि चमक दीखे । तो उसे कितना ही सुन्दर सजाकर रखें, कितवी 
ही सजावट करें पर उसमें रहने वाला जो जेवर श्रथवा मोती है वह तो व बदल जायगा । 
जो जैसा रहेया उसके वेसी ही बात प्रकट होती है.।. ] ह है 
उपादानसदु कार्य होनेका एक दुष्टान्त-एक घरानेमें चार लड़के थे. वे. सब तोतले थे 
एक सी ही सुन्दर सकलके थे । और दूसरे सेठके यहां दो तीन लड़कियाँ थी, तो सयाई के 
लिए वाई भेजा । पहिले दाई पसंद करता था लष्डृका लेड़की के सम्बन्ध! के लिए ॥ फिर 
जब वाई पर विश्वास त रहा तो घरके बड़े बाबा वगैरह पसंद कर आते थे ) श्रौर.. जब 
लड़कोंको वाबाश्रों की बात पसंद व आई तो लड़के का बाप पसंद करने जाता था. । अरब 
लड़कों को अपने बाप पर भी विश्वास च रहा-तो वे स्वयं जाते हैं । तो नाई. गया उन 
लड़कों को देखते के लिये, सेठने,उन लड़कों को-खूब सजाकर रखा था । कमरेमें ग़द्दा-गद्दी 
लगाकर बढ़िया चमकदार कोट-टोपी आदि पहिवाकर बैठा दिया। बापने पहिले हो समझा 
वह है कि चुप रहवा | अब नाई पसंद करने भ्रायातो देखा कि वाह बड़े ही सुप्दर लड़के 
हे से हक हर पर । इसी प्रकार की कक प्रशंसा की बातें उसने बोलदो । 
बोला कि ऊं भ्र्नी तो टंडन चडन सा: हो जग हलक कप 30 8४ ००2० 
लया होता तो देखते कितने अच्छे लगते द आया तक रे 
हैं। तो दूसरा लड़का बोला- अये डाडा ने क्‍या 


गा था, भरे कहना तो यह था कि चुप रहो, वोलो वहीं | तो तीसरा लड़का बोलता है 
7 मरे ठुपन्दुप। याने ये सब अपने वायदे से भूष्ठ हो रहे हैँ। वायदा क्या था कि बिल्कुल 
व बोलवा । तो जिसका जैसा उपादान बाते 


होता है, कितनी ही है 
फूठ चिकलठी हैं । है ही शोभा श्रंयार कराये, वे बातें 
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दृष्टास्तसें उपादानरूप पर्याय और परिणतिरूप पर्याय--तों जैसे वे लोहा और सोना 
पुदूगलहँ पर उनका उपादान जैसा है वैसा वे अपनी पर्यायकी जातिका उल्लंघन नहीं कर 
रहे हैं । देखो लोहा और सोना वे भी तो पदार्थहँ । जैसे जीव पदार्थहै ऐसे ये भी तो पदार्थ 
हैं । इन पदार्थों में कभी यह अन्याय नहीं देखा गया है कि सौनेका लोहा बन जाय या लोहे 
का सोना बन जाय । इसी प्रकार यह भी अन्याय नहीं होता कि अज्ञानीके ज्ञानमय भाव 
हो जाय और ज्ञानीके अज्ञानमय भाव हो जाय । ज्ञानी और शभज्ञानी द्रव्य नहीं हैं, द्रव्यकी 
पर्यायें हैं, उपादानरूप पर्यायें हैं। उससे जो भाव पैदा होगा वह॒ परिणति रुप पर्यायहै । 
जंसे लोहा और सोना ये द्रव्य नहीं है, द्रव्यतों परमाणु परमाणुहँ, और लोहा और सोना 
पर्याय है पर उपादानरूप पर्यायें हैं। और जो गहना श्रादिक बनते हैं वे इसकी परिणति 
रुप पर्यायें हैं । ऐसा दुष्टान्तमें बताया जा रहा है । 


दृष्टान्तसें उपादानरूप पर्याय व परिणतिरूप पर्याय--तो जिस प्रकार पुद्गलस्वयं परिण- 
मन स्वभाव रखताहै और उसमें कार्य कारणानुविधायी हुआ करता है इन दोनों बातें के 
कारण सोने से सोनेका ही सामान बनता है और लोहा से लोहाका ही सामान बनता है । 
इस प्रकार जोव भी स्वयं परिणसन स्वरूप है, और उसमे कार्ये कारणानुविधायी हुआ 
करता है। इन दोनों बातोंके कारण अज्ञाची जीवके चूकि स्व्यं अज्ञानमय भावहै सो 
अ्ज्ञान जातिका उल्लंघन नहीं करता । उसके नाना अज्ञानमय ही भाव होगे। और ज्ञानी 
जीवके चू कि ज्ञानमय भावरूपहै सो ज्ञान जातिका उल्लंघन नहीं कर सकता । वह ज्ञानमय 
होगा, अज्ञानमय न होगा । जिसमें ज्ञानहै उसमें ज्ञानको बातहै और जिसमें अज्ान है 
उसमें अज्ञानकी बातहैं । श्रज्ञानी भी ज्ञानी बन जाय तो ज्ञानमय भाव होने लगे । इस 
प्रकार अज्ञानी जीव श्रज्ञानमय अपने भावकी एक शभ्रूमिका को व्याप्त करके झ्ागागी द्रव्य 
कर्मके कारण रुप अज्ञान आदिक भाव है उनकी हेतुता को प्राप्त करते हैं सो अ्ज्ञानी जीव 
का भाव श्रज्ञानमय भ्रूमिका को ही व्यायकर रहताहै । 


भूमिकाको व्यप्पकर होने का विदरण भेया! श्रज्ञानीके जो परिणाम पंदा होता हैं बह 
परिणाम तो कार्यरूप है ग्रौर उसके उपादान करण रूप जो अज्ञान भूमिहै उस अज्ञानभू। म 
में व्यापकरके वे परिणाम हो रहे हैं । जैसोश्ूमिह्दै वहाँ वैसी ही फसल होतीहे । भस्तावली 
कल भुसावलकी ही भूमिमें होते हैं यहाँ नहीं । काग्मीरी सेव काब्मीर की ही थ ममें होते 
हैं वहाँ की भ्रूमिमें नहीं । यहाँ के जैसे गन्ने यहां ही होते है मध्यप्रदेशमें नहीं जहाँ जैसी 
भ्रेमि है वहां वैसी उत्पत्ति है । इस ग्राज्वानी जीवकी भूमि ही झ्ज्ञानमब हैं | सो कछ ग्रहण 
कर ता वह अजानरूप ही ग्रहण करेगा । 
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फारणवदूश कार्य होनेका ध्यकत प्रदर्शन जैसे कोई श्रोता हितार्थी होता है और कोई 
श्रोता अपनी बात दूसरोको दिखा देने वा.॥ भी होता है। अब उनसे जो वचन निकलेंगे, 
प्रन्‍नरूप वचन ही सही, उन बचनोमें जुदा जुदा ढंग मिलेगा | हितार्थी श्रोता का प्रश्न एक 
अच्छे ढंग का मिलेगा और लोगोंको यह बतानेके लिए कि हम बड़ी देरसे चुपके-चुपके बैठे 
हैं, किसी ने मुझे समझ भी नहीं पाया सब श्रोतावों को कुछ समभा देने के लिए कोई 
प्रश्त छेड़ेगा उसके बचनोंका ढंग ही एक नये ढंगका होगा । और वकक्‍ता सुनेगा तो हितार्थी 
पुरुषके प्रश्तका उत्तर वह बड़ी शान्ति से दे डालेगा। और अपना गौरव रखने की इच्छा 
वाले पुरुषके वचनों से वकक्‍ताको क्षोभ हो जायगा कुछ न कुछ, कारण यह है कि वक्‍ताकी 
समभमें यह आया है कि यह कुछ ज्ञानधाराकी पद्धतिसे नहीं पूछ रहा है माने मात्र अ्रपना 
बड़प्पन रखने की दृष्टिसे पूछ रहा है तो वक्‍ताके चित्तमें आया हुआ ऐसा जो क्षोभ होता 
है वह श्रोताके कारण नहीं होता है | वक्‍ताके मनमें जो विकल्प भाव होता है उससे क्षोभ 
होता है। श्रतः दोनों वक्ता व श्रोतावों में व श्रन्य तीसरे का जो परिणमन हुआ्ना है उनकी 
बुद्धिके कारणानुरूप परिणमन हुभ्ना हैं। तो यह अज्ञानी जीव अज्ञानमय भावकी भूमिका 
को व्यापकरके रहता है इस कारण उसका भाव द्रव्यकर्म के बंधनके निमित्त भ्रूत बन जाता 


है। इस प्रकार अज्ञानभाव का विवरण करके अभ्रब उसके उत्पन्न होनेका विवरण बताने के 
लिये आगे एक साथ ४ गाथाएँ आयी हैं । 


अण्णाणस्स स उदयो ज॑ं जीवाणं अ्रतच्च उवलडी। 
मिच्छत्तस्स हु उदश्ो जीवस्स असहृहाणत्तं ॥१३२॥ 
उदश्नो श्रसंजमस्स हु जं जीवाणं हवेइ अविरमणं । 

जो हु कलुसोवओगो जीवाणं सो कसाउदओ ॥॥१३३॥ 
त॑ जाण जोग उदयं जो जीवाणं तु चिट्ठउच्छाहो । 
सोहणमसोहणं वा कायव्वों विरदिभावों वा ॥ १३४॥ 
एदेसु हेढुभूदेसु कम्मइयवग्गणागयं ज॑ तु । 

परिणमदे अट्ठविहं णाणावरणादिभावेहिं ॥१३५॥ 

त॑ खलु जीवणिवद्धं कम्मइयवग्गाणागयं जइया । 
तइया हु होदि हेदू जीवों परिणामभावाणं ॥१३६॥। 


, विकारपरिणतियोंका उत्पत्तिसिद्धान्त--श्रज्ञाकका उदय क्‍या है ? जो जीवके अतत्त्वकी 
हक होती है, जैसा का नहीं है वैसा स्वरूप जानना सो अज्ञानका उदय है, और 
. जो जीव आ्रादिक तत्वोंमें अ्श्नद्धानपना है वह सिथ्यात्वका उदय है जो जीवके अत्याग भाव 
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हैं श्र्थात्‌ विरक्तिके परिणामका अभाव है वह असंयमका उदय है, और जो जीवोंका मलिन 
उपयोग है वह कषाय का उदय है, और जो जीवोंके शुभरूप अथवा अशुभरूप जो मन, 
वचन, कायकी चेणष्टावोंका उत्साह है चाहे वह करने योग्य हो अथवा न हो वह योग का 
उदय है। ये चांर प्रकार के आश्चव हैं-मिथ्यात्व, अविरति, कपाय और योग । इनका हेतु 
भ्रूत होने पर जो कार्माण वर्गणावों में परिणत हुए ज्ञानावार्णादिक भावों से आठों प्रकार 
'रूपपुद्गल पत्त्गिमता है वह पुद्गलरूपसे झ्राये हुए जीवोंमें बाँधघता है और उस समय उक्त 
मिथ्यात्व आदिक परिणाम भावोंका कारण जीव होता है पहिले बतलाया था कि शअज्ञानी 
जीवके अज्ञानमय पर्यायें होती हैं। उन शअज्ञानपर्यायों का यह विस्ताररूप कथन चल रहा 
है मिथ्यात्व, अविरति, कषाय और योग ये चार प्रत्यय कर्म वंधके आसत्रवके कारण है इन 
में अज्ञान का विशिष्ट सम्बन्ध मिथ्यात्व भावसे है । 


ज्ञानमय लताका प्रसार-भेया जिन जीवोंके मिथ्यात्व भाव नहीं रहता है वह वीत- 
राग निज ज्ञायक स्वभावका सम्वेदन करता है । और ऐसा जीव जो शुद्ध आत्माकी भावना 
रूप परिणामों को करता है उसके समस्त परिणाम ज्ञानमय होते हैं । इन ज्ञानमय परि- 
णामों से संसार की स्थितिका विनाश होता है । देवेन्द्र, लोकांतिक और-और बड़े-बड़े 
ऋद्धिधारी देवहो करके अल्प समयमें ही भ्रथवा अन्तमु हे में ही मतिज्ञान, श्रुतज्ञान और 
अवधिज्ञानरूप ज्ञानमय भावोंको प्राप्त करता है। अर्थात्‌ देव हो जाने पर श्रवधिज्ञान दो 
घड़ी में ग्रवरश्य हो जाता है । और यदि पूर्वपर्यायका श्रवधिज्ञान साथ गया हो तो अपर्याप्त 
में भी अ्रवधिज्ञान होता है । खैर सम्यग्दूप्टि जीव देव बनता है तो वहाँ ही सम्यक्‌ मति- 
ज्ञान, सम्यक्‌ श्रुतज्ञान और सम्यक्‌ अवधिज्ञान की प्राप्ति को पाता है । फिर इसके बाद 
परिवार आदि की विश्वूति को जीर्णतृण की तरह गिनता हुआ महाविदेह में जाकर क्‍या 
देखता है जीवित अ्रवस्था में ही तीर्थंकर आदिक समवशरणमें जाकर क्या देखता है कि यह 
वही समवशरण है, ये वही वीतराग सर्वज्ञ देव है ये रत्नत्रय आदिकी भावना में परिणत 
गणधर आदिक देव हैं | जो मनुष्य जन्ममें सुना करते थे वे श्राज प्रत्यक्ष दिख रहे है ऐसा 
मानकर उनके ओर विशिष्ट धर्मवृद्धि होती है 


ज्ञानीके परिणमनोंका। एक प्ताघारण पूर्वापर विवेचन--यहे एक अल्प कथानक यहों से 
शुरु किया गया है, जैसे कोई मनुप्य अन्ावममय नावकों छोड़कर ज्ञानमब भावने आता £ 
सम्यन्दृष्टि होता है तो सब तत्वोंका यथार्थ श्रद्धान और ज्ञान करता है । ब्नौर अपने अन- 
कूल साधना भी करता है । वहां से च्यूत होकर मरण करके स्वर्ग में 


जा रर 
सोफे के डी अद घिन्न सम्पन्न न्न्न्क जाता “८०  अड अिल मीट कि < 
तादापघड़ ठी मे हां अवाधनान चम्पद्ट हा जाता ह । [फिर दुद्ध समय दाद वहां की समन्‍्तलत 
१ ५ ? डा प् रू ४ 
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विभूति को जीणं तृण जानकर वहाँसे चलकर महाविदहमें पहुँचता है वहां जिनेन्द्र देव के 
दर्शवकर विशिष्ट घर्मपद्धति बनाता है श्रहो ! जिन बातोंको पूर्व मनुष्यभवमें सुना करते 
थे वे ही गणधर श्राज सब प्रत्यक्ष हो रहे है ; सी वे देवादिक चतुर्थ गुणस्थाचके योग्य शुद्ध 
आत्माकी भावनाकों व छोड़कर निरन्तर धर्म ध्यान से ही उस देवलोकप्रें अपना काल व्य- 
तीत करते हैं, पोछे वहांसे च्युत होकर वे देव मतुष्य होते हैं। कोई राजा. कोई. घह राजा, 
कोई मंडलीक राजा, कोई बलभद्र, कोई कामदेव, कोई चक्रवर्ती, कोई तीर्थंकर आदि उल 
कृष्ट पदको प्राप्त करते हैं, और ऐसे पद प्राप्तकर भी वे मोहको नहीं प्र।प्तः होते हैं । यंह 
सब ज्ञानकी सहिमा कहो जा रही है । के ड उ 


ज्ञानोके चरमभवको परिणमनोंका एक साधारण विवेचनः- पुवंभवमें (जिस शुद्ध श्रात्मस्व- 
रूपकी भावना की थी उसको वे ग्रब चरमभवमें पा रहे हैं कोई छोटीही श्रवस्थामे, कोई 
जवांन अवस्थासें जिन दीक्षात्री ग्रहण करके बड़ी ऋद्धिकारी अवस्थाकों अथवा मनःपर्यय 
जशञावकी अवस्थाको साधुपदमें रहते हुए प्राप्त करते हैं। उसके बाद फिर पुण्य, पाप सब 
प्रकारके परिणामोंका त्यायरूप सम्यग्दर्शन ज्ञानचारित्र के अभेद रूप जहाँ परिणमन होता 
दै ऐसा एकत्व वितर्क अवीचार बुक्ल ध्यानके उपयोगमें आत्मीय श्रानन्‍्दरसमें तृप्त होकर 
परम भ्रचिन्त्य महिमा वाले केवल ज्ञानकी पर्याय प्राप्त होते है। देखो ज्ञाची जीव प्रारम्भ 
पें ज्ञावयमय अवस्थामें परिणसकर उसी ज्ञाचश्रवस्थाकी दृष्टि करता हुश्रा अंतर्में परिपूर्ण 
जशञानपर्यायको प्राप्त होता है। तब तो ज्ञानकी ज्ञानमय पर्याय होती है और उसी की वृद्धि 
चलती रहती है, यह बताया यया है । | 


अज्ञानीके श्राख्व भाव:-भज्ञानी जीवके भिथ्यात्व श्रविरति भ्रज्ञानमय शअत्म।की रे 
होनेसे वह नर नारकादिक और तिर्यत्च आदिक पर्यायोंको प्राप्त करता रहता है, यह अज्ञान 
के बिस्तारकी बात कही जा रही है । अज्ञानमें दो बातों का विबरण होता है-अज्ञान और 
सिथ्यात्व | भ्रज्ञान वह कहलाता है जहां अत्तत््वकी उपलब्धिके रूपसे ज्ञावसें कुछ स्वाद श्रा 
रहा हो, श्रद्धावसे अत्यन्त दूर रहकर अतत्त्वका ज्ञान कर करके जो वर्तमाव मौज लिया 
जा रहा हो वह सब अज्ञानका उदय है। और इसीप्रकार सिथ्यात्व श्रसंयम कषाय और योग 


हा ये कर्मके _कारणरूप भाव है। ये बारों परिणास है इच चारों का स्वरूप कह 


विकारोंके स्वाद:-चू कि यह आत्मा श्रसाधारण ज्ञ रूप है हो जो भी यह अनुभव 
करता है । जब विपरीत अनुभवच करता है तब उसे अज्ञावच परिणमच कहते हैं श्रोर जब 
वस्तुके स्वरूपके अविरुद्ध परिणमन करता है तब उसे ज्ञानका उदय कहते हैं । तत्वके अश्र- 
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द्वानरूपसे जो ज्ञानमें स्वदसान भाव है, स्वादमें आता हुआ परिणाम है वह मिथ्यात्वका 
उदय है श्लौर श्रविरमणरूपसे विकारका त्याय नहीं कर सकता, वस्तुवोंका राग नहीं छोड़ 
सकता, ऐसे अविरमणरूपसे जो ज्ञानमें स्वदमावभाव है वह असंयम का उदय है और म- 
लिन उपयोगसे जो ज्ञानमें स्वदमावभाव है वह कषायका उदय है और शुभ प्रवृत्ति, अशुभ 
प्रवृत्ति अथवा किसीसे हटनेरूप व्यापार रूपसे जो ज्ञानमें स्वादमाच भाव है वह योग का 
उदय हैं सो ये चारो पौदूगलिक सिथ्यात्व आदिके उदयके निमित्त होनेपर होते है श्रौर तब 
जो पुद्गलद्गव्यकार्मण वर्गेणामें झ्रास््‌ त हैं वे ज्ञावावर्णादिकरूपसे स्वयमेव परिणत होते है । 
उन कार्मणवर्गणाओका जब विपाक बनता है उस समय जीव स्वयंही अज्ञानप्ते अपने अ्रत- 
त्व श्रद्धान आदिक परिणामोंका आधार होता है। ये सब परिणमत जो कि कर्मोके, श्र- 
स्र्वके निमित्त भूत हैं वे अज्ञावयमय परिणमन हैं । 


ज्ञानमय भावषके आस्त्रहेतुत्ताका श्रभावः-जशञानमयभाव आख्रवका कभी कारण नही हो 
सकते हैं । वैसे तो सूक्ष्म दृष्टिसि विचाये तो कोई भी जीव हो किप्तीके ज्ञानक्के कारण कर्म- 
वंध नहीं होता । उस भूमिकामें जो रागद्वेष मोहके परिणाम लगे होते हैं उनके कारण कर्म 
बंध होते हैं । फिर ज्ञानी जीवके तो उस ज्ञानका शुद्ध विकाश होता है, उसके ज्ञान्परिणाम 
से आख्रव नहीं हुआ करता है जब कर्मोदय होता है, मिथ्यात्वआदिक भाव बनते है तब 
जीवके कर्मंबंध होता है। मिथ्यात्वके उदयमें, जीवके विपरीत भाषमें भ्रशुद्ध भावका उपा- 
देय रूपसे श्रद्धाच होता है और मिथ्यात्व नहीं हो तव ज्ञाची जीवको शुद्धआत्मतत्त्व ही उपा- 
देय हैं, इसरूपसे श्रद्धाव होता है । 
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ओर रमाये, किस दिशामें ले जाय यह कला इस श्रद्धा ग्रुणमें ही श्रद्धागयुणका विपरीत परि- 
णमन होगा तो प्रभुस्वरुष शुद्ध आत्मत्वकों उपादेय व मानकर अन्य-अन्य भावोंकों, विषय 
भावोंको, कषायोंकों उपादेय मानता है। यह है मिथ्यात्वका उदय । 


झसयमकी परिस्थिति:-असंयमके उदयसें क्‍या हुआ करता हैं कि जीवोंको आत्मीय 
सुखका सम्बेदव तो है नहीं, तो ऐसी स्थितिमें विषय कषायोंसे बह मुख नहीं मोड़ सकता । 
विषय कषायोंमें भीं तो कुछ मौज मानती जाती है। उससे बढ़कर सुखकी बात मिले तो 
विषय कषाय छोड़ दिए जायें । पर उससे बढ़कर कोई सुखकी बात तो मिलती नहीं है फिर 
केसे छोड़ा जाय । सो यह असंयप्ती जीव विषय कपायोंसे हट नहीं सकता । यहीं है अ्रसंयम 
का उदय गज्ञानके उदयमें यह जीव भेद विज्ञानकों छोड़ कर परद्रव्योंमें एकत्वरूपसे उपलब्ध 
करता है । जो पर है मैं हूँ इसप्रकारका ज्ञान करता है | ज्ञान और श्रद्धानमें ऐसां परस्पर 
सहयोग हैं कि यह लगा करता है कि ज्ञाचने भी यही किया भौर श्रद्धाचने भी यही किया। 
अन्तर वेया आया ? किस्तु है अन्तर । श्रद्धावका सम्बन्ध आशयसे है और ज्ञानका सम्बंध 
जाननसे है | विपरीत श्राशय व रहे उसे कहते है सम्यक्त्व । और जावव का नाम है ज्ञ्े 


निरास्त्रव निज तत्त्वकी उपलब्धि हो उसे ज्ञान बताया है । इसका स्पर्श या इसको स्थिरता 
श्रसंयमर्से वहीं होती हैं । । 


कषाय श्र योगक्षी परिस्थिति-कषायके उदयमें क्या होता है कि शुद्ध श्रात्थाकी जहां 
प्राप्ति होती है ऐसे शुद्धोपपोय को छोड़कर विषय कषायरूप इनका परिणाम होता है। 
यह है कंषायका उदय । कषायके उदयमें कलषोपयोग होता है । शुद्धोपयोग नहीं हो सकता 
योय के उदयमें क्‍या होता है ? यत्वका उत्साह है । ऐसे प्रदेश परिस्पंदका इसमें उत्क्ष 
होतादै कि जो कर्मोके आश्रव करानेका कारण है । योग कर्मके उदय और वी य॑-अंतरायके 
क्षयोपक्षमसे उत्पन्न होता है। मन, वचन, कायकी वर्गणावोंके आ्राधारसे उत्पन्न होता है | 
यद्यपि थोय आत्पाका ही परिणमन है, आरात्माके योयकां परिस्पंद हुआ किन्तु योगका या 
आत्मग्रदेशका श्रौर इत मन, वचन, कायकों बर्गंणाओ्रोंका परस्पर ऐसा द्वोत्रावग/ह और: 
चिथित्त नैमित्तिक भाव है कि मन, वचन, कायके परिस्पंद के आधारसे आत्माके श्रदैशोंमें 
परिस्पंद होता है। और उस प्रदेश परिस्पंद में एक णो उत्साह है, नवोचकरणहै, हौता. है, 


यह सब योगका उदय है। सो घब यह्‌ उदयमें आते. हैं सिश्याल पु 
ध हैं सिथ्यात्व धादिक द्यल 
द्रव्य ज्ञावावरणादिक रूपसे परिणमता है । ं सो चबीन पुद्‌ 


रागादिकमें कर्मबंधका मूल तिमित्तत्व- जीवके जो कर्म बंध मयमें 
गे होता है वह एक से 
अधिवसे अ्रघिक ८ प्रकारके कर्मोक्का हो सकदा है । किन्तु जिस ससय आयु बंधका समय 
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न हो, ८ अपकर्षोक्ा समय न हो उस समय जीवके भ्रधिक से अधिक ७ कर्घोंका वंध होता 
है। ये जो नाना कर्म रूप परिणमन होते है इचका निमित्त कारण मिथ्यात्व भ्रविरति 
कषाय ओर योग है। ये पुद्गल द्रव्य योगवश आश्च वरूप होते हैं व कषायवश जीवप्रद्देशों 
में बद्ध होते हैं । वहाँ उदयमें आए हुए इच कर्मोंके उनके श्र.ख्वमे निमित्तपने का आख्रव- 
भाव होता है। यहां साघारणतला सिद्धान्त यह स्थापित किया गया है कि उद्यमें आये 
हुए द्रव्य कर्मोके निमित्त से सिथ्यात्व रागादिक भाव कर्मरूपसे परिणम कर यह जोब 
तवीत कर्म बंध का कारण होता है। 


रागादिकमें कमंबन्धके मुलनिमित्तत्वका विवरण द्रव्यकर्म उदयमें ग्राये तो जीव अपने 
स्वभावकों छोड़कर रागादिक कर्मोके रूपसे याने भाव प्रत्यय रूपसे परिणमता है तो बंध 
होता है| कर्मों के उदय मात्रसे बंध नहीं होता । यदि उदय मात्रसे बंध होने लगे तो सदा 
ही संसार रहे क्योंकि संसारी जीवके सदा ही कर्मोक्रा उदय विद्यमान है! तो संसार हो 
घता रहे । कर्मोदय होने पर भी जीवके रागादिक भाव हों तो नवीन कर्मोंका बंध होता है, 
तो यहाँ यह शंक्रा हो सकती है| तो फिर हम लोग भले हो द्रव्यकर्मंके उदय आयें, भाव- 
कर्म न करें, राग न करें अपने स्वभाव भाव को न घोड़े तो कर्म बंध व होया, सो ठीक है 
ऐसा कर सके तो अच्छा है पर नहीं किया जा सकता है! ऊंचे गुणास्थानमें यह बात होती 
दे कि द्रव्यकर्मं उदययत है फिर भी भावोंमें राग नहीं होता है। जो उदयगत कम है वे भी 
ऐसे क्षीण अनुभाग वाले हैं जिसके उदय होने पर राग भाव नहीं होता है। भ्रथवा उदय 
का सपय केबल एक ससय है और उस-उस जाति की वर्गणानों का मिरन्‍्तर उदयचला 
करे ऐसा है एक उदयावली, याने असंख्यात समय । सो उदयावलीयें कोई कर्म आए हों 
ओर उदयके क्षणक्रे एक समय पहिले यह संक्रमणको प्राप्त हो जाय याने बदल जाय ता 
कर्मद्रव्य तो वही रहा किन्तु उदय में व भ्राया कहलाया | सो फल न दे सके ऐसी भी 
स्थिति होती है। कर्मोदय आए और यह जीव राग्रादिक भाव करें तो नवीन कर्मोका 
भाश्वव और बंध होता है। इसका यह भी भश्रथ है कि नवीन कर्मके वन्‍्धका नमित्त वर्त- 
गान उदयाग्रतकर्म है, किन्तु उसमैं निमित्तपना होनेका लिमित्त है रायादिक भाव । सो यह 
भ्र्थ हुआ कि उदयमात्र से बच्ध चहीं हुआ किन्तु रायादिक भावका निमित्त पाकर ह्दी 


उदयागत कर्म तवीच कर्मबधका निमित्त होता है। इस प्रकार इस प्रकरणमें ग्रनानभावको 
जीवके बंधका कारण कहा है । 


नेभिज्तिकता, भिन्नत्ता व स्वतंत्रता- जो छीव मिथ्यात्व, श्रज्ञान, असंयम, कपाय श्रौर 


योग भाव के रूपसे परिणत हीकर शुद्ध श्रात्माके स्वरूपसे च्युत होते है उच जीवोफे ये 
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परिणाम नवीव कर्मबंधके कारण होते हैँ । इस प्रकार पुद्गलका परिणमनः बताकर श्रब 
यह बतायेंगे कि इसमें यद्यपि जीवके विकार पुदूगल बिकार के तिमित्त हैं. और पुद्गलके 
विकारके निमित्त है, और इनमें अ्रविनाभावी सम्बंध - भी पाया गया है। एक साथ ये 
विक्ृत भी होते हैं, इतने पर भो जीवका परिणाम पुदुगल द्वव्यसे पृथगृभूत है और पुद्धल 
का परिणमन जीवके परिणमल से अलय है । इन दोतों बातों मे से प्रथम 
जीवके परिणासोंको पुद्गल द्रव्यसे अलग बता रहे हैं। इस विषयकी दो गाथायें एक साथ 
ग्रा रही है। पदार्थों के निज-निज स्वरूपास्तित्त्वके दर्शनसे मोक्ष सा्ग का प्रारम्भ होता 
हैं श्रथवा मोहके विनाशसे मोक्षका प्रारम्भ होता है। मोहका विनाश वस्तुके स्वरुप के 


पेज नं० ७२ से श्रागे पेज नं० ८० तक का मैटर खो जानेके कारण 
पेज नं० ८१ से पढ़िये । 


निमित्त श्रोर नोमात्तकभावका भन्नता--जा चक राच[तदक पारणाख शपथ स कमा 
साथ होते हैं ऐसा मात लेने पर जीव और. कर्म दोनोंही रागादिकपनेको प्राप्त हो - जाने 
चाहिए । किन्तु ऐसा नहीं है । रागी केवल जींव ही होता है तब यह सिद्ध हुआ कि कर्मों 
दयरूप हेतु के बिचा भ्र्थात्‌ कर्मोदय को उपादानरूप से लिए विना जीवका परिणमघ होता 
हूं। यद्यपि जीवके विकारमें विभित्तभूत उदयागत, पुद्गल कर्म हेतु हैं लेकिन निमित्त भूत 
पदार्थ निमित्त में ही रहते हैं, उससे बाहर उसकी द्रव्य, यण, पर्यायें नहीं होती । कैसा 
विलक्षण सम्बंध है कि निमित्त बिना विकार होता नहीं और निमित्तका कुछभी ग्रहण यह 
उपादान करता नहीं है | ऐका कुछ अवक्तव्य या विशेष वर्णन न किया जा सकने योग्य 
सम्बंध हूँ कि सम्बंध होते हुए भी सम्बंध नहीं है । जीव रागादिक श्रज्ञानहूप परिणसता 
हैं तो वह पुदूगल कर्मके साथ ही रागादिक भ्रज्ञांनरुप परिणय हो तो जैसे चूना श्रौर हल्दी 
को एक साथ मिला देने पर दोनों ही लाल हो जाते हैं इप्ती प्रकार जीव और पुद्गल कर्म 
दोनोंमें हो रागादिक अज्ञान परिणास उत्पन्न हो जाये, नैमित्तिकता होने पर भी _उपादान 
दृष्टि से दोनों का परस्परमें प्रत्यन्ताभाव हैं उसका परस्पर में कुछ लेन देन चहीं हैं | यदि 


ण्रे समयसार प्रवचन सप्तम पुस्तक 


इसका भी विचार नहीं करना है। बिन्‍्तु अपने दरामकी बात तो देखो कि तुम्हें क्‍या 
चाहिए ? झावगद | और यह तो निरख लो कि यह श्रानन्द किन्‍्हीं बाहरी चीजोंसे आया 
करता है और मुझमें घुसा करता है क्‍या ? परख तो लो जरा । पंचेन्द्रियके विषयभ्ुत पदार्थों 
से वया आरारन्दकी क्रिशणा निवल बर मेरेगें आया करठी हैं ? देखलो । 
रसना व प्राणके विपयसे आमन्दकी अलुत्पत्तिका संकेत--भैया ! कहीं भोजनसे 
आानन्दका फव्वारा छूटा हो और किसीने देखा हो तो बतलाबों । अगर भोजनमें से श्रानन्‍्द 
का फब्वारा छूटता है तो छाती तक खा लीजिए, गले तक खा लीजिए, मुंहमें खूब भर 
लीजिए और कौर भरकर, सोकर बैठ जायें, क्योंक्रि उसमें श्राउन्द भरा है | किसमें आनन्द 
भरा है सो बतलावो ? खुशबुओंगें आ्राननन्‍्द भरा है तो इत्रकी सीसियाँ ले श्रावो श्रोर खूब 
नाकमें डाल दो । नाकमें खूब इत्र डाल दो और फिर डाट लगा दो क्रि खुशबूकी हवा बाहर 
न निकल सके । कर डालो ना उपाय । शरे इत्र वालोंकी दुकानपर श्राधा घंटा भी नहीं 
बैठा जा सकता | पहिले दो चार मिनट तो भला लगेगा, अच्छी खुशबू आायगी । बादमें 
दिमाग परेशान हो जायेगा । इच्न बेचने वालोंकों तो आ्रादत पड़ गई है, कुछ उनको सुहावता 
नहीं लगता । ह 
नेत्र, कर्ण , स्पशनके विषयमें भी सारका अभाव--क्सिमें आनन्द हूंढ़ते हो ? रूप- 
वान चीजोंमें आनन्द ढूँढ़ते हो, तो जो चित्र हैं, सनीमा है, सुन्दर रूप है तो बिना पलक 
गिराये आँखें फाड़कर निहारते रहो । कौन मना करता है ? आँखें खराब हो जायेंगी श्रौर 
फिर सार किसमें है, किस रूपमें है बतलावो ? सनीमाके परदापर जो चित्र आते हैं, कोई 
भ्रच्छा आदमी आये तो आप जाकर प्रेम कीजिए, हाथ मिला आवो। वहाँ कुछ मिलेगा 
क्या ! यहाँ जिन्दा पुरुष सत्रीके रूपको देखते हो तो खूब जरा कड़ी निगाह करके देखलो 
ना । इस सारे संचिके भीतर ठोस ढांचा क्या है ? कभी मुर्देकी खोपड़ी देखा हो तो पता 
पड़ जाय । कहाँ सार है ? इसी तरह न शब्द रागमें सार है, न स्पर्षेमें सार है | यदि कहीं 
वाहरमें सार नजर नहीं आ्राता है तो अपनेमें दौड़ध्ृप करो । 
आनन्दके उद्गमस्थानद्षी खोज--हाँ ड़ ४ न्द 

ढढ़नेके लिए बाहरी पदार्थोमें है 229 रा पे 5 5 हे आह ४ जा्‌ हि 
मा रह जम हो वह्‌ नह लेगा । का बंधन हो जायगा, 
चाहता तो आपके हाथसे विपयसाधनोंको छु के है हक लि पा हर 
आपत्तियोंमें पड़ गए है पर मिलता वहाँ कुछ नहों है जा जग भषट रहा है। ऐसी 

आन पद ४ के के आनन्दस्वरूप तो खुद तुम्हीं हो । अगर 
«., तुम श्रानन्दकी शक्ति नहीं है तो लाखोंका समागम भी जुटा लो, पर आ्रानन्द आयेगा कहाँ 
से ? बारें तेल नहीं है तो कितनो ही कोल्टुबोंदे पेल दो, देल श्रायेगा कहसि ? यदि भोजन 
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के सम्पर्कसे ग्राननन्‍द श्राता है तो भोजनका सम्पर्क इस चौकीसे जरा करा दो तो चौकी भी 
जरासा श्रादन्द ले ले। इस खम्भा और भींतमें भी जरासा भोजन चिपक्का दो तो ये भी 
कुछ आनन्द ले ले । तो भोजनसे ग्रानन्‍न्द नहीं मिलता है किन्तु आनन्द वालेसे आनन्द 
मिलता है| स्वमें आनन्द है तो अपने झापसे आनन्द गुण प्रकट होता है । 
आनन्द॒क खोत--यह आनन्द निरतरंग अपूत आत्मामें उत्पन्न होटा है। बाहरी 
उपयोगोंसे तो आनन्द घट जाता है| वह ग्रानन्द चाड़िए न, तो उस आनन्द वालेका स्वरूप 
जानो कसा है। हमारे ग्रानन्‍न्दको कोई दूसरा पुरुष दे नहीं सकता है । भगवान भी मेरे आनन्द 
को नहीं देता किन्तु भगवानके पवित्र *वरूपका ध्यान करके हम अपनेमें बसे हुए श्रानन्दको 
व्यक्त कर लेते हैं । प्रभ्लुस्वरूपकी बर्ड़' महिमा है | जो यथार्थस्वरूपमें प्रभ्ुतओ पहिचान जाय 
तो उसका संसारसे उद्धार होना निश्चित है। वह प्रभ्च॒ु शरीरवाला नहीं है । कहीं हाड़, 
मांसको भी प्रभ्नु कहते हैं ? वह प्रभु रागद्वेब वाला नहीं है। जो स्त्री पुत्र रखा करें या 
शस्त्र वगैरह रखा करें, रागद्वेषके क्षोभ मचाया करें ऐसा प्रभ्ुका स्वरूप नहीं है | प्रभ्च॒तो 
केवल ज्ञान ज्योतिर्मय शुद्ध विकासमय है। प्रभुके तो स्वरूप है, आकार नहीं है । यदि 
भ्राकारकी निगाहसे प्रभुको देखते जाय्गे तो प्रभसे भेंट नहीं हो सकती । स्वरूपकी हृष्टिसे 
प्रभ्से सिलिए तो वह प्रभु मिलिगा और मिलते ही अलोकिक गआानन्दको प्रकट करता हुआा 
आयगा । वह केवल ज्ञानज्योतिर्मय है, ऐसे ज्ञानस्वरूपके रूपमें प्रभ्को निहारा जाय तो यह 
ही प्रभुका प्रतिनिधि होकर अनुभव और ग्ानन्‍्दको जगाता हुझ्ना दर्शन देगा । 
प्रशुस्वरूपके विस्मरणके कारण दुर्गति- इस प्रभुके स्वरूपको जाने बिना यह समस्त 

जीव लोक संसारके ८४ लाख योनियोंमें जन्म ले लेकर दुःखी होता फिरता है। उस आनन्द 
का जो स्वरूप है वह तो है धर्म और उसके श्रतिरिक्त जो परिणाम होते हैं चाहे दान, 
दयाके परिराम हों, चाहे विषय भावोंके परिणाम हों, वे सब परतत्त्व कहलाते हैं । उन्हीं 
को ही पुण्य पाप कहते हैं। इस अध्यायमें पुण्य और पापको चर्चा की जायगी । इस श्रवि- 
कारमें सर्वे प्रथम अमृतचन्द्र जी सूरि अपने कलशको कहते हैं। उस कलशसे पहिले 
उत्यानिका बनाते है कि कि ऋब वे एक ही कर्म दो पात्र वनकर पुण्य और पाप रूपसे 
प्रवेश करते हैं । पहिले यह तो निर्णय करो कि तुम्हें पापकर्म चाहिए या पुण्यकर्म । पाप- 
कमंक्री तो सब मना कर देंगे | पापकर्म तो नहीं चाहिए | तो फिर क्या चाहिए ? पण्य- 
कर्म । तो पुण्यकर्मकी भीख अगर मांग रहे हैं तो पहिला पाप तो यही हुआ पृण्यकी भीख 
सांगना। मेरा पृण्य बंध जाय--ऐसी झ्राशा रखना, इस आाशामें यह जीव अपने आनन्द 
निधान प्रभु स्वरूपको भूलकर किन्‍्हीं वाहरी विकल्पोंमें पहुँच 


॥ 
#२ न्‍ह 
|| 


पुणयकर्म की भी अनिष्टकारिता -चाह करके एप्प कर्म मिलना बुरा है । पब्रब रहा 
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बिता हा पृष्यकमे जो होता है उसकी बात सुनो । विता चाहे पुण्यकर्ममें भी कदाचित ऐब 
हो सकते हैं, और विस्ी-किसीके ऐ,ब नहों » होते | ए्रण्यकर्मके उदयसे क्‍या मिलेगा 
घन, परिवार, लोक प्रतिष्ठा ये ही मिलेंगे ना । तो यहीं देखलो कि जो सम्पदामें हैं, परि- 
वारयें हैं, देशमें जिनकी ख्याति है वे सुखसे सो भी सकते हैं क्या ? नहीं । वे कितना निरा- 
कुल रहते हैं ? यह सब वि सकी करततका कल है ? एुण्यकी करतृतका । इस प्रकरणमें इस 
निगाहसे नहीं देखना है कि लो पाप तो बुरा था ही पर पुण्य भी बुरा कहा जा रह है। 
पाप और पुष्य इत दो के मुब।बलेमें पृण्यको पाप तहीं कहा जा रहा है किन्तु धर्म, आत्म- 
ज्ञान, मोक्षमागंके मुकाबलेमें पाप तो खराब है ही, मगर प्रृण्यकर्म भी खोटा है । 
भला बुरा जाननेमें अपेक्षाक्का हाथ--एक बार राजाने एक ८ अंगुलकी पतली 
लकड़ी, जो जल्दी टूट सकती है, सींक समभिए । सब दरबारियोंके सामने रख दिया और 
कहा दरबारी लोगों, मंत्री लोगों इस सींककों छोटी कर दो, मगर तोड़ना नहीं । संबकी 
बुद्धि चकरा गई कि इस शाठ अंगुलकी सींकको तोड़े भी नहीं और छोटी कर दें, यह कैसे 
बनेगा ? सब हैरान हो गए | एक चतुर आदमी उठा, बोला महाराज हुकुम हो तो मैं इसे 
छोटी कर दूँ । हाँ हाँ, छोटी कर दो । थोड़ा बाहर गया एक बारह अंगुलकी सींक जल्दीस 
उठा लाया और वह सींक सामने रख दिया । बोला महाराज बहलावों यह सींक छोटी है 
कि बड़ी, भरे छोटी है। तो श्रच्छा और बुरा ये मुकाबलेमें देखे जाते हैं । किसीके १०४ 
डिग्रीका बुखार हो और २४ घंटेके बादमें १०० डिग्री बुखार रह जाय तो दूसरे दिन कोई 
मित्र पूछने श्राये कि कहो अब कैसा स्वाग्थ्य है. तो क्या कहेंगे ? अब तो बहुत अच्छा हैं | 
श्रे भ्रच्छा कहाँ है ? अ्रभी ढाई डिग्री बुखार तो है। मगर वह अ्रच्छापन मुकाबलेसे है । 
पुण्य, पाप व धर्मके पथक्‌ लक्षण--अपने सामने तीन चीजें रखो--धर्म, पृष्य और 
पाप । पाप कहते हैं हिसा, झूठ, चोरी, कुशील, परिग्रह को, ममता करने को, कुदेव, 
कुशा सत्र, कुगुरुकी संगति उपासना करने आदि को । और पृण्य कहते हैं दात, दया, #ड्ठ 
भक्ति, परोपकार, मंद कषाय, किसी ने श्रपराध किया हो तो क्षमा कर देना, भ्रभिमानमें न 
रहना, सरल हृदय रखना, तृष्णा न करना, इन सबको कहते हैं पृण्य, श्ौर धर्म किसे 
है ? आत्माका जो सहज स्वरूप है, केघल जानना, ला, वास, हम 
मा 
देवगतिके जीव हो जाना हे कुछ गो भाग रा । जो हा अ हक 
ही: दंगल, >पश न अमल नुष्य हो जाना । और पापवत फल है नरक 
. कि धर्म, पुण्य भर पाप-इस तीनोमें जब कु निया सह सी | 
कप त्कृष्ट चीज क्‍या है ? उत्तर दो ना । कहा धर्म ठीक 
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है । पाप तो सर्वोत्कृष्ट नहीं हैं, ग्रौर न पृण्य ही है । मगर पापसे पृण्य कुछ अच्छा है गा । 
पर सबसे अच्छा क्या है ? धर्म । 

धर्मके साधनका संकेत--भर्म वहाँ प्रकट होता है जहाँ मोह, ममता नहीं है, जहाँ 
सर्व जीवोंको एक स्वरूपमें निरखा जाता है वहां धर्म होता है | धर्म यदि हो तो अनन्त 
कालके लिए संकट मिटें । पुण्य होने दो अपने श्राप, मगर चाहो मत । चाहो तो प्रभुस्वरूप 
को, आत्मस्वरूपको, धर्मको । भैया ! धर्मकी रुचिके समय पुण्य बंधेंगा ही । बँवने दो । 
अगर तुम पुण्यके पीछे अपनी हष्टि लगावोगे तो पुण्य भी नहीं मिलेगा और धर्म भी नहीं 
मिलेगा | इसलिए धर्मकी एकमात्र दृष्टि देकर अपने धर्ममें वढ़िए । 

कर्म का साधारण रूप--ये पुण्य और पाप वया चीज हैं कि कार्माण पुदूगल स्कंघ 
हैं, जड़ हैं, मृतिक हैं । यही एक प्रकारका कर्मपुद्गल कभी पुण्य रूप बन जाता है और 
कभी पापरूप बन जाता है। ज्से नाटकोंमें कोई लड़का शअ्रभी राजाका पार्ट कर रहा था । 
२ मिन्टके बादमें भिखारीका पार्ट करने लगा । लड़का वह एक ही है । इसी प्रकार ये कर्म 
कभी पृण्यका पार्ट श्रदा करने लगते और कभी पापका पार्ट अदा करने लगते । सब भेषोंमें 
कर्म वही हैं। तो यहाँ उस एक ही कर्मको २ पात्रोंके रूपसें, भेषमें लाकर प्रवेश कराते हैं | 

कर्मकी सिद्धिकी एक युक्ति--संसारके प्राणियोंवरी ऐसी भिन्‍त भिन्‍त परिस्थितियां 
क्यों हो गईं ? जैसे पूछा जाय कि जल तो जल ही है, ठंडा ही है, किन्तु वही जल कहीं 
ग्रधिक गर्म है, कहीं कम गर्म है, ऐसी जलकी विभिन्‍न परिस्थितियाँ क्‍यों हो गईं ? क्‍या 
जलने ही अपनी श्रोरसे निरपेक्ष होकर अ्रपने स्वभावसे इतना ठंडा गर्म स्पर्श बना लिया ? 
क्या उत्तर है ? जब अपने ही स्वभावसे विभिन्‍न ठंडा गर्मरूप नहीं बरता, उसका तो अपने 
ग्राप जितना टेम्परेचर चाधिए उतना ही उसका स्वभाव है | यदि उस जलका बफंसे सम्बन्ध 
हो जाय तो अधिक ठंडा हो जायगा । अग्निका सम्बंध हो जाय तो अधिक गम हो जाय और 
भ्रगर किसीसे सम्बंध न हो तो जितनी डिझ्रोमें ठंडकी डिग्रियां होनी चाहिएँ उत्तनी ही डिग्री 
में ठंड रहेगी । इसी प्रकार यह भी सोचिए कि ये जो विभिन्‍न स्थितियां हो गई, कोई कीड़ा 
मकोड़ा है, कोई पेड़ है, कोई पशु है, कोई पक्षी है, कोई मनुष्य है, मनुष्य भी कोई भिखारी 
है, कोई गरीब है, कोई अमीर है, किसीके दिमाग ही नहीं है, किसीके वड़ा तेज दिमाग है, 
बड़ी प्रतिभा है आदिक जो विभिन्‍न परिस्थितियाँ हैं जीवकी ये क्या अहेतुक हैं ? थे विभिन्‍न 
परिणतियां जीवके स्वभावसे नहीं प्रकट हुईं | पदार्थों श्पने ही स्वभावसे जो चीज प्रकट 
हो सकती है वह एकरूप होगी | वह विश्षिन्त रूप नहीं होगी | इन विभिन्‍न रूपोंका कारण 
कुछ दूसरा होना चाहिए | वह दूसरा कारण है कर्म । 


कर्मोस सावधानी--भैया ! बर्कका दिमित्त पावार जीव विभिन्‍न परिस्थितियोंमें 
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भटका वरते हैं तो बदलावो उनवी कौनसी परिरिथति लभ्वायक है और कौनसी परि 
स्थिति हानिकारक है ? यदि कीड़ा मबोड़ा हो जायें तो वह आत्माको लाभकी स्थिति है 
क्या ? नहीं है । गरीब हो जायें तो इस आात्मावी हानिकारक स्थिति है क्या ? नहीं है। 
तो न अमीरीसे इस श्रात्माको फायदा है भ्रौर न गरीवीसे नुक्सान है। तो अमीरी भर 
गरीबीका कारण जो कम है, वह कर्म तो बराबर हुआ ना ? एक समान हुए यावनमात्र कर्म 
हैं। वे जीवको हानि ही करने में निमित्त हैं, लाभके निमित्त नहीं हैं। पर जैसे किन्‍्हीं 
दुष्टोंके ग्रूपमें फंस गये हों तो उन दुष्ठोंस निकलनेका उपाय है प्रिय वचन बोलकर और कुछ 
को अच्छा कहकर, कुछका दिल रखकर निकलना । इसी प्रकार हम आप दुष्ट कर्मोके फंदेमें 
फंसे हैं। इनसे हम निकलें कैसे ? तो इन कर्मोंको भला भेद करके शुभोपयोगमें रहकर 
निकलनेका एक उपाय बना लें। कं 
आलन्दका अमोघ कारण स्वभावाध्रय--भैया ! इस लोकमें किन्‍्हीं भी विषयों 
आनन्द नहीं है। आप घरमें रहते हैं, दुकान करते हैं, संभालते है, सब कुछ करते हैं पर 
यथार्थ ज्ञानगी औषधि अपने उपयोगसे मत निकालो । उस झौषधिको पीते रहिए, संकट 
मिट जायेंगे । क्लेश देते वाला कोई दूसरा नहीं है। क्लेश श्राते हैं श्रपने श्रज्ञानसे । वह 
ग्रज्ञान न होने दिया जाय। यह वैभव आपके आत्माके द्वारा कमाया हुआ नहीं 
है । यह तो पूर्वक्ृतत पृष्यका फल है। यह धन आपके हाथ पैरों द्वारा कमाया हुआ नहीं है । 
पूर्व समयमें धर्ममें रुचि की थी, उससे पुण्य बंध हुआ था । उसके उदग्रका फल है। श्राज 
कदाचित्‌ भाई भाई च्यारे हों तो उन्हें यह सोचना गलत है कि मुझे दूसरे भाईकी अपेक्षा 
कुछ विशेष मिल जाय । उसमें भी यह दृष्टि करना बुरा है कि देखो हम तो थोड़ा ही पहि- 
नते हैं, थोड़ा ही खाते हैं और अमुक बहुत पहिनता और खाता है। इसके इतने गहने बन 
गए हैं, मुझे थोड़े ही रह गए । ये सब बातें थोती हैं । भरे ! हम गहने को संभालनेमें लगें 
कि आत्माके संभालने में लगें। श्रात्माके संभालनेमें लग गए तो इससे श्रनन्त गुरो याने 
गुरोोंके गहने सामने झायेंगे । और आत्माको अगर न संभाला, श्रप्रेम, ईष्या आदिका ही 
आदर किया तो रहा सहा पृष्य भी खतम हो जायगा। इतना भी पुण्य न रहेगा जितना 
कि अभी है । 
सबसे बड़ी कमाई निर्मेलता--सबसे बड़ी कमाई है अपने आ्रात्माको निर्मेल बनाए 
: रहना । एक छोटीसी किम्बदन्ती है कि एक जीवकों ब्रह्मा किसी लखपतिके घर उत्पन्त 
करनेके लिए उसकी तकदीर बना रहे थे तो तवादीरमें लिख र 
५ रुपया इसकी तकदीरमें रहेंगे और भेज र 
साधु और वोला कि ब्रह्मा जी क्या कर रहे 


हे थे कि काला घोड़ा श्रौर 
हे थे लखपतिके घर तो वहाँसे निकलकर एक 
है ? कहाँ तकदीर बना रहे हैं | क्या लिख रहे 
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हो ? एक काला घोड़ा और “५ रुपया । उत्पन्न कहाँ करोगे ? अगुक उखपतिके यहाँ । भरे 
तो ऐसी तकदीर लिखना है तों किसी गरीबके यहाँ पैदा कर दो । और नहीं तो लखपति 
की जैसी तकदीर लिखो । ब्रह्मा जी बिगड़ गए, बोले कुछ भी हो, तुम वीचमें दखल मत 
दो । चले जावो सीधे रास्ते । साधुने कहा--जो तकदी रमें लिखना हो लिखो, हम तुम्हारी 
तकदीरको मेट देंगे | अ्रव वह मनुष्य लखपतिके यहाँ पैदा हो गया । धीरे-धीरे सम्पत्ति मिट 
गई । मकान बिक गया, जायदाद बिक गई, एक भोंपड़ी रह गई । एक काला घोड़ा और 
५ रुपये रह गए । 
दस पंद्रह वर्षके बाद साधु बहाँसे निकला और ख्याल झाया कि इस नगरमें अ्मुक 
लखपतिके यहाँ उसे पैदा होना था। पूछते-पूछतें उस भोंपड़ीमें पहुँचे। उस १४ वर्षके 
वालकने साधुक्रा बड़ा विनय किया , साधु बोला, वेटा जो हम कहेंगे सो करोगे ? हां महा- 
राज ! जो कहोगे करेंगे । अच्छा यह धोड़ा बाजारमें बेच झ्ावो । बेच श्राया। मिले कितने ? 
१०० रुपये । अब उसके पास १०४ रु० हो गए। साधुने कहा, इतने रुपयेके शक्कर घी 
इत्यादि सामान ले आवो श्र पूड़ियां वनवाकर गांव वालोंको खिलाधों और पीछे भिखा- 
रियोंकोी बांट दो | उसने ऐसा ही क्या । सस्ते जमानेके १०५) और श्राजके जमानेके 
१०००) | अब दूसरा दिन होनेको था तो ब्रह्मा जी को चिन्ता हुई उसकी तकदीरमें लिखा 
था काला घोड़ा और ५ रुपदे । दूसरे दिन फिर ५ रु० श्रौर एक काला घोड़ा भेजा । फिर 
उसको बेचकर पूड़ियां बनाकर बटवा दीं | इसी तरह १५ दिन तक यही करते रहे । ब्रह्मा 
ने सोचा कि ५ रुपये तो जहां चाहेसे टपका देंगे, मगर काला घोड़ा कहांसे रोज-रोज लायें 
ओ्ौर इसे दें। तो साधुसे ब्रह्माने कहा, साधु जी मुझे हैरान मत करो । कहा, लिखो वही 
तकदीर जो बापकी थी । 
परिणार्मोकी निर्मलता अभ्युदयका हेतु-इस कथानक्से मतलब इतर लेना कि 
हमारी ही करतृत खराब होगी तो खराबी सामने आयेगी और हमारी करत॒त अच्छी है तो 
श्रच्छाई सामने आयेगी । परिणामोंका निर्मेल रखना, और अपने तन, मन, धन, वचनको 
जितता हो सके उतना दूसरोंके उपकारमें लगाना यही अपनी धुनि होनी चाहिए । वाञ्छा 
कुछ मत करो क्रि मैं देव वन जाऊं। देव बतकर क्या करोगे ? वहां मिल जायें १०० ट 
२०० देवियाँ। सो यहाँ तो एक स्त्रीसे परेशान हो जाते हैं और फिर उन १००-२०० 
देवियोंको कौन संभालेगा ? वहाँ खाने पीनेका दुःख नहीं है । कमाना नहीं पड़ता । हजारों 
वर्षों लगती कंठसे अम्रत जाता है। तो यह भी वला वरी है जो 
बा शी हक स कह. हर हा जे है यह भी वुरों ह॑ जो वेकार 
र रहते हैँ तो उन्हें दंदफंद हो सूभता है। 
है; 


लत ः लत कक हाँ भले ही तीर्थंकर 
देव हों तो वहां उनके ८व्याणवोंके मन्‍्वा मौका मिल जाता है । 


नहों तो प्राय: समय 


प्८ समयसार प्रवचन सप्तम पुस्तक 


दंद फंदमें या बिचा काममें ही बीतता है । क्या रखा है उस देवगतिमें ? दुःख तो शरीर या 
धनके श्रच्छे बुरे होनेके कारण नहीं है । दुःखबा सम्बन्ध तो अ्रजानसे है । क्‍यों इतना दुःखी 
हो रहे हो ? भरे ज्ञान औषधिको संभाल लो, सारे क्लेश सिट गए। परिवारमें जिनका 
संग है क्या उनके साथ कर्म नहीं लगे हैं ? फिर क्‍यों श्रपने पर ही सारा भार समभते हो ? 
जो कुछ होता है वह रवयमेव होता है। तो वतठलावों कौनसी परिस्थिति जीवको 
लाभकारी है ! 


सांसारिक अम्युदयकी चाहछी व्य्थता--भैया ! मत सोचो कि हम राजा बन 
जायें, कुबेर बन जायें | क्या धरा है राजा बननेमें ? सैकड़ों चिताएं सतायेंगी और व्यर्थकी 
बेवकूफी लद जायगी । जहाँ सैकड़ों श्रादमी दरबारमें मस्तक भ्ुकाकर बैठेंगे वहां श्रहुंकारके 
श्ंघेरेमें अपने ग्रापको खो बैटेंगे। व्ण घरा है राजा बननेमें ? हम बड़े श्रीमान्‌ बन जायें । 
क्या धरा है श्रीमान्‌, करोड़पति आ्रादि बननेमें ? सुखसे खाना भी उनके लिए मुश्किल हो 
जाया करता है | चारों ओरसे देशविदेशकी लोचाचोंथी चलती है। कौनसी ऐसी परिस्थिति 
है ससारमें जो जीवकों लाभ करने वाली है? कुछ भी नहीं है ना। तो सब परिस्थितियों 
से मोह छोड़ो और उन परिस्थितियोंके कारणभूत कर्मोसे मोह छोड़ो । सब कर्म एक समान 
हैं। जब मुझे कैवल्य प्राप्त करना है, शुद्ध विकासमय होना है, मुक्त होना है तो मेरे बाधक 
ये सारे कर्म हैं। चाहे पुण्यकर्म हो, चाहे पाप कर्म हो । 


धर्म मावनारहितके पुर्यसे विपद।यें-- मैया ! धर्मकी लगन रखते हुए पुण्यकर्म बंध 
जाय तो वह अच्छा है, मगर पुण्यकी वाञ्छा करते हुए पृण्यकर्म बँधे तो उस पुण्यकर्मेसे तो 
श्रापत्ति ही आयगी । ऐसा घी किस कामका जो इतना तेज गर्म हो कि जिसके खाते ही 
जीभ जल जाय । ऐसा पृण्यकर्म किस बतमका कि जिसके उद्यमें पाई हुई सम्पदामें श्रासक्त 
होकर हम भ्रपने आपको बरबाद कर डालें ? सबका ध्यान छोड़कर, ममता छोड़कर देखो 
अपने ज्ञायकस्वरूपको । इस ज्ञायकस्वरूपमें सर्वत्र आ्रानन्द ही आनन्द भरा है। क्लेशोंका 
तो नाम भी नहीं है। ये कर्म यद्यपि शुभ और अशुभके भेदसे दो प्रकारके बन गए हैं-- 
पुण्यकर्म और पापकर्म । किन्तु सम्यज्ञानी उन कर्मोक्तो एक समान मानता है। मोहकी छल 
को नष्ट करते हुए यह ज्ञानरूपी अ्रमृतका प्रवाह इसमें स्वयं उदित होता है । 


पुएयपापके फलमें समानता विवरण--इस सबका तात्पये क्‍या है ? इसे छहढालामें 
॥। कहा है 'पुण्यपाव फलमाहि हरख बिलखो मत भाई । यह पुदगल पर्याय उपजि विनशे 
फर थाई ॥ लाख वातकी बात यही निरंचय उर लावो । हु 


है तोड़ सकल जग दंद फंद निज 
गतमस ध्यावों ॥! भुण्यके फलको पाकर मग्त न होना । 


यह बहुत कठिन विष है । पुण्यके 


समयसार प्रवचन सप्तम पुस्तक दह्‌ 


फलमें यदि मग्त हुए दो यह फल तो सदा रहेगा नहीं । जब इनका वियोग होगा तब तोत्न 
आकुलता होगी । यह जगत धोखेका स्थान है । यहाँ बड़ी सावधानीसे चलनेका काम है। 
पापके फलमें विशाद भी मत करो । त्‌ तो अ्रकेला चंतन्य स्व्रभाव मात्र स्वतः सिद्ध सत्‌ 
है। तेरा कुछ भी नुक्सान नहीं होता है। किसी %ो परपदार्थकी परिणातिसे । धन ज्यादह 
न रहा तो क्‍या विगाड़ हो गया ? उस धनसे तो पापवृत्ति होना प्राय: संभव है। तेरेमें 
वेभवका अ्रत्यन्ताभाव है, अप्ने ही ज्ञान सुधारसको देखो । अपदी ओर भ्ुको और ग्रानन्द 
प्राप्त करो । एक ही उपाय है कि समस्त जग दन्दफंदको छोड़कर एक केवल अपने निज 
आत्माका ध्यान करो। 

प्रशुसे सेंटका उपाय--भैया ! प्रभुसे भेंट होती है तो अपने आत्माके स्त्ररूपके यथार्थ 
ज्ञानसे । झ्रांखोंसे नहीं होती है | प्रभु श्राँखोंसे नहीं दिखता है | जो श्रांखोंसे दिखा करे वह 
प्रभु नहीं है । वह तो जड़ है, शरीर है। प्रभु तो ज्ञानानन्द स्वरूप है। किसीका ज्ञान और 
आनन्द यहां भी आंखों दिखा है वया ? नहीं, तो जो पूरा ज्ञानमय है, अ्रननन्‍्त आ्रानन्दमय है 
ऐसा स्वरूप क्या आंखों दिख जायगा ? नहीं । श्रपना आत्मा भी ऐसी ही शक्ति वाला है। 
इस कारगा अपने झात्मामें वलका आधान करके स्वयंक्रो समझें तो प्रभुस्वरूप समझा जा 
सकता है । यह प्रकरण चल रहा है पुण्य पापका | पुण्य झौर पाप कर्म हैं और हेय हैं यह 
एक ऊँची कथनी है | इसलिए यह नहीं सोचना है कि पाप तो नहीं छोड़ा जा सकता है, 
पर पुण्य छोड़ा जा सकता है । जब पाप पुण्य दोनों समान बताये गये तो पुण्यकों छोड़ दें, 
पाप छोड़नेवी फिर सोचेंगे । इसके लिए यह वर्णान नहीं है। यह वर्णान इसलिए है कि 
पृण्यसे भी उत्कृष्ट चीज जो तुम्हारे लिए सार है, शरण है, उस उत्त्कृष्ट तत््वको निरखिए, 
श्रोर उसके समक्ष पुण्य और पाप दोनोंको हेय समभ्िये । इस प्रसंगर्मे प्रमृतचन्द्रजी सूरि 
एक कलस ठढारा कर्रते दैं । 
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लड़का पल रहा है वह १०, १२-१४ वर्षका हो गया | उसको यह: ग्रभिमान है कि मैं 
ब्राह्मण हूं क्योंकि वातावरण तो ब्राह्मणका मिला ना | सो अभिमानसे वह मदिराको छूता 
तक नहीं । क्‍योंकि उत्कृष्ट कार्य वाला वह कहलाता है । तो वह मांस मदिराकों छुवे भी 
नहीं । श्रौर जो एक लड़का मेहतरानीके यहां पला था उसके यह अ्रभिमान था कि मैं मेह- 
तर हूं, मैं शूद्र हूं । मदिरा छूनेकी क्या बात, वह उस मदिरासे स्तान करे । अब बतलाइए- 
हैं तो दोनों बालक शुद्रीके पर एक्को ब्राह्मणका अहंकार आया कि मैं ब्राह्मरा हूँ, वो वह 
मदिराको छूता भी नहीं है श्रौर एकमें शूद्र॒त्वका श्रहंकार है तो ग्हू मदिरासे रोज स्तान 
करता है । देखिए विचित्रता कि एक मांके पेटसे एक साथ निकले हुए जुदा-जुदा म्रम करके 
जुदी-जुदी वृत्तिमें लग रहे हैं । 
पुण्य पापकी समानदा--इसी प्रकार पुण्यकर्म और पापकर्म निकले तो कर्मोसे । 
इनका पिता एक है | कर्म जड़, भ्रचेतन, पुदूगल । श्रब आरात्माने, इस मोही जीवने पुण्यकों 
अ्रपना हित अपना रक्षक, लाभदायक मान रखा है और पापकर्मकोी यह माव रखा है कि 
यह दुष्ट है, भ्ररक्षक है, पर वस्ठुत: देखो तो दोनों हो प्रकारके कर्म कुणील हैं, खोटे हैं । 
दांति न पृष्य क्मसे मिलती है और न पापकर्मसे मिलती है। पृण्य वालों की 
रिथिति देख लो, कया वहाँ शांति है ? वे तो प्रायः हाटे फेल होकर ही मरा करते हैं । गरीब 
को तो चार दिन बीमारी आए तब समभता हुआ्ना मरता है। प्राय: यों स्थिति हो जाती 
है । एक धर्मकी रुचि रक्खो, धर्म है श्रात्माका स्वभाव | ज्ञाता द्रष्टा रहना सर्व पदार्थोका 
जाननहार, देखनहार बने रहना, किसीको इष्ट न मानना, किसीको अ्रनिष्ट न मानना, 
समस्त वाह्मय पदार्थोसे ममताको त्याग कर निज शुद्ध ज्ञान ज्योतिकी ओर भुकना यही हैं 
धर्म | 
धर्मके लच्यकी हितकारिता--धर्म करनेके लिए प्रभुके ध्यानसे मदद लो, सत्संगतिसे 
मदद लो | पर ज्ञांति मिल्लेगी तो एक शुद्ध निर्मल रागद्वेष रहित ध्यानसे ही मिलेगी । इस 
एव वर्गको ही रुचि रखिये । इस धर्मकी रुचिके मार्ममें चलते हुए आपके जो पुण्य कर्म 
बनते हैं उन्हें वनने दो, पर स्वयं चाह करके पुण्य न करो । स्वयं चाहे पुण्य करो पर पुण्य 
करनेसे पुण्य बनता भी नहीं है । वोई यह सोचे कि भैया इस गरीब को भोजन खिला दो 
तो आपको पुष्यको बंध होगा। इस आशयसे ,अगर खिलाया तो धन भी लुट जायगा और 
पृषण्य बंद भी न होगा । 
कहर पी पीस सादगी भाषा यक-एक भाव यहा बाद गहरा 
फूलों और रत्नों की वर्षा हुईं । एक पड़ौसी सेठमे 46 0 हब कर 2 हग्रा कि बढ़े 
ड़ सोचा कि यह तो धनी होनेका बड़ा ही 
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अच्छा रोजिगार है। एक साधुको श्राह्ार दे दिया तो दो चार रत्त मिल जायेंगे। सो 
उसने भी दूसरे दित पड़गाहा और साप्त महाराजको श्राहार कराग्रा । श्रव वह आसमानकी 
ओर देखता जाय कि अभी रत्न गिरे कि नहीं। अभी एक फूल तक नहीं गिरा। भरे ! 
उसके भाव तो मूलमें ही अच्छे न थे। वहां तो फूल और रत्तोंक्ी श्राशञा तो दत्यन्त व्यर्थ 
थी | एक धर्मकी धुनमें रहो । 
प्रशुद्शनकी विधि--हे प्रभो ! रूत्य और हित स्वरूप तो झ्रापका पद है। क्‍या 
ग्रच्छा हो कि प्रभुमूतिके सामने मूर्तिके तो दर्शन करें और चित्त ले जावें उस पुराने जमाने 
में कि |से शान्तिनाथ प्रभुकी सूर्ति है तो शांतिनाथके सामने में ये शांतिनाथ इतने बड़े 
विशालकाय वाले शांतमुद्रासे गम्भीर केवल ज्ञानसे परिपूर्ण ऐसे समवशरणामें विराज रहे 
होंगे। इस प्रकार उनका विद्वार चलता होगा । उस पुराने जमानेमें दृष्टि ले जावो और 
ऐसा चिंतन करते हुए थक जाबो तो फिर प्रश्लुकी मुद्राकों निहारने लगो, फिर बल प्राप्त 
करके भगवानकी झोर दृष्टि ले जाबो। यह है दशनकी विधि । केवल मूर्तिपर ही निगाह 
रखी तो वह प्रभ्लुके दर्शनकी विधि नहीं है । क्‍यों निरखते हैं भगवन्त स्वरूपकी ओर ? उस 
प्रभुकी मुद्राकों निरखकर बल प्राप्त करते हैं । इसी लिए स्थापना की है और वह स्थापना 
जिनेन्द्र कहलाते हैं । 
वस्तुपरिज्ञानविधि--कोई भी वस्तु हो । ६ प्रकारसे जानी जाती है। जैसे एक 
घड़ी तो । तो नाम घड़ी, स्थापना घड़ी, क्षेत्र घड़ी, काल घड़ी, द्रव्य घड़ी और भाव घड़ी | 
नाम स्थापना, द्रव्य, क्षेत्र, काल और भाव इन ६ प्रकारोंसे प्रत्येक वस्तु जानी जाती है। 
घ श्रौर ड़ी बोल दिया । यह हो हुआ नाम घड़ी और यह पिप्ड है, यद्व है द्रव्य घड़ी, इतनी 
लम्बी चोड़ी है, यह है क्षेत्र घड़ी, जितनी पुरानी या रूप आदिकी हुई यह है काल घड़ी 
और टाइम देती हो तो यह है भाव घड़ी | यों ही जिनेन्द्र ये #ब्द हैं नाम जिनेन्द्र, मूर्ति 
जिनेन्द्र, यह है स्थापना जिनेन्द्र, द्रव्य जिनेन्द्र है, जितनेमें जिनेन्द्र विराजमान रहते हैं बह है 
क्षेत्र जिनेन्ध | काल जिनेन्द्र, जहाँ जिस समय जो जिनेन्द्र हो, जेसे श्राप दीवालीको लड्डू 
चढ़ायेंगे तो यह हुआ काल जिनेन्द्र और जो साक्षात्‌ केवल ज्ञानमय आत्मा है वह है भाव 
जिनेन्द्र । 
भैया ! स्थापनाजिनेन्द्रके समक्ष खड़े होकर भावजिनेचद्धकी दृष्टि किया करें। धर्म 
को एक लगनसे पालें श्रोर उस वर्मचचर्में जो पृण्य वंच्रे सो वंबने दो । पृण्य भाव वाले 
पुण्य ही बंबेगा, इस पृण्यकों चाहकर न वाँधों । धर्ममें लगो और पुण्य व पाप दोनोंको 
समान निरखो ! 


प्रव इसके झ्ागे यह कहेंगे कि पुष्य और पाप-दन दोनों कमोंमें से पाप कर्म कशील 
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लड़का पल रहा है वह १०, १२-१४ वर्षका हो गया । उसको यह अ्रभिमान है कि मैं 
ब्राह्मण हूं क्योंकि वातावरण तो ब्राह्मणका मिला ना | सो अभिमानसे वह मदिराको छूता 
तक नहीं । क्योंकि उत्कृष्ट कार्य वाला वह कहलाता है। तो वह मांस मदिराको छुवे भी 
नहीं । श्रोर जो एक लड़का मेहतरानीके यहां पला था उसके यह ग्रभिमान था कि. मैं मेह- 
तर हूं, मैं शूद्र हूं । मदिरा छूनेकी क्या बात, वह उस मदिरासे स्तान करे | अब बतलाइए-- 
हैं तो दोनों बालक शुद्रीके पर एकक्‍्को ब्राह्मणाका अहंकार आ्राया कि मैं ब्राह्मण हैँ, तो वह 
मदिराको छुता भी नहीं है और एकमें शूद्व॒त्वका अहंकार है दो ग्ह मदिरासे रोज स्ताव 
करता है । देखिए विचित्रता कि एक मांके पेटसे एक साथ निकले हुए जुदा-जुदा म्रम करके 
जुदी-जुदी वृत्तिमें लग रहे हैं । 
पुएय पापकी समानता--इसी प्रकार पृष्यकम और पापकर्म निकले तो कर्मोसे । 
इतका पिता एक है । कर्म जड़, प्रचेतन, पुद्गल | अ्रब आरत्माने, इस मोही जीबने पुण्यको 
अपना हित अपना रक्षक, लाभदायक मान रखा है और पापकर्मको यह मान रखा है कि 
यह दुष्ट है, भ्ररक्षक है, पर वस्दुत: देखो तो दोनों ही प्रकारके कर्म कुणील हैं, खोटे हैं । 
शांति न पृण्य क्मसे सिलती है और न पापकर्मसे मिलती है। पृण्य वालों की 
रिथति देख लो, क्या वहाँ शांति है ? वे तो प्राय: हाटे फेल होकर ही मरा करते हैं । गरीब 
को तो चार दित बीमारी आए तब समभता हुआ मरता है। प्राय: यों स्थिति हो जाती 
है । एक धर्मकी रुचि रखो, धर्म है श्रात्माका स्वभाव | ज्ञाता द्रष्टा रहना सर्वे पदार्धोका 
जाननहार, देखनहार बने रहना, किसीको इृष्ट न मानता, किसीको अनिष्ट न मानना, 
समस्त वाह्य पदार्थोासे ममताको त्याग कर निज शुद्ध ज्ञान ज्योतिकी ओर कुकना यही है 
घम । | 
धर्मके लक्ष्यकी हितकारिता--धर्म करनेके लिए प्रभुके ध्यानसे मदद लो, सत्संगतिसे 
मदद लो | पर ज्ञांति मिल्लेगी तो एक शुद्ध निर्मल रागह्ेष रहित ध्यानसे ही मिलेगी । इस 
एक धर्मकों ही रुचि रखिये। इस धर्मकी रुचके मार्गमें चलते हुए आपके जो ग्रण्य कर्म 
बनते हैं उन्हें बनने दो, पर स्वयं चाह करके पुण्य न करो | स्वयं चाहे पुण्य करो घेरे पुण्य 
न शत नो बे हो रा गो बे हक कट हे जीन बल 
० 'अगर खिलाया तो घन भी लुट जायगा और 
पुण्य बंध भी न होगा । 
श्राशयको मलीनतामें अभ्युदयकी आशा 
हार करने गए । वह श्ावक धर्मात्मा था । 
गें और रत्नों की वर्षा हुई | एक पड़ोसी सेठने 


०5, रथ कि 

अयथ--एक शावकके यहाँ साधु महाराज 
आाहारके समय क्या आइचये हुआ कि वहाँ 
ने सोचा कि यह तो धनी होनेका बड़ा ही 
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अच्छा रोजिगार है। एक साधुको आहार दे दिया तो दो चार रत्न मिल जायेंगे। सो 
उसने भी दूसरे दित पड़गाहा और साह्नू महाराजको ग्राहार कराग्रा । श्रव वह झासमानकी 
ओर देखता जाय कि अभी रत्न गिरे कि नहीं। अभी एक फूल तक नहीं गिरा। भरें ! 
उसके भाव तो मूलमें ही अच्छे न थे। वहां तो फूल और रत्नोंकी श्राशा तो अत्यन्त व्यर्थ 
थी । एक धर्मकी धुनमें रहो । 
प्रशुदर्शनकी विधि--हे प्रभो ! रूत्य श्रौर हित स्वरूप तो आपका पद है । क्‍या 
ग्रच्छा हो कि प्रभ्ुमृुतिके सामने सूर्तिके तो दर्शव करें और चित्त ले जावें उस पुराने जमाने 
में कि जैसे शान्तिदाथ प्रभुकी मूर्ति है तो शांतिनाथके सामने में ये शांतिनाथ इतने बड़े 
विशालकाय वाले शांतमुद्रासे गम्भीर केवल ज्ञानसे परिपूर्ण ऐसे समवशरणामें विराज रहे 
होंगे। इस प्रकार उनका विद्ार चलता होगा । उस पुराने जमानेमें दृष्टि ले जाबो और 
ऐसा चिंतन करते हुए थक जाबो तो फिर प्रभ्ुकी मुद्राकों तिहारने लगो, फिर बल प्राप्त 
करके भगवानकी ओर दृष्टि ले जावो । यह है दर्शनकी विधि । केवल मूर्तिपर ही निगाह 
रखी तो वह प्रभ्ुुके दर्शवकी विधि नहीं है । क्‍यों निरखते हैं भगवन्त स्वरूपकी ओर ? उस 
प्रश्ुकी मुद्राकों निरखकर बल प्राप्त करते हैं। इसी लिए स्थापना की है श्लौर वह स्थापना 
जिनेन्द्र कहलाते हैं । 
बस्तुपरिज्ञानविधि--कोई भी वस्तु हो। ६ प्रकारसे जानी जाती है। जैसे एक 
घड़ी ली । तो नाम घड़ी, स्थापना घड़ी, क्षेत्र घड़ी, काल घड़ी, द्रव्य घड़ी और भाव घड़ी । 
ताम स्थापना, द्रव्य, क्षेत्र, काल और भाव इन ६ प्रकारोंसे प्रत्येक वस्तु जानी जाती है। 
घ और डी बोल दिया । यह हो हुआ नाम घड़ी और यह पिप्ड है, यह है द्रव्य घड़ी, इतनी 
लम्बी चौड़ी है, यह है क्षेत्र घड़ी, जितनी पुरानी या रूप आदिकी हुई यह है काल घड़ी 
और टाइम देती हो तो यह है भाव घड़ी | यों ही जिनेन्द्र ये शब्द हैं नाम जिनेन्द्र, मूर्ति 
जिनेन्द्र, यह है स्थापना जिनेन्द्र, द्रव्य जिनेन्द्र है, जितनेमें जिनेन्द्र विराजमान रहते हैं वह है 
क्षेत्र जिनेन्द्र | काल जिनेन्द्र, जहाँ जिस समय जो जिनेन्द्र हो, जैसे आप दीवालीको लड्डू 
चढ़ायेंगे तो यह हुआ काल जिनेन्र और जो साक्षात््‌ केवल ज्ञानमय आत्मा है वह है भाव 
जिनेन्द्र । 
भैया ! स्थापनाजिनेन्द्रके समक्ष खड़े होकर भावजिनेन्द्रकी दृष्टि किया करें। धर्म 
को एक लगनसे पालें श्रोर उस वर्मचर्चामें जो पुण्य वंबे सो वंधने दो । पृष्य भाव वाले 
पृष्य ही वंधेगा, इस पुष्यकी चाहकर न वाँधो । धर्ममें लगो झौर पुण्य व पाप दोनोंको 
समान निरखो ; 
भव इसके झागे यह कहेंगे कि पृष्य झ्लौर वाप-इन दोनों करमोंमें से पाप कर्म कश्षील 
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है ओर शुभ कर्म सुशील हैं ऐसा लोग कहते हैं, पर ज्ञान दृष्टिसे देखो पुण्य कर्म भी कुशील 
होता है और पापकर्म भी कुशील होता है । 
कम्ममसुह कुसील सुहकम्मं चावि जाणह सुसीलं । 
किह त॑ होदि सुसील॑ जं संसारं पवेसेदि ॥१४४५॥ े 
पाप और पुणय दोनोंके कुशीलपना--पापकर्म कृशील कहलाता है और पुष्यकर्म 
सुशील वहलाता है । पर वह पुण्य कर्म सुशील कसा जो संसारमें प्रवेश कराता है । पाप- 
कर्मको तो सभी बुरा कहते हैं | पापके उद्यमें दरिद्रता हो, झ्ापत्तियाँ आयें, खोटी गतियाँ 
झायें, सो पापकर्म तो बुरा है सभी लोग जानते हैं, और लोग कहा करते हैं कि पृण्पकर्म 
भना है विन्तु यहाँ ज्ञानी संत यह कह रहे हैं कि वह पृषण्यकर्म भी सुशील कैसा जो आत्मा 
को संसारमें प्रवेश कराता हो । पृण्यका उदय हुआ, सम्पदा मिली और सम्पदा मिलती है 
तब क्या होता है ? सो प्रायः करके देखो । क्रोध भी बढ़ जाय, घमण्ड भी बढ़े, मायाचार 
भी बढ़ जाय, लोभ भी बढ़ जाता है। ग्रभी ४ लाखकी सम्पदा है तो पेट नहीं भरा क्‍या ? 
डेढ़ बेथाका पेट चार लाखकी सम्पदासे + हीं भरता है क्या ? सोचते हैं कि मैं करोड़पति 
हो जाऊं | करोड़पतियोंके यहाँ जाकर देखो क्या हाल उनका हो रहा है ? सम्पदासे होता 
क्या है ? चिताएं, संक्लेश बढ़ जाते हैं। रक्‍्लेण करना, विकल्प करना, नाना चिंताएं 
करना इसके फलसें क्या होगा क्रि पापक्रर्म बंधेगा फिर दुर्गतियाँ होंगी । 
पुण्यकर्म सुशीलताका अज्ाव--भैया ! सबसे अधिक पाप कौन कर सकता है 
जिसके पुण्यका उदय है वह या जिसके पापका उदय है वह ? बतलावों जरा। जिसके 
पृण्यका उदय अभ्रधिक है वह ही पाप अ्रधिक कर सकता है और वह ही एण्य पापसे अत्यन्त 
टूर होकर मोक्ष जा सकता है। स्थ्रोयोंमें चक्रवर्तीकी रानी छठे नरक तक जा पाती । इससे 
आगे नहीं जा सकती है । और वच्त्र टपय साराच सहनन जिनका शरीर वज्जकी तरह बड़ा 
भजबूत उनके पुण्यका उदय है वे ७ वें नकेमें भी जा सकते हैं और मोक्षमें भी जा सकते हैं । 
दृष्टिके फिरनेकी वात है जिनके सातिसय पुण्य है उसकी चर्चा की जा रही है वह मोक्षमार्ग 
में शीघ्र प्रगति कर सकता है, तो उस पुण्यके फलमें क्या हुआ कि संसार और लम्बा हो 
गया पुण्य कर्मे सुशील कैसा, अ्रच्छे स्वभात्र वाला, हतकारी कैसा ? पृण्य और पाप 
दोनों बराबर हैं । इस चर्चामें एक वातका ध्यान रखना नहीं तो सारी बातें आप उल्टी 
समभेंगे। मोक्षमें पहुँचाने वाला जो आत्माका ज्ञानरूप वर्म है उसके मुकाबलेमें पाप तो 
बुरा है ही, मगर पृण्य भी मोक्षका बाधक हैं । इस निगाहसे कहा जा रहा है कि पुण्य और 
पाप दोनों ही अरहित हैं । 
शुभ अशुभ कर्ममें असमानता व समानताका प्रश्नोत्त--यहाँ प्रइनकर्ता पूछ रहा 
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है कि हमें तो पुण्य शुभ लगता है और पाप अशुभ है, क्योंकि पुण्यकर्म बनता है जीवके शुभ 
परिणामके कारण और पावकर्म वर्ता है जीवके अशुभ परिणामके कारणा | जब उनके 
नाममें फर्क है। तो कार्यमें भी फर्क होगा चाहिए | यह प्रश्नकर्ता कह रहा है। ज्ञानी जन 
तो दोनोंको एक समान कह रहे हैं। एक नागनाथ और एक सांपनाथ, इनमेंसे अच्छा कौन 
है ? नाग्नाथ अच्छा होगा वर्योंकि उरूका नाम जरा अच्छा है। सांपनाथ श्रच्छा नहीं 
वहलाता है। अच्छी बात है। और जब ड्सनेवी बारी आई तो कोन श्रच्छा है और कौन 
बुरा है ? दोनों बुरे हैं। नागताथ हों तो, सांपनाथ हों तो दोनों ही बुरे हैं। श्रोर जब 
नागपंचमीवा अवसर शआआराता है उस समय नागनाथ अच्छा है कि सांपनाथ अच्छा है ”? उस 
समय नागनाथ अ्रच्छा रहता है वर्योकि वहाँ तो केवल देखनेका काम है। श्रौर डसनेके मौके 
पर नागनाथ और सांपनाथ दोनों वरावर हैं । इसी प्रकार पुण्य तो नागनाथ है और पाप 
सांपनाथ है। देखनेमें तो भला लगता है पुण्य । चिकना चाकना शरीर मिल गया, हृष्ट पुष्ट 
सुडौल शरीर मिला; हाथ पेर सब अच्छे हैँ, श्रच्छे कपड़े पहिने हैं, पुण्यका उदय है ना, 
श्ुगार भी किये हुए हैं, और बड़े घरसें पेदा हो गईं, व्याही गई तो श्ृंगारकी फिर क्‍या 
पूछना है ? सिर॒पर मेंढक रख लिया,कानमें ततैया हटका लिया, नाकपर मवखी रख लिया, 
फिर तो श्रनोखा श्ूगार चलता है । श्रौर फिर पुरुषोंमें पैर टेढ़े न हो सके ऐसा अच्छा 
णैन्ट और नाक कटाई न याने नेकटाई जो व्यर्थकी चीजें हैं। कुछ काममें नहीं आती । 
प्यासे हों तो वया पानी भर लेंगे ? और भी ऐसी ही अनेक व्यर्थको चीजें हैं याने भेष खुब 
बनाया करते हैं, क्योंकि पुण्यका उदय है। तो यह पृण्य नागनाथ देखनेमें सुहावना लगता 
है | सेठजीके पीछे दो सिपाही तो रहते ही हैं | झ्ागे-प्रागे श्रगवानी करनेको लोग जुड़ा करते 
हैं । देखनेमें पुण्य नागनाथ सुहावता लग रहा है मगर डसनेके समय पुण्य कर्म भी जीवको 
वेसे ही डसता है और पापकमम भी जीवको वैसे हो डसता है। दोनोंमें एक्सा ही अंधेरा 
रहता है | वात ऐसी है किन्तु प्रइनकर्ता तो अपने प्रइनकी कहेगा । 

कारशसेदसे पुण्य पांपसें असामनताका प्रश्न--परुनः पूछ रहा है प्रइनकर्ता कि शुभ 
कमे और अशुभ कर्म दोनों बरावर बसे ? पुण्य तो शुभ परिणामके कारण होता है और 
पाप अशुभ परिणामके कारण होता है। तो कारणभेद है, इस कारणसे कार्यभेद भी है, 
एक वात श्र दूसरी बात सुनो--आचाये महाराज, कि देखो पुण्यकर्म जो बना है वह शुभ 
१द्गलके परिणमनसे वत्रा है और पापकर्म अशुभ पुदगलके परिणमनसे वना है। तो इनके 
निर्माणमें भी फके है। एकमें पुष्य परमाणु है, एकमें पाप परमाणु है, फिर दोनोंको तुम 
वरावर कंसे कह रहे हो ? यह है प्रब्नकर्ताका दूसरा प्रइन । 


स्वादभेदसे पुण्यपापसें असमानताका प्रश्न--प्रच्न्वर्ता बहता जा रहा है कि इतनी 
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ही बात नहीं है श्राचाय महाराज ! तुम तो भट कह देते कि पुण्य और पाप दोनों बराबर 
हैं। भ्रापने इन दोनोंका स्वाद तो किया नहीं है । इसका स्वाद तो हम लोग संसारी जीव 
जानते हैं कि पुण्य कर्ममें मजा वया आता है ।' एक बार गुरु जी घूमने जा रहे थे तो एक 
मदिरापायी थोड़ा बेहोण होकर सड़कके नीचे लुढ़क गया, गिर गया, किर सम्हल गया, 
खड़ा हो गया, मगर फिर भी दिमाग होशमें न था। थोड़ा होशमें भी था | गुरुजीने पूछा 
कि तुम मदिरा क्यों पीते हो ? तो वह मद्यपायी कहता है कि अजी तुम मदिराके स्वाद और 
आनन्दको क्‍या जानो ? कभी पिया होता तो मदिराका पता रहता । मदिराके स्वादका पता 
तो उन लोगोंको है जो पीते हैं । तो यों ही प्रश्नकर्ता कह रहा है कि आचार्यदेव ! तुम 
क्या जानो पुण्यके मजेको । तुमने तो सब वुछ छोड़ दिया, अपने ध्यानमें रहते हो । पृण्यका 
मजा तो हम समझें कि वसा होता है। कैसे तुमने कह दिया कि प्रृण्य और पाप दोनों बरा- 
वर हैं। पुण्यका फल तो शुभ है और पापका फल ऋशुभ है । पृण्यके फलमें इन्द्र बन गए, 
देव बन गए, महाराजा बन गए, लखपति करोड़पति बन गए, पुण्यका फल तो बढ़िया होता 
है । कसे पुण्य और पापको समान कह दिया ? यह है प्रश्नकर्ताका तीसरा प्रइत । हम तो 
पृष्यको अच्छा फल मानते और पापको बुरा फल मातते । 
उत्तर सुननेसे पहिले हष्टिकी सावधानी--४्भया ! श्रापको उस प्रधान लक्ष्यका ख्याल 
है ना जो २-१ बार बताया है। ध्यान करो उस शुद्ध भावको, आत्माके ज्ञाता द्रश रहने 
के परिशमभन को। जहाँ आत्मा मात्र ज्ञाताहश रहता है उस परिशमनको धर्म 
कहते हैं और उस धर्मके समय पाप और पुण्य दोनों एक समान हैं । पाप मोक्षका बाधक है 
शोर पुण्य भी मोक्षका बाधक है| इस दृष्टिको रखते हुए यह प्रकरण सुनना चाहिए, नहीं 
तो कोई जबरदस्ती दूसरोंको धोखा देने वाला कह सकता है कि वाह पाप भी बुरा श्रौर 
पृण्य भी बुरा । तो पाप तो छोड़ना चाहिए ना ? तो लो पुण्यको हम अभीसे छोड़े देते हैं । 
जन भी बुरा है और पाप भी बुरा है तो हम पृण्यको अभीसे छोड़ देते हैं। पुण्यके 
छोड़ देनेसे भला एक बुरा तो छूटा | अब एक बुरा रह गया तो ऐसी बात नहीं है । पृण्य 
बुरा है, परन्तु तब छोड़नेका नम्बर उसका आराता है जब पहिले पापको छोड़ दें । है 
पुएय पापकी असमानता चतानेके लिये प्रश्नकर्ताका आर ु 


के तम प्रश्च--यहाँ प्रश्नकर्ता 
श्रपती धुनमें कहता जा रह 


त । है कि जब अनुभव जुदा-जुदा है, पुण्य और पाप दोनोंका फल 
न्यारा-न्यारा है तो फिर कैसे कह दिया जाय कि पुण्य ओर पाप दोनों कुशील हैं । प्रश्नकर्ता 
ग्रव॒ चौथा प्रइन कर रहा है कि पृण्य और पाप दोनों एक समान नहीं हो सकते, क्योंकि 
पुष्य तो जो शुभ सोक्षमागं है उसका आश्रय लेता है, उसमें लगाता है और पाप प्रशुभ जो 
हुआ बंध मार्ग, उसका आश्रय करता है तो उस आाश्रयके भेदसे थे पुण्यपाप दोनों समान 
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नहीं कहे जा सकते । उसमें पृण्य तो शुभ है और पाप अशुभ है । 
प्रथम प्रश्नका उत्तर--अब इसका उत्तर देते है कि हे प्रश्नवर्ता | तुम्हारा पहिला 
प्रइन क्या था कि पृण्यक्रा निमित्त शुभ भाव है और पापका निमित्त अ्रशुभ भाव है, इसलिए 
पुण्य और पापमें फर्क है। पहाँ उत्तर दिया जा रहा है कि चाहे जीवका शुभ परिणाम 
हो और चाहे जीवका अशुभ परिणाम हो, दोनों ही परिणाम श्रज्ञान रूप हैं। यह चर्चा 
बहुत गहरी है और ध्यानसे सुनो तो सम्भझमें आयेगी। और किस्सा कहानो जैसी सरल 
बातें सुनोगे तो किस्सा कहानीमें ही रह जावोगे। कोई कठित वात सरल बने, इसका भी 
कुछ उपाय है क्‍या ? हाँ उपाय है वया कि उन बातों को सुननेमें लग जावो । ५ दिनमें 
१० दिनमें कभी सरल वत जाथगी। और कठिनकों कठिन जानकर उसके तिकट ही ने 
जायें तो भला वह सरल कव वन पायेगी और कठिन भी नहीं है। थे तो सभी तुम्हारे 
हृदयकी बातें हैं झ्रात्माकी वःतें हैं। निजकी पतेकी बातें हैं । ये बातें कठिन कैसे लगेंगी ? 
यहाँ कहा जा रहा है कि शुभ परिणाम और श्शुभ परिणाम ये दोनों केवल अज्ञानरूप हैं 
इसलिए नामका कुछ फर्क नहीं है। ग्रज्ञानसे ही पुण्य बनता है और शअज्ञानसे ही पाप 
बनता है और ज्ञानसे मोक्ष होता है। 
कोईसा भी परिणमन हो, शुभ परिणाम हो, गुरुवोंके प्रति अ्रनुशग हो, दानका 
भाव हो, दयाका परिणाम हो तो भला बतलावो तो सही कि यह परिणाम केवल ज्ञानसे 
बनता है या रागके कारण बनता है ? देव, शास्त्र, गुरुमें श्रापकी भक्ति हुई तो वह सिर्फ 
ज्ञान्के कारण भक्ति हुई या रागके कारण भक्ति हुई ? रागके कारण भक्ति हुई | और राम 
का स्वरूप जानना देखना क्‍या भअज्ञान रूप है ? अज्ञान रूप है। तो भ्रज्ञानसे ही तो शुभ 
भाव हुए और अशुभ भाव भी अज्ञान रूप है। दोनों ही अ्ज्ञान स्वरूप हैं। तो कारणका 
कोई भेद नहीं रहता । श्रजानझूप क्रारणसे ही तो पुण्य कर्म बना और ज्ञानरूप कारणसे ही 
पापकर्म बना । इसलिए पहिला प्रदन तुम्हारा ठीक नहीं है । 
हिवीय प्रश्का उत्ततर-दूसरे प्र्नका उत्तर सुनो । क्‍या कहा था प्रदनकर्ताने कि 
पुण्यकर्म तो शुभ पुदुगलसे रचा है और पापकर्म अशुभ पुद्गलसे रचा है। सो उनमें स्वभाव 
भेद हो गया । इस कारण पृष्य अच्छा और पाप बुरा, किन्तु विचार तो करो कि शुभ पृद- 
गल हो या अशुभ पुद्गल हो, हैं तो वे केवल पुदूगल स्वरूप और हमारे लिए तो सब ए 
समान हैं, तब भिन्‍ता कहाँ श्रायी ? दोनों एकसे ही तो रचे हुए हैं । पण्य कर्म भी प्रदगलसे 


रचा है और पाप कर्म भी पृदूगलसे रचा है, इस कारण रवभावसे देखते हैं तो दोनों कर्म 
एक्से हैं । धोखेमें न रहो । 


किसी वनियाको ब्राह्मण जिमा-ने थे । वह वनिया व जुस था | सोचा कि किसी 
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ऐसे ब्राह्मणकों जिमा दें जो थोड़ा खाता हो । सोन्ते-सोचते दृष्टि गई कि उस बुढ़ियाके तीन 
लड़के हैं सो छोटे लड़केको निमंत्रण कर आऊँ | सो वह ग्या बोला, बुढ़िया माँ तुम्हारे छोटे 
लड़कैको कलके लिए हमारे यहाँ निमंत्रण है । तो बुढ़िया कहती है कि बेटा चाहे छोटे लड़के 
को निमंत्रण कर जावो, चाहे बड़ेको कर जावो, चाहे मभिलेको निमंत्रण कर जावो, हमारे 
तो सभी लड़के तिस्तेरिया हैं । तीन सेर खाते हैं | उनमें कम कोई नहीं है । इसी तरह चाहे 
पृष्य कर्म हो, चाहे पाप कर्म हो, थे दोनोंके दोनों पुदुगल कमोसे रखे हुए है । 

पुदूगल कर्म सब एक समान हैं | हमारे लिए तो कौनसा पुद्गल भला है और कौन 
सा पुदूगल बुरा है ? अरे चाहे छोटेको जिमा ले, चाहे बड़ेको, उसमें यह क्या भगड़ा करता 
कि बड़ा तो अधिक खाता होगा और छोटा कम खाता होगा । श्ररे बड़े मोटे पेटमें तो कम 
अ्रनाज पहुँचता है। चर्बीने भीतर-भीतर स्थान अधिक घेर लिया है। उनमें क्‍या छंटनी 
करना ? जैसे वहाँ सब ब्राह्मण एक समान हैं इसी तरह ये पुण्य पाप भी एक समान है| 
उनमें क्या देखते हो कि पुण्य भला है और पाप बुरा है। दोनों पृद्गलोंसे रचे हुए हैं । 

प्रथम मरमाधानका निप्कप व श्क्षिए-- इस कारण पुण्य और पापमें तुम भिन्‍्नता 
मत देखो | दोगों ही कुशील हैं। दृष्टि लगावो भगवानके शुद्ध स्वरूपकी श्रोर, जो केवल 
ज्ञान ज्योतिर्मय, अनन्त आ्रानन्दमें तन्‍्मय है, सदाके लिए संकटोंसे मुक्त है। पुरा, पवित्र 
उत्कृष्ट स्वरूप है, उसको निरखो और अपने आपको देखो । यद्यपि यह मैं विषयव षायोंके 
कारण दब गया हूं, तिरोभूत हूं, किन्तु मेरा आन्तरिक स्वभाव और मेरी शक्ति वही है 
जो प्रभु परमात्मामें है। उस पदकी लालसा करो और प्ृण्य पापकी छटनी मत करो | ये 
कर्ममात्र सब कुशील हैं । पु 

तीसरे प्रश्का समाधान-तीसरा प्रश्त क्या था कि चाहे पुण्यकर्म हो, चाहे पाप- 
कर्म हो, तुम भले ही समझो क्कि पुण्य और पाप कर्म एक हैं पर मुझे तो ये पाप न्यारे जंच 
रहे हैं| पुण्यकर्मका फल तो अच्छा है और पापकर्मका फल बुरा है । सो यह बात नहीं है, 
क्योंकि दोनों ही कर्म पुद्गलमय हैं । ये दोनों आत्माके पुदूगल स्वरूप हैं और ये अचेतत ही 
वरसाग्रेंगे, जड़ता हो प्रकट करेंगे । हमारे स्वरूपकी हृष्टि ये कर्म नहीं करा सकते हैं | पर- 
मात्मस्वहूपकी हृष्टि तो ज्ञान ही करा सकता है। अज्ञानमें सामर्थ्य नहीं है कि वह परमात्म- 
स्वरूपकी दृष्टि करा दे । तो पुण्यके अ्रनुभवसे कौनसा लाभ पा लोगे ? बतलावो । पापकर्मके 
अनुभवसे जेसी स्थिति है वैसी ही स्थिति पुण्य कर्मके ग्रनुभवसे है । 

ज्ञान उपपनकी सुरभि--भैया ! ये बातें ज्ञान उपबनमें बैठे ६ए करता, छोरा छोरी 
के बीच घरमें वैठकर ये बातें श्रच्छी न लगेंगी । और शंका होगी कहाँका गाना ?ै गाया 
कि पुण्य और पाप दोनों एक समान हैं। देखो यह लड़का चुतला-चुतला कर पिता-पित्ता, 
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उड्डा-उड्डा कहकर बोलता है तो दिल तो खुश हो जाता है । पुण्थ कैसे बुरा है ? देखो धन 
है तो भाई लोग, मित्र लोग, पड़ौसी लोग कसी पूछ करते हैं। ये सब वातें घर बेठे समझ 
में न आयेंगी, ज्ञानके वगीचेमें पहुँचो और वहाँ वेठकर बातें सुरो, संकल्प, विकल्पोंकी तोड़ 
कर निज आआत्माराममें पहुँचो और वहीं वेठतर सुनो तो यह बात समभमें श्रा सकती है 
कि जेसा हमारे हितमें बाघक पाप कर्म है वेसे हो हमारे हितमें बाधक प्रण्यकर्म भी है । 
इस प्रकार यह तीसरे प्रशनका उत्तर दिया गया है। अब इसके बाद चौथे प्रदनका उत्तर 
आयगा | 

चतुर्थ प्रश्कक्षा समाधान--प्रण्य और पाप ज्ञानीकी हृष्टिमें एक समान हैं, किस्तु 
ग्रज्ञानी यहां प्रश्न कर रहा है कि पुण्य और पाप समान कंसे हो जायेंगे ” इस सम्बन्धमें 
चार युक्तियाँ दी थीं जिनमें तीन युक्तियोंका तो समाधान हो चुका है। चौथी उसकी युक्ति 
है कि भाई पुण्य तो शुभ रूप मोक्षका कारण है और पाप गअ्रल्युभरूप बंधका कारणा है। तो 
उत्तर यह है कि पुण्य मोक्षका कारण नहीं हो सकता है, पुण्य भी बंधका कारण है और 
पाप भी बंधका कारण है। दोनों ही बंध मार्गका आश्रय करते हैं, इस कारण इस पृण्य 
और पापमें विशेषता नहीं है। तो यावन्मानत्र परिणाम हैं रागादिककों लिए हुए हैं, वे सब 
परिणाम इसके वंधके ही कारण हैं । उसको एक दृष्टान्त द्वारा कहते हैं । 

सोवण्णपरिह शियलं बंधादि कालापसं च जह पुरिसं । 
बंधदि एवं जीव॑ सुहम सुहं वा कदं कम्मं ॥१४६।॥। 

पुएथपापकी वन्घनमें समानता - जैसे लोहेकी बेड़ी पुरुषोंको बंधनमें डालती है इसी 
प्रकार सोनेकी बेड़ीसे भी जीव वंबको प्राप्त होता है। किसी बड़े सेठको जेलखाना हो 
जाय और वहां जेलर तीत सेर वजनकी सोनैकी वेड़ी पहिना दे, उतने ही वजनकी लोहेकी 
वेड़ी दूसरा कैदी पहिने है तो उस सेठको वहां खुश रहना चाहिए कि देखो हमको सोनेकी 
वेड़ी पहिननेकी मिली, इस तरहसे वह खुश रहता है क्‍या ? नहीं । श्रे ! चाहे मोनेकी 
बेड़ी हो या लोहेकी वेड़ी हो, दोनों ही वेडी बंधनके लिए एक समान हैं । वेड़ोकी बात जाने 
दो। अ्रव तो जेलमें तीन बलास हैं । जेलमें ए. क्लास, वी. क्लास, सी. क्लास हैं। ए 

ससमें तो बड़ा मौज रहता है। नौकर भी मिल्ते होंगे, भोजन भी वढ़िया मिलता होगा 


चारपाई वगेरह भी मिलती होगी, सिर्फ इतनी वात है कि हृदसे वाहर नहीं जा सकते और 


वाकी तो घर जैसा मोज लो | तो वह भी वंधन ही है। इस ही प्रकार चाहे शुभवर्म हो 
चाहे श्रशुभ कर्म हो, वह जीवको वांधता ही है । 

प्रसु ओर संमारोमें श्रन्तर--प्रभमें और अपनेमे अन्तर क्या है ? बच्ध प्रभु स्वतंत्र 
है, आानन्दमय है, सारे विश्ववा ज्ञाता है, और यहां हम आप छोटे-छोटे सम्तोंको ललचा 


लचात् 
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हैं; जीब्रोंसे, कुटुम्बसे मोह बनाया करते हैं | भला वतलावों तो सही कि किस जीवके साथ 
कितना क्या सम्बंध है ? पर मोहकी ऐसी विकट प्रेरणा होती है कि जिससे रनेह है ञ्से 
वही भगवान लगता है । जिसके दिलमें जो आखिरी बसा हुआ हो उसका तो वहीं प्रभु है । 
जिसकी ६ष्टिमें धन ही सब कुछ है उसका भगवान धन ही है, जिसको पृत्र ही सब कुछ हूं 
उसको पुत्र हरी भगवान है और जिसको भगवान ही सब कुछ है उसके लिए भगवान, भग- 
वान है। यह थोड़े दिनोंका हो स्वप्त है, आखिर ये सब खतम हो जाते हैं, पर उनसे ही 
मोह करके श्रपने श्रापको खो बैठते हैं। सो न यह रहेगा और न धर्मकी बात रहेगी । श्र 
धर्मकी बातपर दृष्टि दें तो इससे कई गुणी सब बातें मिलती हैं | धर्म भी मिले और मोक्ष- 
मार्ग भी मिले । 
धर्मकी सदा आनन्दकारिता--धर्मके फल्में तो प्रारम्भसे लेकर अंत तक आ्रानन्द ही 
श्रानन्‍्द मिलता है | जैसे लौकिक जन कहते हैं कि चना और स्वसुरालसे सब स्थितियोंमें लाभ 
है । चनाको शुरूसे अंत तक जैसे चाहे खाते जाबो । छोटा पेड़ हो तो भाजी लोंच खावीं, 
तनिक हरी छेंटी हो तो बेंढी खावो, तनिक अधपकी घेंटी हो तो होरा भ्रूनकर खावो, घेंटी 
खूब पक जाये तो उसकी दाल करके दाल खाबो, पीस करके बेसन बचा लो, लड्डू बना 
ली। तो जैसे चना शुरूसे अंत तक काम देता है ऐसे ही यह स्वसुराल है। सगाई हो तो 
कुछ सगाईमें लो, जब आये तब ले जाय, वच्चेकी शादी हो तब लो, बच्चेके बच्चेकी शादी 
हो तब तक पिण्ड नहीं छूटता । तो प्रारम्भसे लेकर अंत तक लेवा ही लेवी है । धर्म जबसे 
करो तबसे लेकर अंत तक लेवा ही लेवी है | मिलता ही है सब कुछ । जब रागावस्था है 
तब रागभावके कारण पृण्यबंध हुआ, सम्पदा मिली, जब वीतराग भाव झाया तब धर्म भाव 
के कारण अलौकिक आनन्द मिला । मोक्ष हुआ, वह भी धर्मका ही प्रसाद है। तो धर्मके 
फलमें प्रारम्भसे लेकर अंत तक आनन्द ही आनन्द है | घर्मसे विपरीत चलनेपर जीवमें 
अ्रनेक संकट आते हैं । 
प्रगतिके लिये शरारम्भिक प्रथम बात--सवसे पहिली वात्त यह है कि बड़ोंका तो 
विनय रखें और दूसरी वात ७ व्यसनों का त्याग करें। ये दो वातें यदि होती हैं बच्चोंमें 
युवकोंमें तो उतको जीवनमें लाभ ही लाभ है। जो वड़ोंका विनय नहीं करते उनकी बुद्धि 
मारी हुईं है। विपरीत बुद्धिमें जो कुछ सूभता है वह हितकारी नहीं समता | प्रथम तो 
सभी लोगोंका काम है कि सभी का विनय करें | बड़ोंका विनय बड़ोंके ठंगसे है, छोटोंका 
जल छोटोंके ढंगसे है विन्‍्तु अपना परिणाम विनम्र बनाओ। पहिली वाल तो यह सम- 
भा चाहिए कि लक सुब॒का भी मूल विनय ही है। बड़े-बड़े पुरुषोंसे भी आराम मिलें 
उसका है विनय । ऊंचे-ऊंचे वतमोंको भी सिद्धि कर लेवें तो उसका उपाय है विनय । 
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प्रगतिके लिये प्रारश्भिक द्वितीय बात-- दूसरी वात है ७ व्यसनोंका त्याग करना । 
जुबा छेलना, मांस भक्षण, मदिरा पान, शिवार रे.लना, चोरी करना, परस्त्री सेवन, 
देवया गमन, ये सब अनर्थ रूप हैं | जुवा खेलने वालोंकी बुद्धि नष्ट हो जाती है | पहिले तो 
तृप्णावश जुवा खेलते हैं और फिर बीचमें कभी मादवश भी जुवा खेलते हैं। जुबा 
में हार गए तो वह तो हार है ही, पर जीत गए तो वह भी हार है। वह जीत स्थायी 
नहीं है । उसके बाद निवट भविष्यमें फिर हार होगी | किन्तु छुवाका व्यसन तो थ्रा गया 
ना । जुवाके फड़पर बैठे हुए जितने जुवारी हैं उनके बचनोंके कारण निवृत्ति होता कठित 
है । जैसे सांगयका फन भयंकर होता है ऐसे ही जुवाका फन भयंकर होता है । यदि कोई 
वहाँसे उठना चाहे कवि हम नहीं खेलता चाहते, मिल गया जितना चाहिए था तो उठना 
मुह्िकल हो जाता है | जितने बाकी जुवारी बैठते हैं वे बोलने लगते हैं-वंस इतनी ही दप 
थी, निकल गए प्राणा, यार बड़े खुदगर्ज हो, जीत गए सो उठ लिया । कितनी ही बातें 
ऐसी बोलते हैं जिससे उस स्थान पर फिर बैठना ही पड़ता है। जैसे कोई पुरुष अपनी 
गृहस्थीसे विरक्त हो जाय और वह बहांसे उठना चाहता है तो परिवारके लोग, मित्रजन, 
रिव्तेदार लोग ऐसी बातें कहते हैं कि वह वहाँसे उठ नहीं सकेगा । तो ऐसा है यह जुवाका 
स्थान । 

पर्व व्यसनोंका मूल जुआ--यह जुवाका काम एक हरामका सा काम है। जब 
यह हरामका काम चल उठा तब उसकी प्रवृत्तिमें सदाचार नहीं रह सकता । मदिराका 
पीता, मांसका खाना ये दुगु रा था जाते हैं। और जुवा खेलने वालोंसे श्राप सच बोलनेकी 
आशा रख सकते हैं क्‍या ? कई वार तो जुवामें ही भूठ बोलना पड़ता है। ग्रभी दास खेलने 
को बैठते हो तो तनिक देरमें भगड़ा हो जाता है। वह क्‍या कि वहाँ भी कुछ बदमाशी तो 
चलती ही है । किसीका पत्ता है और किसीने उठा लिया | हम ज्यादह जानते नहीं हैं, 
खेलने वाले जानें । तो उनमें जो ऋगड़ा होता है वह काहेसे कि झूठ वोला | और भूठ कोई 
वरदास्व कर नहीं सकता | चाहे वह खेलका ज्नूठ हो, चाहे घरका भूठ हो और चाहे दूसरों 
का बोला हुआ मूठ हो, वात वरदाइतके काबिल नहीं हो सकती । घरमें कभी भाई-भाईमें 
पति पललनीमें, बाप बेटेमें जो भगड़ा होता है उसका वहत बड़ा कारण तो भूठ व.लना है । 
वे वह देते है कि तुम्हारा नुत्सान होता है तो हो जाने दो पर सच तो बोलो । तो भठकी 
आ्रादत पड़ जाती है, फिर उन जीवोंमें फिर चोरीकी आदत पद्ठ जाती है । तो जब मन 
अच्छा नहीं रहा और मांस ग्यादिककी दूति जग गई तो फिर शिकार चेलने लगता 
फिर परस्त्रो वेश्या उसके लिए न टुछ बात रह जाती है । थे छुवा खेलने वाले लोग ७ 


सनोमें पंस जाते हैं । इस्बन त्णग करना शान्तिके लिये झत्यावध्यका है 


हे । 


है ७ ध। के 
| 
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विलली रख लें जिससे चूहे न आया बरें | बिल्डीके डरके मारे चूहोंका आना बंद हो जायगा 
ग्रौर लंगोटी भी न कटा व रेगी । सो बिल्ली पाल लिया | बिल्ली पालना तो सरल है, पर 
उसवा पेट तो पालठा चाहिए । सो उसको दृध पिलानेके लिए एक गाय रख लिया । और 
गायकी खुशामदके लिए एक न्तैकरानी रख लिया । ऐसा कुसंग हो गया कि विल्लीके भी 
बच्चे पैदा दो गए, गायके भी वच्चे हो गए और उस दोकरानोके भी दच्चे हो गए | श्रब' 
तो बड़ा परिवार बन गया । अव विस्ो वामसे जाना था एक गाँवमें, सो वे सभीके सभी 
संगमें चले । अब साधु काहेके ? साधु वाग वगीचा व्था अन्य कुछ चीजें थोड़े ही रखते हैं 
पर लोग उन्हें भी साधु कह बैटते हैं । खैर, जब दूसरे गाँवमें गए तो रास्तेमें पड़ी नदी । सो 
नदीमें से सभी जा रहे थे कि अ्रचानक पानो झा गया ज्यावह, तो सभीके सभी बहने लगे । 
सो सभी बच्चों सहित उस साधुसे लिपटने लगे | अ्रव उस साद्ठके प्राणोंकी नौवत ग्रा गई । 
तो उस साधुकों ख्याल झ्राया--अ्ररे इन सारे दंदफ्दोंका विस्तार इस लंगोटी पर ही त्तो 
हुआ । सो लंगोटीका त्याग किया, मायने सबको हटा दिया । बोला, जावो, सबको हटा 
दिया । सबको हटा देनेसे वह साधु पार हो गया और वे सब भी पार हो गए । 
विवेककों कुण्ठित करनेक्का कारण परदइत्तिमें द्खलका ख्याल करना--श्रभी कोई, 
ग्रादमी यहाँ घरमें मुखिया हो, या वृढ़ा हो और फिर भी अपने भाइयों भतीजों और लड़कों 
के काममें दखल भी देता है और स्वयं जिम्मेदार वनकर सबकी संभालनेकी धुन रखता 
है तो श्रभी देखो घरमें हैं तो लायक पाँच सात बड़े आदमी, पर वह सोचता है कि मैं न 
इतनी जिम्मेदारी लूँ तो घरका काम न च्लेगा। पर बहुत कुछ यह सम्भव है कि श्रपनी 
जिस्मेदारी रखनेसे श्रौर दूसरोंको मौका न देनेसे तुम भी खराब हो गए और वे ५-७ 
आदमी भी खराव हो गए। उनकी बुद्धि नहीं विकसित हो सकती, क्योंकि उस बड़े एक 
आदमीने श्रपना और दूसरेका विवेक कुण्ठित कर दिया और यह चितावोंमें पड़ा है। श्रे 
सबको छोड़ दो और कहो तुम अपना काम स्वर्य करो, हम कुछ नहीं जानते, तुम सब 
अ्रवनी-भ्रपनी बुद्धि लगावो । तो फिर देखो सबके क्रित्तनी सामर्थ्य हो जाती है श्रौर फिर 
सब कितने श्रानन्दसे रहते हैं ? 
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हेय हैं | एक अपने आपके »प्तरमें व्से १० शुद्ध ज्ञाररवभाव प्रथ्ुुका शरण ही निजी शरण 
है। दुःखी होनेका तो कोई काम ही नहीं है । आपकी सहाय झ्रापकी वात है । श्रापका 
आनन्द आपमें ही है । जरा गर्देत क्ुकाकर अपने आपकी ओर देखो । इस प्रश्ञुके परखे बिना 
यह सारा जगत दीन हो रहा है। उस प्रश्ुुका जो स्वभाव है उसकी दृष्टि रखना तो पर्म है 
और दान, दया, परोपकार, भक्ति ये सब पुण्य हैं तथा विषय, भगड़ा, विवाद, ये सब पाप 
है । इस प्रकरणमें पुण्य और पाप दोनों हेय बताये जा रहे हैं। सावधानीसे सुननेकी जरूरत 
है । इस जगतके जीव श्रनादि अनन्त संस्कारवश खोटी तरफ ज्यादह जा रहे हैं श्रौर भली 
तरफ कम चलते हैं। सो पृण्य और पाप दोनों ही त्याज्य हैं। ऐसा सुनकर पाप त्याज्य है 
यह तो नहीं बनता, पर पुण्य त्याज्य है यह बड़े आरामसे बन जायगा | सो यह सम्यवत्व 
नहीं है । 

स्थायी सुस्थितिकी रुचि--भैया ! दृष्टि यह रखो कि अपने आत्मामें जो अनादि 
अनन्त ज्ञानस्वभाव है, शक्ति है, उस शक्तिका अनुभव तो धर्म है; पूजा, ग्रात्मसाधना तो 
धर्म है और बाकी जितने भी मिटने वाले भाव होते हैं वे सब पाप है या पुण्य हैं। 
किसीसे कहा जाय कि तुमको दो दिनके लिए अमुक गांवका राजा बनाए देते हैं और दो 
दिनके वादमें जो भी तुम्हारे पास सट्ट पट्ठ होगा उसे छुड़ाकर तुम्हें गांवसे बिल्कुल नंगा 
निकाल दिया जायगा। तो क्या वह दिनको उस गांवका राजा वननेको तैयार होगा ? 
नहीं तैयार होगा । प्राणी यह चाहते हैं कि मेरी वह भली स्थिति हो जो सदा रह सकती 
हो । दो दितको रहे और बादमें मिट जाय ऐसी स्थिति पसंद नहीं है । इसी प्रकार पुण्यकी 
वात समझो | पृण्य रहता है और चंद दिन रहकर खनम हो जाता है। तो जो ज्ञानी पुरुष 
है वह पुण्यकी भ्रशरणताकों समभता है, वह पृण्यको नहीं चाहता है तिसपर भी पण्यवज्ञ 
बहुत सम्पदा उसे अपने प्राप्त होती रहती है । उस सम्पदाके न रहनेपर, उसमें प्राकुलता 
नहीं होती है, निराकुलता रहती है। 
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संसर्ग करना चाहते हैं, व्योंकि वचनसे और वांयसे बड़ी ऊँची चेष्टा कर रहे हैं। और 
कदाचित ऐसा नियमसे हो जाय कि ५॥ बजे सुबहसे ७ बजे तक मंदिरक्रो देरी पर जो पैर 
रखे उसे पूजनके टाइम तक मौन ब्रत रखना होगा । सब लोग मौनसे ही पुजा करें, दर्शन 
करने वाले मौन्से ही दर्शन करें । उस समयके वातावरणाका ग्रानन्द देखो क्तिना आ सकता 
है ? यह वात एक बार सहारनपुरमें चातुर्मास किया था, वहाँ एक बहुत बड़ा वाग है, 
बहुत बड़ी मृति है। तो १५ दिवको नियम बनाया गया था कि यहाँ सुबह ५ बजेसे लेकर 
१० बजे तक (५ घंटे) जो मंदिरवी देरीपर पैर रखेगा उसका मौन ब्रत रहेगा । तो वहाँ 
पूजा करने वाले बस हाथसे चंढ़ाते हुए नजर आते थे । बोली नजर नहीं आती थी । उस 
समयका हृश्य बड़ा शान्तिमय रहता था । तो मौनपुर्वक पूजा बताया गया है। ७ स्थानोंमें 
मौन है, पर उस मौतका श्रर्थ लोगोंने यह कर लिया कि पूजाकी बातके सिवाय और बात न 
बोलना सो मौन है। 

राग और संसर्गंकी बंधकारणता -मभ्राप पुस्तकोंमें देख लो ७ स्थानोंगें मौन कहा 
गया है उसमें एक पूजा भी शामिल है । मौनसे भक्ति करने पर भगवानमें गुणानुराग बढ़ता 
है और चिल्लाकर फिर १०के बीच चिल्लाकर भगवानका राग नहीं श्राता, किन्तु उन १० 
ग्रादमियोंका राग ञ्रा जाता है कि वे १० आदमी सुन रहे हैं जरा अच्छे स्वरसे बोलें । 
पहिले तो बोल रहे थे जल्दी-जल्दी “गुरु तेरी महिमा बरनी न जाय” और अझ्ब बिल्कुल 
मधुर स्वरसे बोल रहे हैं, चार ग्रादमी तनिक अच्छे आरा गए सो 'गुरुकी महिमा बरती न 
जाय” चार श्रादमी देख रहे हैं सो श्रपनी बोलीकी चाल बदल ली | तो राग होता है मनसे 
और संस होता है वचन श्लौर कायसे । यहाँ कह रहे है क्रि तुम इन कशील कम्मोसे न राग 
करो, न संसर्ग करो, अर्थात्‌ न कुछ मनसे विचारों इन कर्मोके लिये और न वचन कायसे 
चेष्टा करो । ये राग और संसर्ग प्रतिसिद्ध हैं, इन्हें न करता चाहिए | ये तुम्हारे वंधनके 
कारणा हैं। 

राग व संतर्गकी बंधकारणतापर एक हृष्टान्त--जैसे हाथी पकड़नेके लिए ऐसा पड- 
यंत्र रचते हैं कि जंगलमें एक बड़ा गड्ढ़ा बना लिया जाता है। उसपर वांसोंके मंचें घिछा 
दी जाती हैं और उस मंचपर एक हथिनीकी शकल वनती है । जब हाथी उस हथिनीकी 
शकलको देखता है तो हथिनी समभकर वह दोड़कर उसके पास आता है | आप जानते ही 
हैं कि हाथी कितना वजनदार होता है | हाथोके वहाँ झाते ही वह मंत्र टूट जाता है और 
द्राथी गड्डेमें गिर जाता है। झ्रव उस हथिनीको चाहे काली वना लो, चाहे पीली बना लो 
चाहे जैसो सुहावनी वना लो, हाथी वहाँ जायगा तो वह तो गिरेगा ही । | 


इसी प्रकार इस रासारमें यहाँ दुछ पृष्यका ठाठ दिखता है, वछ पापका ठाठ दिख 


१०६ सममससार प्रवसन सह्मम एर्तक्क 


रक 


0) में दोनों दोनों दाद इस फीयने खटितवोरक़ टै। खो इनमें राग करुगा ग प्जगा 
उसती गति सोडी होगी । इस कारशे ऐसे प्य घोर वाय लात राग झ्ोर संसग ये करा। 
इस ही खानसओों कि दोसों प्रवारके कम प्रतिधप्य 7, आधाई महाराज सवये हृष्ठास्तये: द्वारा 
गमधथन बरसे है । मर दो गाोधाएं हर साथ घर्लसी 
जहा गाम कोयि परिसों तर्छियसीरश हुगों वियाशिस । 
र्ज्ञा समय संझग्गं रायकारगंं थे ॥१४5॥ 
गिय कस्मपरसटी सीलसहाये हि दासििद गाए । 
बज्जलि परििरंति मे तस्स सगे सज्ावरस ॥5१४६॥ 
मोह राग हपका शथया राग वे संसमगेका एक लित्रग--ाक लिम्रग सोचिए, शेंगल 
है, हाथीकों पकाशनेवा पघटसस्न स्थादी लो बह शिकारी दो काम बब्ता है + एफ तो मंच 
बनायःर उससे ऊपर बढ़िया सगगजनी ठसिटी सैयार करता है और उस कंगेणु बुद्धिनीका 
प्र्धाति भूडी हथिनीकों देशकर गाता हा एक हाथी जमीस पर बनसासा है । बझ्रव जो उस 
जंगलका सजीब हाथी है, उसने देखा कि सह हैबिंगी खड़ी है और साथ ही यह देखा कि 
मरा हाथी दौड़ुकर हथिनी वर थाना चाहता है, तब बह जंगलका सुभट हाथी दोडकर 
उस बांसोंके बने हा मंचपर खाक र॒ गिर जाला है । 
दृष्टान्तमें रंग, प, मोहका सद्भाव--इसमें तीन यालें कही गई हूँ ध्यानसे सुनिए, 
समभगें आयेंगी । राग, द्वेप और मोह । उस जंगलके हाथीको राग किसका हुझ्मा ? उत्त 
भूठी हथिनीका और द्वेप किसका हुआ ? दूसरे हाथीका | श्रौर मोह क्‍या हुम्ना ? मोह 
हुआ उस गड्ढेवी मंचके हृश्यका । मोह बहते है. ग्रज्मानकों । मोहमें बुद्धि व्यवस्थित नहीं 
हेंती है । उसे यह ज्ञात नहीं रहा कि यह तो बांसको भूडी हथिनी है, सो उसपर दौड़कर 
थ्रा जाता है, गह्दी । कपेणु कुट्टिनी पर आता हुआ दूसरा हाथीसे हम्ा द्वेप । इस 
तरह जंगलमें हाथी रागद्रेप मोहके बच्यमें होकर गड़ढेमें गिर जाते हैं। जब ५-७ दिनमें 
हाथीका शरीर भूखके मारे शिथ्विल हो जाता है तो शिकारी आता है ओर उस गडढेको 
खोद-खोद कर एक गली बनाता है, एक सपाट पथसा बनाता है और उस हाथीको निकाल 
लेता है श्रौर अंकुश मार-मार कर उसको अपने आधीन कर लेता है । 
संसारी प्राशियोंकी राग6 पमोहमय बृत्ति--यही दशा हम आप सब प्राणियोंकी है। 
मोह होता श्रज्ञान है। सब जीव न्यारे-न्यारे हैं। सारी सम्पदा परदृगलकी मात्र पर्याय है । 
यह मैं भी इस शरीरके रूपमें क्षरिक हूँ। मैं तो वास्तवमें एक शुद्ध ज्ञान ज्योति स्वरूप 
हैं । ऐसी इसे श्रद्धा नहीं है क्योंकि मोह छाया हुआ्ना है और राग है विपयोंक्रा । सुन्दर 


, तशे । सुन्दर गध, सुन्दररूप मिलना चाहिए। बढ़िया राय सननेको मिलना चाहिए [ व 


डक | 


ष्द् 
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सब वच्चोंको खिलाएँ। यह वच्चोंके स्नेहका ही तो परिणाम है कि वह बच्चोंसे बंध जाता 
है । और यदि वह जरा बच्चोंको टेढ़ी निगाहसे देख लेवे, उनसे प्रेम न करे और कभी-कभी 
बच्चोंकी चोटी ही खींच लेवे तो वह बंधनसे छूट जायगा | मगर उस बूढ़ेकों तो वच्चोंका 
ही स्नेह है । सो वह बच्चोंसे ही बंध गया है | ग्रव जब वंधनमें पड़ गया तो रोज-रोजकी 
ग्राफत दा गई । तो उस बूढ़ने खुद ही तो स्नेह करके आफत लगा लिया | जो सब पदार्थों 
के साथ इस जीवका बंधन लगा है वह बंधन खुदके भ्रमसे ही तो लगा लिया है। कोई 
बंधन नहीं । सव आत्मस्वरूप हैं । अपने-ग्रपने स्वरूपमें सब रहा करते हैं । किसीसे किसी 
का कोई बंधन नहीं है । पर कल्पनामें इस विश्वको अपनाकर सर्व बंधन बना लिया है 
अपने अपराधपते बन्धन--जो रागी जीव है वह अवश्य ही कर्मोंको बांधता है। 
जो विरक्त जीव है वह ही कमोसे छूटता है । तो सामान्य रूपसे शुभकर्म और अशुभकर्म 
रागका ही निमित्त हैं। सो वे सामान्‍न्यतया सबको बांघते हैं, बंधके हेतुपनेको सिद्ध करते हैं। 
सो ये दोनों ही कर्म प्रतिषेधके योग्य हैं। वाल बच्चे परिवार आपको सहावने लग रहे हैं । 
इन रूहावने लगने वालोंसे तुम्हारा क्या पूरा पड़ जायगा ? वे सदाको तो अमर हैं नहीं । 
मरना तो पड़ेगा ही । क्या परभवमें भी ये कुछ मदद कर देंगे ? नहीं | परभवकी तो बात 
छोड़ो । इस ही भवमें क्या वे कुछ मदद कर सकते हैं ? नहीं । सिरका दर्द हो जाय तुम्हें 
श्रौर उन बच्चोंसे कहो कि देखो हम तुम्हें कितना खिलाते पिलाते हैं | तुम हमारे सिरका 
दर्द १ ग्राना ले लो । १५ आने हम भोग लेंगे तो ले सकते हैं क्या ? इस वक्‍त भी कोई 
तुम्हारी सहायता नहीं कर सकता है। फिर काहेको बंधन लगा लिया ? 
बन्घधनकी समानता--भैया ! सब जीवोंके स्वरूपको निहारों। सव ज्ञानानंद मात्र 
हैं। याव्नमात्र क्रिया है, राग है, वह सब वंधके ही कारण है | जेसे यमराज याने कालक्षय 
चाहे बालक हो, चाहे जवान हो, चाहे बूढ़ा हो, जिस चाहेकी एक रूपसे तकता है। उसे 
उतनी दया नहीं है कि यह जवान है, बच्चा है, सुकुमाल है, चाहे गर्भमें हो, ॥हे जवान 
हो, चाहे वृढ़ा हो सवको एक दृष्टिसे लखता है | देखो भेया ! इतमें कैसी समता है (हँसी) 
इसी प्र4॥र ये कर्म सवका साधारण तया बन्धन कराते हैं | चाहे पुण्य वाला हो, चाहे पाप 
वाला हो, कोई छूट नहीं सकता है । यहीं देखलो ना । गरीब ओर बअमीरमें फर्क क्या रह्मा ? 
गरीबबी) बल्कि बंधन नहीं है जितना कि अमीरोंके वनन्‍्धन लगा है । गरीबोंने अपने पेट पृजाके 
लायक कमा लिया उसीमे खुथ रहते हैं । और किसी चीजवी उन्हें पर ही है । अमीरों 
को तो रात दिन चिन्ता सताती है 
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वन्‍्चन एव्सा है, मोक्षका हितू है तो केवल एक ज्ञान ही है। ज्ञानके सिवाय और कुछ 
मोक्षका उपाय नही है । चाहे पृण्य कर्म हो और चाह पापकर्म, दोनों एक समान हैं । चाहे 
सोनेकी वेड़ी हो, चाहे लोहेवी वबेड़ी हो, बेड़ी हो दोनों ही समान है । बन्धनरहित ग्रचस्था 
तो एक निराकुलता ही है। परस्परमें प्रेम बढ़ा लिया तो लो दोनोंके दोनों बंबनसे दुःखी 
हो रहे हैं । और उनमेंगे कोई एक अपने ज्ञानवलका प्रयोग करे, पश्लानकों निहाारे तो उसको 
बंधन नहीं रहता है | सभी एक समान है, क्या किसीये प्रीति बढ़ाते हो ? जन्ञाता दृष्टा रह 
जावो । 
बन्धनके दुप्फूलका एक इश्टान्त--कोई मुसाफिर यहाँंसे कलकत्ता जाये और जा 
रहा है किसी भी ट्रेनसे, पेसेन्जरसे या एब्सप्रेससे । बीच-बीचमें कई स्टेशनोंपर ट्रेन ठहरे 
तो रास्तेमें बड़े सुन्दर-सुन्दर स्टेइश्न मिलते है । छोटासा ही स्टेशन सही, पर बड़े ही सुन्दर 
ढंगसे सजे हुए, वृक्ष लगे हुए, फुलवाड़ी लगी हुई, कोई स्टेशन बड़ी नुहावनी लगती है तो 
किसी सूहावनी स्टेशनसे यह मुसाफिर प्रेम करनेके लिए उतर जाय, उस स्टेशन्से ही चिपट 
जाय। अहा ! स्टेशन तो बड़ा अच्छा है, लो इतने में हो गाड़ी छूट जायगी । जब गाड़ी 
छूट जायगी तो पता लगायेगा कि यहाँ कोई चाय बाला है, यहाँ कुछ खाने को मिलेगा । 
अब तड़ेफ रहा है और दुखी हो रहा है | कहो जी कैसा आनन्द मिला ? श्ररे जरासी वह 
स्टेशन सुहा गई भौर जरा उदर गए उस स्टेशनका सीन्दर्य निहारनेके लिए । गाड़ी तो दूसरी 
श्राठ घंटे बाद श्रायगी । और उस स्टेशन परसे बड़ी-बड़ी गाड़ियाँ निकल रही है। मेल 
निकल रहे हैं, डोजल निकल रहे है । कोई गाड़ी खड़ी ही नहीं होती है । खड़ी होने वाली 
गाड़ी आ्राठ घंटे बाद श्रायगी, यह किसका फल है? स्टेशन सुहा जाने का, प्रीति करनेका 
फल है | जाते-जाते कलकत्ता सारा वक्‍त खराब कर दिया । 
महती यात्राके मध्य कहीं प्रीति करनेका निपेध--इसी तरह हम सब लोपोंको जाना 
कहाँ है ? मोक्ष जाना है। हमें भी जाता है, सब लोगों को मोक्ष जाना है। मोक्षक्रो जाना 
है पर वीच-वीचमें सुहावने स्टेशन मिलेंगे । श्रच्छा मकान मिल गया, २-४ घरके लोग मिल 
75, यह सुहावना स्टेशन मिल गया । श्रव यह नादान, मूढ़, बेवकूफ उन स्टेशनोंसे प्रीति 
अरने लगा, इतने में गाड़ी छूट गई । होश हो विगड़ गया। अब दुःखी होता है । बड़ी 
चिन्ताएं बन गईं | दंदफंद वढ़ गया | सो इन अश्ुव पदार्थोप्तिं प्रीति न करो | इनके ज्ञावा 
प्रश रहो। बुद्धिमान यात्रो हो तो ट्रेनमें बेड हो बैठे वहीसे क्रांककर उन स्टेशनोंको देख 
लेसो गाड़ी 2 चले तो उसमें बैठा हुआ छुद बढ़ेगा ही । इसी तरह यह चतुर यात्री हो 
तो अपने आत्मामें ही, अपने आपके भीतर ही बैठा हुआ थोड़ासा उपयोगका मुख मोड़कर 


भाकि ले सवको, यह भी अच्छा है तो इसका दोई बिग ड़ नहीं होता है। मगर यह तो 
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अपने स्वरूपके ट्रेससे उत्रकर इन सुहावनी स्टेशनोंमें प्रीति करने लगा सो उसका फल दुःख 
ही होगा । इन दु:खोंका कर्मबन्ध ही कारण है, सो इत सब कर्मोक्रो प्रतिषेष्रके योग्य कहा 
गया है केवल एक ज्ञानभाव ही मोक्षका हेतु है । 

मोहकी तिद्गरामें कल्पना - भैया ! खब गम्भीरतासे विचार लो | रहता यहाँ किसी 
का कुछ नहीं है । सब मिट जायगा, वियोग हो जायगा । वियोग हो जायगा केवल अ्रव 
यह श्रात्मा रहेगा । स्वप्नमें देखी हुए बात स्वप्नमें भूठ नहीं मालुप देती । रवप्नमें भयंकर 
स्वप्न देख लिया नो उसे क्लेश ही होता है। वह यह नहीं समझ सकता है कि मैं तो सजे 
कमरेमें सो रहा हूं, कमरेमें पलंगपर लेटा हूं, कहां है यहाँ जंगल, कहां हैं यहाँ शेर श्ौर 
सर्प, कहाँ हैं यहाँ लुटेरे । मैं तो ग्रानन्दसे सो रहा हूं, यह नात नहीं होता है। स्वप्तके 
समयमें तो जो देखा जा रहा है वह यथार्थ विदित होता है । जब स्वप्न टूट जाता है तब 
पता पड़ता है भरे वे तो सारी भूठ बातें थीं। इसी प्रकार मोहकी नींदमें यह स्वप्न सबको 
आरा रहा है कि यह मेरा है, यह वैभव है, ये मित्र हैं, यह सुखमयी है, यह दुःखमयी है, ये 
सारे स्वप्त आ रहे हैं। जब मोहकी नींद हूटे श्रौर वस्तुस्वरूपका यथार्थ ज्ञान हो तब यह 
पता पड़ेगा कि ये सब भूठे हैं, मेरे मोहके स्वप्त सब झूठे थे | उनमें कुछ न था । 

ज्ञान होनेपर ही त्रुटिकी जानकारी--अ्रापको घरमें किसीसे प्रीति है श्ौर वह गुजर 
जाय तो १०-१२ दिनके बादमें जब होश-हवास ठीक होता है तब समभमें आता है कि श्रे 
वह तो झ्राया और चला गया । हमने व्यर्थमें उसके पीछे वीसों बातें सोचीं । क्या मिल 
गया उन वातोंके सोचनेसे ? ठीक-ठीक होशमें श्राता है। सो जब यह ज्ञान जगता है कि मैं 
तो सबसे न्‍यारा केवल ज्ञानमात्र हुं तब इसे ठीक पता पड़ता है कि श्रोह श्रव तक मैंने 
परसे लिपट-लिपटकर क्या श्रनर्थ कर डाला है, यहां पुण्यकर्म और पापकर्म दोनों ही बरा- 
बर वंधके कारण हैं | केवल सत्यज्ञान ही श्रात्माका हितू है । 
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व.र मस्माता आचरणा बनाते हैं पर उसका फल कर्मबंध होगा, दुर्गेति होगी । 
कपायमें द.लहकी सुलभता-- यह जीव जगतवी थोड़ी-थोड़ी बातों पर भगड़ा मचा 
डालता है। घन पर भगड़ा यह वना लेता है। घदका भी सम्बन्ध न हो तो यह वात-बात 
में ही भगड़ा बना लेता है। वह यह नहीं देखता कि यह सारा जगत असार है | क्या तत्तव 
रखा है ? सब भिन्‍न चीजें हैं, ऐसा हो गया तो ऐसा ही सही, पर अपनेका रागद्वेषरहिंत 
सुरच्छित रहना चाहिए । वह मनुष्य बुद्धिमान नहीं जो भ्पनी दो वातोंके सिवाय तीसरे 
दंदमें पड़ता है। वे दो बातें कौन हैं ? वे गृहस्थ है ना, इस लिए कुछ आजीविका कर लें 
क्योंकि पालन पोषण तो करना है। झौर बाकी समय आत्मोद्धारमें लगावें । इनके सिवाय 
जो तीसरा दंदफंद बनता है वह ब॒द्धिमानी नहीं है । 
गृहस्थका सार्थक प्रयोजन--भैया ! आ्राजीविका व डीवोद्धारसम्बन्धी श्रपने दो 
उद्देश्योंके श्रन्तर्गत ही अपना कार्य-क्रम वनन्‍्झ्नो ! और कार्य इन दो उद्देश्योंमें से किसी भी 
उद्देश्यक्ी पूति नहीं कर सबती । तीसरा कार्य मत करो । ट्लुवा लोग बेठ गए और यहां 
वहाँकी सुनाने लगे, निन्‍दा करने लगे तो उन लोगोंमें से भी कोई ऊंच कर कह देता है भरे 
तेरा तुच्छ हृदय है। निन्‍्दाके सिवाय और कुछ मिलने को नहीं है । सबकी दृष्टिमें गिर 
जाता है| तो व्यर्थंकी ही बातें करनेमें क्या पाया ? य्हाँ वहांकी चुगली करनेमें खोटे मार्ग 
की बात कहनेमें क्या तत्त्व रखा है ? सीधे दो मार्ग हैं तुम्हारे, एक तो श्राजीविका का 
काम करलो और दूसरे आत्मत्त्त्वके ?द्धान्वे वाममें लग जावो | तुम्हें उपकार करना है 
तो जिस ढंगसे दूसरोंका उपकार हो वैसा करो । चाहे दूसरोंका अनुपकार और तुम उपकार 
करनेमें ही तुले रहो कि हमें ऐसा करना ही है, सो तो विवेक नहीं है। ऐसे ही हो तो 
आपके स्वरूपको संबलेश ओर झ्राप उस हठपर ही उतरे रहो कि मुझे तो ऐसा करना ही 
है तो यह बुद्धिमानी नहीं है । जेत शासनका शरण सच्चा शरणा है। ज्ञानियोंने जो उपदेश 
दिया है, जो मार्ग बताया है उस मार्गपर चलो तो नियमसे शांति मिलेगी | 
अविवेकपुर्ण उपकारपर तुलनेपर एक दृश्टान्त--एक ऊँट वाला था । उसके उँटने खा 
लिया कुम्हड़ा (काशीफल ) । ठो उसके गलेमें ग्नटक गया | ऊँँटका गला ३-४ हाथका 
होता होगा । सो उस ऊँटके गलेमें वह काशीफल अटक गया । श्रब सोचा कैसे ठीक हो? 
बहुतसे वैद्य बुलाएं, पर न ठीक हुआ । एक चतुर झ्रादमी आया, बोला हम ठीक फर देंगे । 
कहा अच्छा हम तुम्हें १० डुपया देंगे ठीक कर दो । कहा लिटा दो, लिटा दिया । गर्दन 
हा | पल कर पा 58 शौर ऊपरसे दूसरे पत्थरसे धीरे-धीरे 
कि ल 3 बीकेस का 8 | भ्रव वह ऊंट वाला 
॥ | ही दवा करता है । सबका एक 
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ही तो इलाज है। इसी इलाजसे सारे रोग मिट जायेंगे | अरब वह सब जगह जाकर कहता 
फिरता कि हम बड़े अच्छे वैद्य हैं, हम हर एक रोगकी दवा करते हैं। श्रव एक श्रधकच्ची 
या अधपववी या अधमरी कहो, बुढ़िया मिली । वह बुढ़िया बीमार थी । वैद्यमहाराजको 
बुढ़ियाके घर वालोंने बुलाया व कहा-अ्रच्छा कर दो ।**“बहुत अच्छा । उसने बुढ़ियाके गले 
के नीचे पत्थर रख दिया श्रौर जैसा इलाज ऊंँटके हुआ था वही किया । तो उंसने एक 
पत्थर ऐसा मारा कि उसके प्रारा निकल गए । लोगोंने कहा कि तुमने बड़ा खोटा काम 
किया । वोला, अरे खोटा नहीं किया । हमारा ऊँट भी बीमार हुआ्ा था तो वह भी इसी 
हंगसे ठीक हञ्मा था । जैसे श्राप लोग ही डाक्टरसे दवा करवाते हैं तो २५ को आराम 
होता है, २५ को नहीं होता है । किसीको श्राराम होता है क्रिसीको नहीं होता है | तो ऐसे 
उपकारमें न तलो कि चाहे दूसरोंकी जान जाय पर हमें उपकार करना ही है । 
अपने भले हुए बिना दूसरोंका भला करना कठिन--भैया ! ग्रपनेकों अ्रच्छा करो | 
हम यदि श्रच्छे हैं तो यह सम्भव है कि हमारे द्वारा दूसरोंका उपकार हो सकता है। यदि 
हम भले नहीं हैं, दुरे हैं, ज्ञान और श्राचरणसे हीन हैं तो हमारे द्वारा किसी दूसरेका 
उपकार नहीं हो सकता | तो प्रथम कर्तव्य तो आत्म-उपकारका है। पहिले अपने झ्रापकी 
बात सोचो तो श्रपना कल्याण कर सकते हो । यदि तुम काबिल हो तो तुम दूसरोंके कल्याण 
में निमित्त वत सकते हो | यदि खुद ही खुदके कल्याणसे विपरीत हो तो दूसरोंके कल्याण 
के निमित्त नहीं वन सकते हो ! 
नेष्क्म्य मं सशरणता--यहां शंकामें एक प्रइन करते हैं कि जब तुमटे»पुण्थकर्मका 
भी निषेध कर दिया, पापकर्मका भी निषेध कर दिया तो अब हम लोग क्या करें ? मानो 
साथुवोंने प्रश्न किया कि हे आचार्यदेव ! तुमने पुण्य और पाप दोनों कर्मोंको हेय बताया 
है तो अब तो हम निष्कर्म हो गए, जिसे कहते हैं फालत्‌ हो गए, कुछ करनेकों काम ही 
नहीं रहा, श्रव हम लोग अशरणा हो जायेंगे | अभी तो हमें कूछ-कुछ काम मिलता था इस- 
लिए सशरण थे । अव तो कोई काम ही नहीं रहा । तो आाचार्यदेव उत्तर देते हैं कि ऐसे 
मुतिजन अशररा नहीं होते । जब पुण्य और पाप दोतों कर्मोक्रा प्रतिपेध हो जाता है तब 
ज्ञानमें ज्ञान लीन हो जाता है, आचरित हो जाता है । शव जञानम ज्ञान प्रविष्ट हो जाब तो 
उनका परमशरणसा मिल जाता है । वह अपन ज्ञानमें दि 
करता है । न्‍ 
परामिमुखकी अशरणता--भैया ! श्रशरण तो वह है जो वाहरी पदार्थो्में श्रपना 
शरण मानता है | मेरा भैया, मेरा वच्चा, भरा अमक मेरेको 


५ ह का शरणा है | मेरा दिल लग 
रहता है। मुझे झमुक चाहिए। यही मेस हित है, ऐसी जो वाह्म पद थॉमें अपनी ब्वरण 


होकर परम अम्ृतका अनुभव 
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दुंढ़ता है वही अशररा है । और जो श्रपनेमें शाधवत विराजमान इस ज्ञान्मात्र स्वभावका 
शरण दंढ़ता है वह है सदरण | सो जगतके सर्वसकटोंसे बचनेके लिए स्वयं शरण 
आत्मतत्वकों देखो और ज्ञानमय होकर इस श्रमू्त स्वहपव्ा 5 नुभव करो | यही अमृतपान 
कहलाता है । 5 

ज्ञानी संतोंका श्रमृतपान--लोग कहते हैं कि अगृतके पीनेसे पुरुष अमर हों. जाते 
हैं। बह अमृत वया है ? वह श्रभृत वाहरमें कुछ नहीं है । न कुछ पानी पर्नीला है, न कोई 
लड्डू, आम जैसा है, न वह कुछ शकक्‍कर जैसा है, न पुदुगल है । वह अ्रमृत क्या है? प्रपनें 
ज्ञानस्वभावकी हृष्टि कर जेना ही अमृत है। यह वास्तविक बात है । अन्य पदार्थोमें हिंतपने 
का भ्रम करके अपना चित्त न विगाड़ो । अन्य पदार्थोक्ों अपना शरण मान करके अपनेकी 
ग्रधीर म बनाओ । परपदार्थोसे तो नीति श्रौर न्यायके कारणा व्यवहार रखो और अपने 
आ्रापके स्वभावकी रुचि बनाए रहो । सो समस्त प्रुण्य पापका निषेध किया उस ज्ञानी संत 
भहात्मावोंने जो बनमें एकाकी विराजमान रहे, उन्हें नैष्कर्म्येकी कृपासे ऐसा शरण मिल 
गया कि जिस दरणके मिल जानेके कारण उन्हें दूसरी वस्तुका संग ही नहीं सुहाया | 
उन्होंने परमसमताके अनुभव रूप अ्मृतका पान किया । ह 

पुण्य पापके बन्धनकी समानताके परिज्ञानसे शिक्षा--इस प्रकार इस गाथामें पृष्य 
श्रौर पाप दोनों कर्मोको हेय बताया और अपने आपका जो शुद्ध ज्ञानस्वरूप है उस ज्ञान 
ज्योति मात्र निज तस्‍्वमें रत होने का उपदेश किया गया है । जो जीव राग करता है वहें 
कर्मोंको वांधता है और जो जीव राग नहीं करता है वह कर्मोसे छूट जाता है। जिले 
भगवानका यही एक संक्षिप्त उपदेश है। इसलिए हे कल्यारणार्थी पुरुषों ! तुम किसी भी 
प्रकारके कर्मोंमे राग मत करो । समस्त राग द्वेषोंको हैय जानना चाहिए। शुम हो, चाहि 
श्रशुभ हो, एक शुद्ध ज्ञानस्वरूपक्री लीलाकों ही श्रपता परम शरण समझो । 

अब तक यह प्रकरण चला आराया है कि पुण्यकर्म और पापकर्म दोनों ही कुशील 
हैं, मंसारबंधनके कारण हैं ! इतना निर्णय करनेके बाद अब यह प्रइव किया जा रहा है, 
तो फिर मोक्षका हेतु क्या है ? मोक्षका हेतु ज्ञान है, उसकी सिद्धि करते हैं । 

परमट्टो खलु समझो सुद्धो जो केवली मुणी णाणी । 
त्तम्हि द्व्दि सहावे मुण्णिणों पावंति णिव्वाणां ॥१५१॥ 

शानकी मोचहेतुता--ज्ञान ही मोक्षका कारशा है, क्योंकि ज्ञान न तो पष्य बंधका 
'कारण है, न शुभ कर्मका कारण है, न अशुभ कर्मका कारण है, न पापबंधका कारण है। 
इसलिए ज्ञानमें ही मोक्षकी कारणता सिद्ध होती है। जितना भी बंधन लगा है जीवको वह 
राग्रेष और मोहंके कारण लगा है श्र ज्ञानके कारण रूप परिणामन प्र्थात्‌ समस्त पदार्थों 
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के ज्ञाता हृष्टा रहनेमें रागठ्ेप मोह होता नहीं है, इस व।रण ज्ञानपरिणमनमें बंध नहीं 
बताया, मोक्ष ही होता है। यह ज्ञानपरिणमन समस्त कर्मोक्रो जातिसे जुदा है। रागादिक 
विभाव भो जात्यन्तर हैं। और ज्ञानावरणादिक कर्म तो जात्यंतर हैं ही । और यह पर- 
मात्मतत्त्व चैतन्य जातिरूप है । 
अन्तर्वाद्म मलके अभावमें स्रच्छता--जैसे साफ सुन्दर चौकी हो, उस चौकी पर 
बहुतसे धब्बा लगे हों चिड़ियाके बीटके अ्रथवा स्याही के ध्वलके बहुत धब्बे लगे हुए हों और 
दोपहरकी ध्ूपमें रखी हो सो गर्म भी काफी हो गई, उस समय इस चौकीमें दो तरहका 
मल झा गया । एक तो मल आया है गर्मीका । चौकीके स्वभावमें ऐसी गर्मी नहीं है। वह 
तो ध्षपका संयोग पाकर इसमें गर्मी झाई है श्र एक दोष है इसपर धब्बा लगनेका। 
इसी प्रकार ग्रात्मामें दो दोष आते हैं, एक तो गर्मीके मानिन्द रागद्वेष मोह भाव होनेका 
ओर एक धब्बेके मानिन्द ज्ञानावरणादिक कर्मोके लगनेका । इन दोनों दोषोंमें ज्ञानावर- 
णादिक्र कर्म तो प्रकट जात्यन्तर हैं। जीवकी चैतन्य जाति है और कर्मोकी पुद्गल जाति 
हैं। किन्तु जो रागद्वष मोहका दोष झ्राया है वह भी जात्यन्तर है। रागद्वेष तो जड़ हैं, वे 
जानने वाले नहीं हैं । जानने वाला तो ज्ञान है | तो एक चैतन्य भाव ही चेतन की जातिका 
है | ये रागद्वेष भाव मोक्षके हेतु न होंगे। मोक्षका हेतु तो ज्ञानभाव ही है। चाहे चैतन्य- 
स्वरूप कहो, चाहे परमार्थ आत्मा कहो, एक ही बात है । 
आत्माके समय नामकी सार्थक्ता--इस ही का नाम समय है श्रर्थात्‌ एक साथ 
एक भाव रूपसे परिणत होने वाले ज्ञानमें समयकत्वय होता है। इसलिए इस आत्माका ही 
नाम समय है। सम एकत्वेन श्रयतते गच्छेति इति समय: । जो एक झरूपसे गमन करे उसको 
समय कहते हैं । देखो लोगोंने इन घड़ी घंटोंका नाम समय रख लिया, मिनट सेकेन्डोंका 
नाम समय रख लिया, क्योंकि यह समय भी एक रूपसे गमन करता है | कोई कहता है कि 
ग्राजकल पंचमकाल है इस वजहसे मोक्ष नहीं होता । तो क्या कालका परिशमन जो समय 
है उसमें कोई दोष श्रा गया कि जिससे मोक्ष नहीं होता । समय होता तो सब एक रूप 
है । चाहे चौथा काल हो, चाहे किसी कालका समय हो । समयक्री श्रोरसे तो सब समय एक 
समान हैं पर जिस कालमें मनुष्य हीन योग्यताके हों, हीन संहननके हों, हीन बल वुद्धिके हों 
तो दोप तो है इस पुरुषका श्रौर नाम लगता है समयका कि पंचम कान है सो मोक्ष नहीं 
होता । तो अपराध है मनुप्यका, पर अपराध लगा समयपर । तो समय भी एक रूपसे गमन 
करता है । जब देखा जाता कि समय एक रूपसे गमन करता है इसी प्रकार यह आत्मा भी 
ग्रपने शुद्ध कायाम एक रूपस गमन कबच्ता हू। इस ग्रात्माका शद्ड कार्य 


> न जानन न्ञात्ताद्रप्टा 
रहना मात्र । उसमें एक रूपसे हो इस झात्माका गमन है इसलिए इसको समय ह्ते हैं | 


११६ समययसार प्रवचन सप्तम पुस्तक 
आत्माफे परमार्थ नामदी राथ्वहा- टह १ म्मा पर्मार्थ है, यह तो पहिला विशि- 
परा है। परमःर्थ उसे वहते हैं जो समस्त वर्मादिक जात्यन्तरसे जुदा रहता हो पक 
+तन्य जाति स्वरूप हो उसको बहते हैं परमार्थ । सो यह परमार्थ आत्मा ही है। के 
आत्मा अपने स्वरुपसे सपस्त परद्रव्योंसे भ्रौर परभावोंसे जुदा स्वच्छ ज्ञानज्योतिमात्र है । 
जिसकी चर्चा की जा रही है, ध्यानसे सुनिये-अपने झ्रापमें बसे हुए ्रात्मस्वरूपकी खरे की 
जा रही है एगात्माकों जन लेनेपर ग्रह निश्चय हो जाता है कि मैं न पुरुष हूं प्रीर 
नस्त्रीहूँ। ८ है वह अपनेको पुरुपपनेसे मना कर सके, इतना ज्ञान जगे तो समझ जी 
कि मोक्षका में) मेला । जो बी जातिमें हैं वे अपनेको सन्रीपनेसे मना कर सकें कि मैं स्त्री 
नहीं हुं ऐसा दृढ़ सिरय कर लें तो समझें कि अब वह धर्माद्रश आत्मा है। जब यह निशंय 
हुआ कि मैं पुरुष नहीं हैँ, मैं स्त्री नहीं हूं तब अन्तरमें विराजमान इस परमात्मस्वरूपकी 
देख सका यह तो बेबल ज्ञानप्रकाशमात्र है। इसमें हाथ, पैर, हड्डी, चमड़ी नहीं, कोई पिंड 
नहीं । यह आत्मा तो आकाशवी तरह अमूतं निर्लेप ज्ञानज्योतिमात्र है। वह तुम हो, यह 
मैं हूं। तो यह आत्मा कया स्त्री है अथवा वया पुरुष है ? निशेय करो अपने आपमें । इंगे 
इन्द्रियोंको संकोच कर आँखोंको वंदकर सबकी हृष्टि् छोड़कर अ्रन्तरमें देखो जरा--महि 
मैं आत्मा ज्ञान ज्योतिमात्र हूं, इसके तो शरीर ही नहीं है, फिर पुरुष झौर स्त्रीपना होगा 
ही क्या ? यह आत्मा अपने शुद्ध कार्योमें एक रूपसे गमन करता है। यह दूसरा विशेषण 
प्रमात्मस्वभावका दिया गया है । 
आत्माके शुद्ध नामकी सार्थक्ता--अब तीसरा विशेषणा देखिये । यह शुद्ध है । 
आजकी चर्चा कुछ कठिन लग रही होगी, पर यह चर्चा तुम्हारी ही है, दूसरेकी नहीं है । 
तुम्हारी बात तुस्‍्हें कठिन लगे, यहु तो खेदकी बात होना चाहिए। और वह घर गृहस्थ 
कुटुम्ध परिवार और वह दाल, चावल जो तुम्हारी चीजें नहीं हैं वे तुम्हें सरल लगती हैं 
इसका तो खेद होता चाहिए । तुम्हारे ही अन्तरजड्भधके पतेकी बात कही जा रही है । है 
आ्रात्मन्‌ तू शुद्ध है। कैसा शुद्ध है ? केवलज्ञान प्रकाश मात्र है। इसमें इसका कारण न 
कोई त्तरंग है, न कोई रंग है। विकल्प उठते हैं, विचार चलते हैँ, चिताएँ होती हैं, ४८ 
ग्रनिष्ट भाव होता है । यहू सब तू नहीं है। ये औपाधिक भाव तेरे नहीं हैं, मायाचार तेरे 
सत्त्वकी कला नहीं है । त्‌ शुद्ध ज्ञानमात्र है। तू समस्त नय पक्षोंके मेलसे रहित है । तू. 
एक ज्ञानमात्र है, त्‌ शुद्ध है। ऐसी शुद्धताको देखोगे तो समक लो कि धर्म किया । श्रौर 
ऐसा शुद्ध परमार्थ परमात्मतत्त्व दृष्टिमें न हो, केच्रल मृति ही नजर आए, केवल मंदिर ही 
नजर आए, केवल आने जाने वाले लोग ही हृष्टिमें आएँ तो तू अभी धर्ममें नहीं लग रहा 
है । धर्ममें तो तब हृष्टि है जब मंदिर आ्राने जाने वाले लोग सब भूल जायें और एक ज्ञान- 
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मूर्ति जानें यह आत्म.के सही पतेगी बात कही जा रही है। त्‌ शुद्ध है । 
आत्माके केवली नामकी सार्थक्ता--चौथा विशेषण कहते हैं कि हे ग्रात्मन | तू 
केवली है, तू केवल है, प्यौर है, खालिस है। जिसमें न दूसरे पदार्थोका सम्बन्ध है श्रोर 
न दूसरे पदार्थोका निमित्त पाकर कोई तरंग या रंग होने का स्वभाव है। केवल चैतन्य 
मात्र वग्तु है। पानी मिले हुए दूधको श्राप समभ जाते हैं कि इसमें इतना दूध है श्रोर 
इतना पानी है। इतनी कला तो है ना श्राप पर। जब दूध खरीदते हो तो देखकर बता 
देते हो कि इसमें तो झ्राधा दूध है और आधा पानी है। इस जाननेमें तो आपकी कला है 
ना | इसी तरह मिले हुए आात्मस्वभावमें रागद्वेष विभावोंमें यह विभाव है, यह स्वभाव है 
यह कला जिसके जग जाती है उसे धर्मात्मा कहते है। धर्म कितनी गहरी चीज है। और 
इसे समभने वाले जगतमें कितने हैं ? धर्मात्माका टाइटिल तो लाखों को लगा होगा | कोई 
साधुवोंके पास ज्यादह बैठता हो, मंदिरमें ज्यादह रहता हो, कोई लोगोंके उपकारके लिए 
लाखोंका धन खर्च करता हो, कोई मंदिर, धर्मशाला वगैरह बनवा देता हो, तो इतने मात्रसे 
लोकव्यवहारमें धर्मात्माका टाइटिल मिल जाता है पर आचार्य महोदय यहाँ कह रहे हैं कि 
जिसने परमार्थसे शुद्ध, केवलका परिचय पाया है वह धर्मात्मा है । 
शुभोपयोगकी अपने स्थानमें कार्यक्रारिता-भैया ! जगतके जीव अ्रनन्तकालसे विषय 
कपषायोंके संस्कारमें पड़े हुए हैं | श्रच्छा है कि किन्‍्हीं पुरुषोंकों गुरुवोंके साथ रहनेका, मंदिर 
में पूजा पाठ करनेका, दूसरोंके उपकारमें द्रव्य खर्चे करनेका भाव हो जाय तो भला है, 
मगर यह उतना भला है जितना कि १०४ डिग्री बुखारके बाद १०० डिग्री बुखार रह 
जाय तो १०० डिग्रीका चुखार रह जाना भला है । १०४ डिग्रीके ज्वरकी पीड़ा, वेदना 
नहीं रही इस कारण वह १०० डिग्री टेम्परेचर भला है। पर क्या वस्तुत: १०० डिग्री 
के टेम्परेचर वालेको हम निरोगी कह सकते हैं ? नहीं । बड़ी सावधानी रखनी पड़ेगी, नहीं 
तो १०० डिग्रीसे फिर अधिक बढ़ जायगा, फिर ग्राफत पड़ जायगी । इसी प्रकार उन 
तीव्र विषय कषायोंके भावोंके मुकावलेमें गुरुसंग, भगवत्‌भक्ति, परोपकार, जीव दया, ये भले 
हैं किन्तु इनसे भी सावधानी रखनी पड़ेगी । क्योंकि यह अस्थिरताकी वृत्ति है, औपाधिक 
भाव है। वहाँ यह पता नहीं पड़ता है. कि ऊंट किस करवट वैठेगा ? कदाचित कोई ऐसी 
घुन घर कर भी इस कहलाए गए धर्मात्मापनसे चिगकर महापापमें लग सकता है। अ्रभी 
इस आत्मावो धर्मात्मा नहीं कहा जा सकता । धर्मात्मा वह हैँ जिसको अपने धर्मका, स्वभाव 
का परित्तय हुआ । यह ग्रात्मस्वभाव कैदल्य है । 
आत्माके मुनि तामकी सार्थकता--इस प्रकार चौथा विद्ेपण वहनेके बाद ५ वां 


घू 
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वश्पण बहा जा रहा है कि झात्मा मुनि है अर्थात्‌ मनन मात्र भावमय है थ 
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ब.र क्‍या रहा है श्रन्तरणमें पड़ा हुआ ? मतन कर रहा है, अपने ज्ञानादिवा गुणोंका अनु- 
भवन कर रहा है और शुद्ध हूपमें तो यह ग्रात्मा चैतन्य प्रतिभास मात्र परिशामन कर रहा 
है और उस ही परिशमनकों आत्मरूप समककर तृप्त शोर श्रानस्रमग्न हो रहा है । इस 
कारण मननमात्र भाव होनेके कारणा इस आत्माकों मुनि कहा गया हैं। 
आत्माके ज्ादी नागकी सार्थकता-भ्रव छठा विशेषणा कहते हैं. कि यह शात्मा ज्ञार्न 
है । यह स्वयमेव जञानस्वरूप है। ज्ञानातिरिक्त इस आत्मामें क्या भाव जान सकते हैं ? भेद 
दृष्टिसि चाहे ज्ञान कह दो, चाहे ज्ञानी कह दो, चाहे श्रात्मा कह दो, सब एकपर्यायवाच 
शब्द हैं। जो जाननभाव है वह ही आत्मा है। अपनेको जाननभावके रूपमें निहारिये । डर 
रूपमें भ्रपता अ्नुभवन न कर सके तो नाना भावरूप अ्नुभवतते हैं तो वह नागनाथ और सरपि- 
ताथ जैसा कहने भरका श्रन्तर है | स्वभावसे तो चिंगरे हुए हैं । 
आत्माक्ी ज्ञान स्रभावता--यह आत्मा ज्ञानी है, ज्ञाननों लिए हुए है श्रोर वह 
ज्ञान जिसके पास हो उसे ज्ञानी कहते हैं ऐसा श्र्थ यहाँ नहों लेना । यह श्र्थ एक सिद्धात्ति 
में कहा जरूर गया है कि आश्रात्माका स्वरूप मात्र जानता है। उसमें जब ज्ञानका सम्बन्ध 
होता है तो उसे ज्ञानी बच्ते हैं, पर झात्माके जानी होनेकी यह पद्धति नहीं है। आत्मा 
स्वयं ज्ञान स्वरूप है। इस कारण उसे ज्ञानी कहते हैं। यहाँ मोक्षका हेतु बतलाया जा रहो 
है कि मोक्षका हेतु कौन है ? हम किसकी शरण जायें, किसका झ्ालम्बन लें, किसकी $पा 
पायें, किसकी दृष्टि करें कि हम संसारके सत्र संकटोंसे दर हो सकें, बह प्रश्ठु है यह ज्ञान 
स्वभाव । 
आत्माकी स्वस्पभावमात्रता--यह अपने स्वभावमात्र है। इसको स्व स्वभाव कहते 
हैं । अर्थात्‌ स्व होना मात्र ही यह झात्मा है । स्व है चित्‌ । सो चैतन्यका होनामात्र ही यहें 
आत्मा है। यह आात्मस्वभाव या प्रभुका दरवार कुछ कहिए, यहाँ पहुँचने पर एक अलौकिक 
स्थितिमें पहुँच जाते हैं । जहाँ से विनक्षण ही दर्शनका अ्नुभवन हुआ करता है। तो इस 
प्रकार भआात्माका हेतुभशूत जो ज्ञान्भाव है उस ज्ञानभावकीं विशेषणों द्वारा देखो । किसी भी 
विशेष्यकोी समभने के लिए व्किषण सहायक होते हैं। यह आपकी खुदकी बात कही जा 
रही है। झापके महलकी बात कहें तो वह आपकी बात नहीं है, बह जड़ पुद्गलकी बात 
है। आपके शरीरकी वात कहें तो वह आपकी निजी बात नहीं है वह जड़ पुदुगलकी वात 
है, आपके धत्तके उपयोग सेवा भावकी बात कहें तो यह भी श्रापको निजी बात नहीं है । 
यह तो चिदाभासोंकी वात है, घरकी बात है | आपके ग्रमादि अनन्त अहेतुक अदरणा चैतन्य 
भावकी महिमा गायें तो यह झापकी बात है। यह बात केवल आपकी ही न रहेगी, यह 
सर्वे जीवोंकी बात है। और जैसे जिस विशेषणके हारा हम भश्रपनी बात समझ सकते. हैं. .. 
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वह विशेषरश स्व जीवोंमें निमग्न हो गया है। इस कारण इन जीवोंसे अलग कुछ नहीं है । 
यह स्व लक्षणकी बात कही जा रही है। आनन्‍्दके अनुभवके लिए तो आप सब जुदा हैं, 
मगर जिस स्वलक्षणासे जीवका परिज्ञान होता है उस स्वलक्षणकी हृष्टिमें हम और श्राप 
ग्रपती जुदी सीमा नहीं बना पाते | इसी कारण उस श्रद्वेतवादने सव एक ब्रह्म स्वरूप मान 
लिया । स्थादवाद भी इसका लक्ष्य कराता है पर वह अपनी पद्धतिसे ही कराता है। यह 
ग्रात्मा स्वस्वभावमात्र है । 
आत्माके कथित विशेषणोंका उपसंहार -- यह आत्मा परमार्थ है क्योंकि समस्त पर- 

द्रव्यों श्रौर परभावोंसे रहित उत्कृष्ट स्वरूप वाला है। यह आत्मा समय है क्योंकि एक 
साथ एक झरूपसे ज्ञानमें गमन करता है। यह आत्मा अपनी ओरसे भिन्‍त-भिन्‍न रूपोंसे ज्ञान 
नहीं किया करता है, वह ग्राश्रयभेद, उपाधिभेदसे भिन्‍त-भिन्‍न ज्ञान होता है, पर यह तो 
स्वरसतः एक स्वरूप ही ज्ञानमें चलता है, सबसे न्‍्यारा है केवल है, मननको लिए हुए है, 

ज्ञानानन्‍दमय है, अपने भावोंक्री भावना मात्र है ऐसे आत्मस्वरूपमें पहुँच हो जाय जहाँ कि 
वे साधुजन निर्वाणको प्राप्त करते हैं । निर्वाण मायने कंवल्य, खालिस रह जाना । खालिस 

रह जाना तो कोई चाहे और वह निरपेक्ष सत्वकी भावना न करे तो वह खालिस कैसे वन 

सकता है ? कंवल्य बनना हो तो अपने को केवल निहारने लगो, केवल वन जावोगे । श्रौर 

यदि निहारो ह्ैतको, सर्वेमायामय पिण्डोंकों, एक दूसरेके सम्वन्धको और चाहो कि हम केवल 

बन जायें तो नहीं बना जा सकता है। केवल बननेका उपाय केवल्यको शुद्ध श्रात्मतत्त्वको 

देखना है । 

इस प्रकार जब यह प्रइन किया गया था कि पुण्य और पाप कम तुम तो इन दोनों 

को हेय बता रहे हो, यह मोहके कारण नहीं हैं, तो फिर मोक्षक। कारण है क्या ? इसके 

उत्तरमें यह गाथा आई है कि मोक्षका कारण तो एक ज्ञान स्वभाव है, केवल्य है, उसकी 

ही दृष्टिसि, श्रालम्बनसे धर्म होता है श्रौर उसकी वृद्धि हो होकर केवलज्ञान होता है। श्रव 

इस ही ज्ञानको उसके प्रतिपक्ष रूपसे वतलाते हैं | 
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तो वह बंधवा ही कारण होता है। इस कारण बह तप और ब्रत बाल बब्दसे व्यविष 
किया जाता है वह प्रतिपेध्य है, वालतप श्रौर बालब्रत विये जाने योग्य नहीं है। मजिका 
हेतुपना त्तो केवल शुद्ध न्ञानशरो ही होता है | 

भमटोंको कारण वहिम खता--हम शोर प्रापको कितने भंभट लगे हैं? जरा 
भंभटोकी तो एक दूसरेसे पूछो सब च्यारी-य्यारी बातें बतायेंगे। कोई बहता है कि देवर 
जेटसे नहीं बनती, कोई कहता है कि पतिसे नहीं बनती, कोई कहेगा कि स्त्रीसे नहीं बनती, 
कोई कहेगा कि भाईसे नहीं वनती, कोई कट्ठेणा कि मित्र लोग खोटे हैं, हमारी बा 
माफिक नहीं चलते | श्राजकल रोजगार नहीं चलता, कितनी ही भंभटें वतावेंगे | इन सव 
भंभटोंका मूल उपयोगका बहिमूं खूत्व होता है। नहीं तो आरानन्‍्दनिधान इस आत्मा 
झंभट क्या है ? 


वर्तमानमें भी श्रावश्यक अनुकूलता--ज्यादहसे ज्यादह श्रावश्यक यह मंभेट जान 
जावो कि भूख और प्यास लगती है, उसके बिता नहीं रहा जा सकता है। तो जिन कर्मों 
के उदयमें हम और झाप मनुष्य हुए हैं श्ञोर इतने विशिष्ट साधन पाये है, इतना अनुकूल 
कर्मोदय सभी मनुष्योंके है कि वे सुख भर प्याससे नहीं मर सकते हैँ । कौई लाखोंमें २-१ 
ऐसे हैं कि जिनका उदय अत्यन्त प्रतिकूल है कि वे भूखे श्रौर प्यासे मर जाते हैं। इच्छा 
कोई बढ़ा ले, हमारा तो खान-पान इस स्टेण्डरका होना चाहिए, हमारा तो रहन-सहत 
इस पोजीशनका होता चाहिए वो यह आपकी अत्यन्त श्रावश्यकतामें शामिल नहीं है| जो 
चीज अनावश्यक है उसका हुठ कर लिया जाय यह तो वात दूसरी है। जो अत्यन्त श्राव- 
इयक है उसकी भी चिता करनी पड़े, ऐसी आपकी खोटी स्थिति नहीं है ! 


अनेक कंझटोंको मेटनेका उपाय एक-भैया ! कितने ऋंभट लगा लिये गये हैं, कितने 

विकल्प और कल्पनाएँ कर लिये गये हैं । जो आपके घरमें चार छः बच्चे हैं, स्त्री है उतकी 
तो मान लिया कि ये ही मेरे सब कुछ हैं । मेरा जो तन, मन, धन है बह सब इनके ही लिए 
है। भरे ये शेष जीव भी मेरे ही समान हैं, ऐसी दृष्टि करके शेष जीवोंमें कौन तन लगाता है * 
अगर कोई लगाते भी हैं तो झ्रपना वड़प्पन रखमेके लिए, सभ्यता दिखानेके लिए लगाते हैं, 
किन्तु स्वरूपमें स्वरूप मिलाकर अत्यन्त निकट बनकर कोई किसीकी सेवा करता हो, ऐसा 
विरला ही जीव होता है। कितने भंभट लगा रखे हैं ? इन सब झंभटोंको दर करनेका 'उपाय 
केवल एक है। झंझट अनेक हैं। तो सही उपायसे चिगे कि भकट बन गए | उनके मेटते 

-- की उपाय है, अपने श्रापके सत्त्वकके कारण अपने आपका जो सहजस्वरूप है उस स्वरूपकी 
दृष्टि करता | ओर एतावबुमाच अपनेको मान लो सारे भभट समाप्त हो जायेंगे । भंभटोंकी 
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समाप्त कर दो, सेक्टोंकी दर कर दो, निर्वाणको प्राप्त कर लो--ये सब एकार्थवाचंक छशब्दे ' 
अज्ञानतपके हु।सह क्लेश--पश्रज्ञान तप भी कितने कठिन-कठित हैं | पंचाग्तनि तप ६ 
चारों श्रोर भ्रग्ति जल रही है और चैत, वैसाख, जेठकीं धूप पंड़ रही है | मैदानमें बैठा हो, .. 
चारों ओर अग्नि हो और ऊपरसे सूर्यवी गर्मी, ऐसी गर्मीमें केंठिच तप करते हैं । कितने ही 
लोग वर्षों तक हाथको ऊंचा ही उठाये रहते हैं, श्रोर हाथ ऊंचा किए रहनेसे उनका हाथ 
कमजीर हो जाता है, लक्कड़ जैसा हों जाता, छीण हो जाता है | कितने ही लोग वर्षों तक 
खड़े रहनेका तियम ले लेते हैं । खायें तो खड़े ही खड़े, सोयें तो खड़े ही खड़े, पेडोंसे टिक 
गए नींद ले लिया । जो कुछ करें सव खड़े ही खड़े करते हैं। कितने ही सड़ेश्री महाराज 
होते हैं जो वर्षों तक खडे ही रहते हैं, वेटते नहीं। कितने ही कांटोंपर गअ्रपना ग्रासन जमातें 
हैं, कितने कठिन-कठित तप कर डालते हैं किन्तु एक इस निज ज्ञानस्वभावी भगवानके भेंट 
के बिना वे सब क्रियाएं क्मवंधकी ही कारण हुआ करती है । सबसे उत्कृष्ट लाभ अपने 
आत्माके शुद्धावरूपका परिद्य है। यह जिन्होंने कर लिया उन्हें कोई न जाने या सब बुरा 
कहें, कुछ भी स्थिति गुजरे उसका तो भला ही भला है । 

. कैवल्यक्ा वाधक और साधक भाव--ये सायामय जीव जो खुद अश्वरए हैं, जो खुद 
विनाजशीक, हैं, मिट जाने वाले हैं, दुःखी व्याकुल हैं ऐसे मनुष्योंसे श्राप अपने वारेमें क्‍या 
कहलवाता चाहते हैं जिससे आपको निर्वाण। मिल जाय । ऐसे इन बाह्य अथोंकी दृष्टि निर्दाए 
में बाधक है | निर्वाशका सात्रक निज सहज शुद्ध ज्ञालका अनुभवन है । इसकी प्राप्तिके लिए 
क्या-क्या नहीं करना पड़ता है ? भ्रपना सारा तन, सारा धत, सारा मन सब कुछ न्यौद्धावर 
हो - जाय ओर एक निज ब्ात्मस्वकूपका भान हो जाय तो समझ लीजिए कि हमने सर्वरव 
पाया | 
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परीरा शिरसे पैरों तक वहता है । श्रीर रात्मंगतिके लिए, गुरुजनोंकी सेवाके लिए श्रापका 
कितना श्रम हो रहा है ? जितना घन कमाते हो शत प्रतिशत उन बाल-वच्चों और स्त्रीके 
लिए है पर अपनी ज्ञानवृद्धिके लिए, लोगोंके ज्ञानोपकारके लिए श्रापका कितना व्यय होता 
है ? और तो बात व्या, ज्ञानके कार्यके लिए वचन तकवी वज़ूसी कर रहे हैं । तनसे मदद 
नहीं कर सकते, धनसे मदद नहीं कर सकते तो कमसे कम बचन तो हर्पोत्पादक हों, वचन 
तो दूसरोंके प्रेरणात्मक हों । 
ज्ञानीकी उपेक्षा न करनेकी प्रेरण१--स्कूल और कालेज कितने ही खुलते जाते हैं 
पर वहाँ जिस उद्देश्यसे मूलमें खोला था धर्मज्ञानके लिए उसकी ओर भी उपेक्षा की जा 
रही है। अरेसे केवल वचनों तककी ही तो बात करनी है, काम तो हो ही रहा है, इस ज्ञान ह 
की प्रगतिके लिए हम कितना तन, मन, घन, वचन चारोंकों बांजुस बना रहे हैं ? भला 
करेगा तुम्हारा तो एक ज्ञानभाव ही भला करेगा । "ज्ञान समान न श्रात जगतमें सुखका 
कारण ।” सबब जगह ढंढ आावों सुख, क्या घरसे सुख मिलेगा, क्‍या स्त्रीसे सुख मिलेगा, 
कया वाल बच्चोंसे सुख मिलेगा ? खब ढूढ़ लो, और ढूंढ़ भी रखा होगा मिला क्या ? एक 
दिन ऐसा आयगा कि खुद मरेंगे या उन इष्टोंमें से कोई पहिले मरेगा ! तो वियोगसे अस्त 
होकर पागल-सा वन जायगा । ग्रह फल और मिला मोहमें । कुछ न कुछ विटाई अंतर्मे 
गौर होगी । इतना लाभ मिला मोहमें । इस मोहसे क्रिसीका पूरा नहीं पड़ सकता । 
आत्मदर्शनसे सिद्धि--मैया ! अपना आत्मतत्त्व देखिये, अपनी निर्मलता बनाइये | 
अपने उपयोगको विशुद्ध कीजिये पर दृष्टिमें मत उलभिये । सही बात है यह अपने कल्याण 
के लिए। करना पड़ता है सब कुछ, मगर अपने लक्ष्यसे मत चिगो । सर्व प्राणियोंमें एक 
इसकी दृष्टि बनाग्नरो । कोई मुझसे जुदा नहीं है, सबका स्वरूप एक है, अपने स्वरूपास्तित्त्व 
पर दृष्टि देकर सोचो कि सब मुभसे जुदे हैं। चाहे वे घरके लोग हों, शरीर हो, कुछ हो 
मेरा तो अमूत्ते ज्ञानस्वभावी यह मैं तो हु | मेरा पूरा तो भेरेसे ही पड़ेगा । दूसरोंसे मेरा 
पूरा न. पड़ेगा । 
वाह्मसे शरण पानेका सात्र दूर करके ज्ञानस्वभांवके शरण लेनेका भाव--आपके पुण्य 
की गाड़ी चल रही है इसलिए लोग आपको प्यार जता रहे है। आपके पुण्यकी गाड़ी बिगड़े 
जाय, टूट जाय तो आपका प्यार जताने वाले यह सोचेंगे कि इनके साथ इसी जगह रहकर 
हम कब तक मरेंगे। झ्राप किसी बैलगाड़ीमें बैठे हों, देहात जां रहे हों, तीन चार मील 
जाना था । किसीकी गाड़ी मिल गई है सो बैठ लिया। आप गाड़ीमें बैठे चले जा रहे; हैं 
और रास्तेमें चका हूढ जाय तो फिर आप उसकी गाड़ीमें बैठे रहेंगे क्या ? नहीं | आप यह. 
सोचकर कि हमें तो जल्दो जाना है, तुरंत पैदल चल दोगे । ऐसा ही स्वार्थभरा हुआ यह: 
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जगत है । जब तक किसीका स्वार्थ सिद्ध हा रहा है तो रवार्थ रिद्ध होनेके कारण वे दूसरे 
आपके उपकारके निमित्त बन रहे हैं। इस स्वार्थ सिद्धिके कारण ही सब आपरो प्यार करते 
हैं। जब स्वार्थ सिद्ध हीं होता, पुण्पकी गाड़ी ढीली हो जाती है तव इसका तुम जानो, 
वया करोगे, हमें तो अपने दिपयोंमें स्वार्थोमें वहाँ जाना है। यहाँ कोई किसीका सहायक 
नहीं है । एक अपने ज्ञानस्वभावता ज्ञान ही सर्व संतोपको प्रदान करते वाला है । इसलिए 
सर्व उपाय करके किसी भी प्रकार अपने ज्ञानानन्दमय चेतन्य ज्योतिका सामान्योपयोग वना- 
कर दर्शन कर लें तो इसके प्रतापसे सर्व संकट दूर हो जायेंगे। 
श्रव यह नियम बतलाते हैं कि ज्ञान तो मोक्षका कारण है और ज्ञान बंधर्का 
कारगा है । 
वदशणियमाणशि धरंता सीलाशि तहा तव॑ च कुब्बंता । 
परमट्ट॒बा.रा जे शिव्वाणं ते णा विदंति ॥१५३॥ 
जो पुरुष परमार्थ ग्रात्मस्वरूपकी दृष्टिसे जुदे हैं वे पुरुष व्रत और नियमको भीं 
धारण करें, शील और तपकी भी साधना करें, पर वे निर्वाणको नहीं जानते हैं, निर्वारां 
भी नहीं अनुभव सकते हैं । ज्ञान ही मोक्षका कारण है | 
वंधके पिपरीत मावमे बन्धका अभांव--देखों एक पुद्गल और दूसरा पुद्गल 
परस्परमें बंधा हो, जैसे दो रस्सियोंमें परस्परके गांठ लगा दी जाती है तो उसका मोक्ष तो 
गांठ खुलने की क्ियासे है । पर ऐसे आत्माका तो किसी भी परपदार्थके साथ बंधन नहीं । 
आत्माक्ा तो भावोंका वंबत है। तो इसमें और वया क्रियाएँ की जायें ? शआ्रास्नवके द्वारको 
ही उल्टा कर लेने से वंधन मिट जाता है | जैसे दो रस्सियोंमें गठ लगाते हैं तो जिस तरह 
से गांठ लगाई गई है उससे उल्टा गाँठको खोलेंगे तो खुलेगी, याने उस गांठको खोलनेके 
लिए उल्टा हाथ चलाना पड़ता है। जैसे लगाया है गाँठ वैसे ही तो गांठ खुलेगी नहीं, 
उससे उल्टा विधि बनाओञ्रो तो गाँठ खुलेगी । इसी तरह जिस विधिसे आ्रात्माका बंधन हुप्ना 
है उससे उल्टा बनो तो बंधन मिटता है। 
बन्धका व बन्धाभावका कारण--भैया ! बंधन हुश्रा है अ्रज्ञानसे, परंमें आ्राकृष्ट होनेसे 
तो बंधन मिटेगा परका सच्चा ज्ञान करनेसे, आकर्षण खतम कर देने पर । ये सब काम 
ज्ञानद्वारा साध्य हैं इसलिए ज्ञान ही मोक्षका कारण है। ज्ञानका श्रभाव होनेपर स्वयं 
अज्ञानभ्रत हुए श्रश्ञानो जीवके शुभ कर्म भी खूब हो, भीतरी भावोंसे ब्रत हो, नियम हो, 
शील हो, तपस्या हो, ऐसे शुभ काम भी हों तो भी मोक्ष नहीं होता है। जैसे बंदरोंका 
दृष्टन्त है कि जाड़ा मिटानेके लिए वे फूस भी इकट्ठा कर लें उसमें लाल चीज जुगनु भी 
डाल दें, फूक भू लगा दे और तापने के ढंगसे भो वैठ जायें पर जाड़ा न मिटेगा । इसी 
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तरह मोक्षका वारण दो है जान, आत्मानुनव, छाता दृष्ठ रहनेकी परिगाति । ये.त्ो हों कहीं 
और कितनी ही तपस्यायें करें, ब्रव करें, नियम करें तो उससे मोक्ष की सिद्धि न हो. जययगी । 
ज्ञान ही मोक्षका कारए है, बंधका कारण अ्ज्ञान ही है | जैसे शरीरकी चेशबोंसे मोक्ष नह 
होता इसी प्रकार घरीरबी चेष्टासे वर्मका बंध या वन्चाभाव भी नहीं होता ।. 7 ' हि 
श्त्माके भावके अनुसार सर्जेन---मया ! बर्मंबंध भी भावोंसे होता है और सोक्ष, 
भी भावोंसे होता है। वर्मबंधके योग्य भाव होनेपर रहा नहीं जा सकता, सा कायकी 
चेष्टा करते हैं। मन, वचनवरी चेप्टा योग यह मन वचनक़ी ्ेष्टा भावोंके विकत्पोंके 
ग्रतुसार है और कभी इस तन, सन, बचतकी द्िियावोंके संयम करनेसे भावरोका संस भी 
सम्भव है, इस कारण कायकी क्रियावोंके रोकनेका उपदेश दिया जाता है। वंदका कीरस 
तो ग्रज्ञान भाव ही है । किसी पुरुषमें अ्ज्ञान न हो, स्वयं ज्ञानभूत हो तो ऐसे ज्ञानी जीवके 


कदाचित वाह्म ब्रत नियम, शील, तप आदिक शुभकमं न भी हों तो भी उसके मोक्षका 
सद्भाव होता है । 


अव्यक्त साधन१- प्रसिद्ध दृष्टान्त है. कि भरत चक्रवर्तीनी मुनि होनेके बाद क्या तप 
किया था ? अ्न्तमु हुर्तके वाद ही उन्हें केवलज्ञान हो जाता है। पर इस साधनासे पहिले 
उनके जीवरभर साधना रही है। घरमें रहते हुए भी वे बिरागी रहे । हजारों रातियोंके 
वीच हास्य वचन व्यवहार करते हुए भी अनन्‍्तरमें परमात्मतत््वकी भावना रही ! बहुते 
सम्मान और दरवारके बड़े प्रसंगोंमे भी उन सबसे विरक्त रहे और इस शुद्ध परमात्मतत्त्व 
की भावना रही, इस कारण उनके धर्मकी भावना तो आजीवन रही । चावमें मुनि ब्त॑ 
धारण करके उस ही अच्तसु हमें केवल ज्ञानमय सिद्ध हो गए | 

क्‍या बननेका निशुंय--भ्राप सोचों कि आपको कया बनना है ? दिखेय कर लो 
कैसा बननेमें श्राराम मिलेगा ? चार-पांच हवेली वाले बन जायें तो आराम सिल जायगा 
वया ? नहीं मिलेगा । पुत्र स्त्री वाले हो जायें तो आराम मिलेगा- क्या ? नहीं मिलेगा। दूसरों 
का वैभव देखकर जी ललचा जाता है कि ऐसा वैभव मेरे न हुआ | अरे जिनके पास वैभव 
है -उनकी दशा तो देखो । वे चनमें हैं बया ? शांत हैं वया ? दो खुद र्खिय कर लो कि 
आपको बया उनना है ? इस देशके बड़े नेता वन गए तो भी शांति न मिलेगी । शांति कहाँ 
मिलेगी सो बतलावों | शांति मिलेगी केवल रह जानेमें । यह आत्मा तो सदासे जिस स्वरूप 
है उतना मात्र रह जाय इसमें शांति मिलेगी | ऐसा हुआ भी है कोई क्‍या ? हाँ हुआ हैं | 
कोन हुआ । सिद्ध भग्वाद । वे केवल हैं। उनसे न शरीरका सम्बन्ध है, त वैभवका सम्बंध 


है, न॑ कोई परिश्रह है । केवल निर्दोष ज्ञानसात्र अपनेमें शुद्ध सहज परिणत हैं, यही उत्कृष्ट 
अदेस्था है। 


१२६ सम्यसार प्रवचन सप्तम पुरतक 
लिए क्या चारिए कि मेरेमें मेरे स्वरूपके अतिरिक्त जो भाव तरंग हो गए हैं उन्हें हटा देना 
चाहिए। यही है प्रपनी स्वच्छता । ऐसा अनुभव हो उसको ही कहते है ज्ञान | श्रौर यह 
ज्ञान ही मोक्षका कारण है | 
प्रशुकी हृ'ढ़ ओर मिलनका एक दृष्टान्त-पुतः सोडिये कि मोक्षवा कारणा वया है | 
यह जो ज्ञातात्मक ध्रूव निज प्रभुता है, यह जो प्रतिभास हो रहा है यह तो मोक्षका हेतु 
है। जैसे ये लड़के लोग छुपा छुपैया, टुका ट्रवया खेलते हैं। एकको आश्राँख मींचकर खड़ा 
कर दिया और दूसरे जो है वे कहीं छिप गये । अ्रव आँख मींचने वाला लड़का व्यग्र होकर 
यहाँ वहाँ हूँढ़ता है। छुपे हुए लड़कोंको वह ऐसी जगह दूँढ़ता है जहाँ छुस भी न पाये, 
छोटे-छोटे छेदोंमें देखता है कि यहां तो नहीं छिप गया । वह व्यग्न होकर हूँढ़ता है । हूढ़ते 
हुएमें जब वह किसी वच्चेको देख लेता है तो वह उसे कितना हंसाकर छूता है श्रौर जिसको 
छूता है वह भी हंस पड़ता है | दोनोंके दोनों हंसते हैं । 
प्रशुकी हृ'ह़ ओर मिलन -- इसी तरह हमारे भगवान हमारी अ्रखि मिचेमें हमारे ही 
अन्दर कहीं छुपकर विराजे हैं, हम उन्हें ढोढनेके लिए व्यग्र हो रहे हैं। और ऐसे व्यग्न हो 
रहे हैं कि जहाँ सम्भावना भी नहीं है ऐसी जगह ढूँढ़ते फिरते हैं। मिल जाय तो कहां । 
बड़े व्यग्न होकर ढूंढ़ते हैं मंदिरमें, शास्त्रोंमें, गुरुवों में हूढ़ते हैं, पर भगवान तो श्रानन्दका 
नाम है । सो उस भगवानको दालमें, रोटीमें, विषयोंमें, दुकानमें सव जगह ढूँढ़ते फिरते हैं, 
यदि कहीं भगवान निकटपें श्रा जाय, पता पड़ जाय कि लो यह है भगवान छिपे, तो देखने 
वाला भी प्रसन्‍न होगा और वह भगवान भी प्रसन्न हो जायगा । देखने वाला तो प्रसन्न 
होगा ही, क्योंकि निर्मे बना और भगवान भी जो अनादिकालसे दुःखी बेठे थे छुपे हुए तो 
उनका भी तो उद्धार होता है । जब हम अपने उपयोगसे भगवानको रृष्टिमें लेते हैं तो भग- 
वानका ही तो उद्धार होता है। तो भगवान भी प्रसन्‍न हो जाता है। तो श्रव इन सबें 
आंखमिचोनी हो रही है, १र जिसके लिए आश्रांखमिचौनीका खेल वना है उसे ढूं ढ़ा, पर श्रव 
तक नहीं पाया है । व्यग्र होता हुआ यत्र तत्र ढूँढ रहा है। लो ज्ञानात्मक यह ध्रूव श्रचल 
आत्मतत्त्व यह है भगवान । तो यह मोक्षका कारणा है। 
प्रशुकों छुए बिना उपयोगपर धेयाक्ा भार--और भी देखो शैया ! दह बच्चा जिस 
पर धाई चढ़ी । जो कसूर वाला माना जाता है कि आँखें मींचता ही रहेगा जन्न तक पता 
नपाड़ ले तो घेया चढ़ी ही है। तब तक उस पर शैया चढ़ी रहेगी जब तक्र कि वह श्रन्‍्य 
वच्चेकों देख न ले, छू न ले। और जब देख लिया बच्चेबी तो उस पर चैयाका बोभा 
उतर जाता है । इसी प्रकार जब तक प्रश्लुको नहीं देख लेता यह उपयोग बालक तब तक 
. इस पर ध्या चढ़ी रहेगी । और जहाँ आत्मावो छू लिया तो फिर उस परसे पैया उतर 
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जायगी | देख लिया, ढूढ़ लिया, हमारी शरणा हमारा परम पित्ता, हमारा सर्वस्व कहाँ 
जा छिपा हुआ है ? इस गुप्त रवरूपमें । गुप्त पद्धतिसे गुप्त सिलन होता है । ऐसे प्रभुसे मिलते 
समय बड़ा अनोखा सामा बांधता है । 

चेतन्य 9थ और उप्दोग भक्तवा ऋपूर्व मिल्म-राम्लीला होनेके बाद जब भरत 
राम मिलनेका दिन होता है तो ७, रोंके दिलको देखा होगा, बसी उत्सुकतासे उस स्थानको 
तकते हैं | यह है प्रशुका और भक्तदा अनोखा मिलत । इस अ्रनोखे मिलनका कितना महान 
सामा बनेगा, उसदी क्थनी कौन कर सकता है ? हम झ्राप जितने भी संकटोंमें पड़े हैं इस 
प्रभुसे विमुख होनेके कारण संवटोंमें पड़े हैं। श्रन्यथा संवा्टोंका तो कोई नाम निशान ही 
नहों है । यों देख लो । यह है मोक्षका हेतु और मोक्षका हेतु ही नहीं, स्वयं ही यह मोक्ष 
तत्त्व है । इसके अन्दर जो कुछ भी तरंगें हैं वे सब दंबके ही कारणा हैं। इस कारण अपने 
श्रापको जितना देखोगे, अपने आपको जितना ज्ञानमांत्र अनुभवनमें लगावोगे उतना ही आप 
भगवानके निकट पहुंचेंगे। आत्मानुभवका सीधा उपाय हैं अपनेको जाननमात्र अनुभव 
लेना । जैसे लोग भनुभवते हैं ना कि मैं वच्चों वाला हूँ, मैं लखपति हूँ, मैं बलवान हूँ, मैं 
पंडित हूँ, मैं साधु हुँ. मैं गृहस्थ हूँ इत्यादि रूपसे अपनेको अनुभवते हैं ऐसा श्रनुभवन न 
होकर यह अनुभवन हो जाय कि मैं जाननमात्र जो प्रतिभास है, जो ज्ञान है बस यही मैं 
ग्ात्मा हूँ, इसके अ्रतिरिक्त और कुछ मैं नहीं हूँ । ऐसा अ्नुभवनमें श्राए उसको ही कहते हैं 
आत्मानुभव, मोक्षका हेतु । सो जितने भी वंधके हेतु हैं उन सवको टाल कर और शिवके 
हेतुकी रुचि करो । 

भश्रमके कारण बन्धनकी विशेषता--यहाँ ज्ञानको तो मोक्षका कारण बताया और 
अज्ञानकों वंत्रका कारण बताया । जैसे कोई छोटा वालक हो और आगे कोई जाती हुई 
ऐसी महिला देखे कि उसे श्रम हो जाय कि यह मेरी मां है तो वह उसके पीछे दौड़ेगा । 
वड़ी जल्दी जायगा | झ्ागे जाकर धोती पकड़कर खड़ा हो जायगा | और जब उसकी गकल 


जायगा । पम्रम हुआ्ना तो बच्चन था और श्रम मिटा तो वंबत मिटा । भ्रम मिटनेक्ते मायने 
यथार्थ ज्ञान होना है। और वन्चन छूटनेके मायने मं हैक 
यथार्थ ज्ञान्से, झात्माके यथार्थस्व्ररूपके बोबसे, पर जो रागहप होता है वह है वन्धन ग्री 
होता है वह अज्ञानसे । ज्ञानमात्र ब्यात्माके ऋवगमसे जो तरंग मिट जाया के 

सोक्षका स्वहूप । शव जोपूृण्यक्रमके पश्षपाती हे उन्हें गमभानेके लिए आ्ात्मनत्त्वन्‍ 
उन्हें बिद्याने हैं । 
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परमद्ठवाहिरा जे ते अष्णाणोगा पुणगमिच्छ॑ति । 
संसाग्गमणहेदु त्रिमोबखहेऊ विश्वजाणंता ॥१५४॥ 
पृण्यकी चाहका मूल अज्ञान-जों पर्माथसे सूने ट्टै वे अज्ञानसे पुण्यकी इ्च्दा करते 
हैं। पुण्यवी चाह करना भली बात नहीं है। पुण्यकार्यमें लगना तो कथंचित्‌ उपादेय ह्‌। 
पर पुण्यकर्मको चाहकर लक्ष्य बनाना बह किसी भी प्रकार उपादेय नहीं है ' पृण्यकसमे 
लगना, यह अज्ञानीका काम है | उस अज्ञारीकी ऐसी प्रवृत्ति है कि पुण्य ही मेरा स्वरूप है, 
यह पृष्य ही मोक्षका कारण है, ऐसी झुचिपूर्वक पुष्यकर्मकों चाहे तो यह भाव हेय है । जो 
परमार्थसे बाह्य है ऐसे ग्रज्ञानीजन पृण्यकी चाह करते हैं | कारण कि उन्हें भ्रम हो गया हे 
कि यह पृष्य ही मोक्षका वारण है । सो यद्यपि यह पुण्य संसारमें छुमानेका हेतु है फिर भी 
इसकी चाह करते हैं । 
ज्ञानकी उपयोगशीहाता--भैया ! सबसे बड़ा वैभव है यथार्थ वात रामभर्मे श्रा 
जाना । अञ्रभी चले जा रहे है, रास्तेमें कोई विचित्र घटना हो रही हो, या साधारण वाति 
हो रही हों, कुछ दिखनेमें श्रा जाय तो उसके सम्बंबमें ऐसा जाननेकी इच्छा होती है कि 
श्राखिर मामला है क्‍या ? अरे उससे टुम्हारा सम्बंध भी कुछ नहीं, श्रौर जान जावोगे तो 
बया मिल जायगा ? बुछ भी तो न मिलेगा । पर इस आत्माकी ऐसी आदत है, प्रकृति है 
यह सही जानसेके लिए उत्सुक रहा करता है । सही ज्ञानका न आना भी इसके लिए एक 
दुःख है। अभी ऐसे ही बिसी बच्चेसे पूछ दें कि वतलावों तेरह नम्मा कितने होते है ? तो 
किसीने कुछ कहा, किसीने कुछ । अ्रव सही जाननेकी व्यग्रता हो रही है। किसीने बता दिया 
कि तेरह नम्मा एक सौ सन्नह। अ्व तो बताने वाला हंसने लगा और कुछ कुछ सब हंसने 
लगे। श्ररे क्‍यों हंसे, क्या मजा आ्राया ? कुछ खानेको तो नहीं दिया, पर सही जानकारी 
कर लेनेका विचित्र ग्रानन्द है। लेनदेनसे कुछ नहीं आनन्द मिलता, लाभसे कुछ आनन्द 
नहीं मिलता है, पर यथार्थ ज्ञानसे ग्रानन्द मिलता है । सारे विश्वके सम्बन्धमें यथार्थ ज्ञात 
हो तो अनन्त आनन्द मिलता है। 
आत्मोपरलब्धका उपाय सर्वे कर्म पक्तत्याग--श्राज प्रकरण यह चल रहा है कि जो 
जीव आत्माके शुद्ध रवरूपदी तो जानते नहीं हैं जो कि मोक्षका कारण है और शज्ञानसे 
वाहरी क्रियाकांडोंसें ही श्रपनी तीव्रता रखते हैं ऐसे जन ही पुण्यकी इच्छा करते हैं। उन 
जीवोंने मोक्षकी चाह तो की थी, चाहे वह देखादेखी की हो, चाहे मनमें बात आई हो, १९ 
उन्होंने मोक्षकी अभिलाषा तो जरूर की है किन्तु मोक्ष वैसा है ? यह स्वरूप उन्हें विदित नहीं 
है। मोक्षका स्वरूप है कि समस्त कर्मोके पक्षके त्यागमें झात्मलाभकी जिसके ह६ृष्टि हुई है उन्हें 
मोक्षस्वरूपी आत्माक्री भराष्ति स्व प्रकारके कामोंके पक्ष छोड़नेसे होता है। वड़े ध्यानसे 
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सुनने लायक बात है, चित्त विशुद्ध करके सुननेमें बात समभमें ञ्रा जाती है। इस जगतमें 
कोई हम आपका शरण नहीं है। पुत्र, मित्र, स्त्री ये कोई भी आपके शरण नहीं हैं । शरण 
है तो एक अपने आपका धर्म है। उस ही की बात यहां चल रही है। धर्मकी सिद्धि तब 
कहलाती है कि जेसा अपने आपका शुद्ध स्वरूप है तैसा प्रसिद्ध हो जाय, प्राप्त हो जाय 
इसे कहते हैं घर्मलाभ । 
स्वृकर्स पक्षत्यागका संक्षिप्त संकेत -- यह आत्मस्वरूप कैसे प्राप्त होता है, उसका 
उपाय यहाँ बताया है कि मोक्ष सर्वप्रकारक्री क्रियावोंका पक्ष छोड़नेसे होता है । मैं दुकान 
करता हूं, यह पक्ष संसारका कारण है। मैं जाता हूं, श्राता हूं, खाता हूं, बोलता हूं, इतने 
जीवोंकी पालता हूं, पोषता हूं यह सब कर्मोकी वुद्धि जगजालमें रुलाने वाली होती है, कर्मों 
को बांधने वाली होती है और मैं पूजा करता हूं, भक्ति करता हुं, सत्संगमें रहता हूं, ज्ञान 
करता हूं, स्वाध्याय करता हुं, तप करता हूं, ब्रत पालता हूं, उपवास करता हूं ऐसी भी कर्म 
बुद्धि कर्मोंका बंध करने वाली होती है । क्या मेरा स्वरूप ज्ञाता हृष्ठाबात्र रहनेके अतिरिक्त 
और कुछ भी करनेका नहीं ? ब्रत आदि करना आत्माका स्वभाव होता तो सिद्ध भगवानको 
भी करते रहना चाहिए | क्‍यों वे विरामी हो गए ? 
शुभोपयोगका प्रयोजन - भाई जैसे कसी दुष्टके संगमें फंस गये हो तो भली-भली 

बातें करके दुष्टोंके शिकंजे से निकलनेका उपाय किया जाता है, इसी प्रकार दुष्ट कर्मोके, 
विभावोंके बंधमें फंस गए हैं तो जप, तप, पूजा, न्यिम भली-भलीं बातें करके इन दुष्टोंके 
संगसे तिकलना है। जो दुष्टोंके संगमें फंस गए हैं उन दुशेसे भली-भली वातें करते तो हैं 
पर दिल देकर नहीं करते । उन दुष्टोंके शिकंजेसे निकलना हैं। इसलिये ये सब क्रियायें करते 
हैं। इसी प्रकार ज्ञानी जीव जप, तप, नियम आदि भली-भली बातें तो करता है पर यह 
मेरा स्वरूप नहीं है--यह श्रद्धा रखता है, यह ही मेरा अंतिम काम है ऐसा दिल बनाकर 
नहीं करता है । 


(३० समयसार प्रवचन राष्तम पुस्तक 
रहना होता है सम्याज्ञान, सम्गग्दणेन, सग्यस्तान्च्रिके अश्रेद परिणामनसे । 
अज्ञानमातमें मोक्षसिद्धिकी अहेतुता--भैया ! अमग्तरमें सामाग्रिककी प्रतिज्ञा भी कर 
ली, मोक्षकी चाह भी वःरली, विन्तु ये अज्ञानीजन मोक्षस्वरूप आतास्वरूपका बोब न होने 
से अपने क्ियावांडोंसे उत्तीग नहीं हो सकते | ब्रियाकांडवा विपाक अच्छा नहीं है। प्र्थाव 
ज्ञानशुन्य क्रियावोंके का्से शांतिका लाभ नहीं मिलता । वह इस कर्मचब्रसे पार होनेमें 
बलीव है, कायर है। सो परमार्थभूत जो ज्ञानका अनुभवन एतावसमात्र जो सामान्य पारि.- 
णामिक ग्ात्माका स्वभाव है उसे नहीं प्राप्त करते हैं | यहाँ चर्चा चल रही है कि श्रज्ञानी 
जीव संसारके जन्ममरणारूप संकटोंसे मुक्त नहीं हो सकते, क्योंकि उन्हें आरत्माके स्वहृपका 
परिचय नहीं हुआ है किस्तु देखादेखी या अपनी कुल परम्पराके कारण क्रियाकांडोंसे लगे 
चले जा रहे हैं । 
सन्दकपायका सीशित थोर अ्ध्‌ व लाभ-- यद्यपि देखादेखी ही सही, कुलपरम्परा 
से ही सही, इस वार्यके करनेमें पुण्यबंध होता है, मंद कपाय होती है, एकदम दुर्गंति नहीं 
मिलती है लेकिन संसारमें धदी वनकर फायदा क्या उठा लोगे ? देव और इन्द्र वतकर भी 
लाभ वया पा लोगे ? लाभ तो आत्माके विशुद्ध विवासमें है। जहाँ समस्त विश्वका पूर्ण 
ग्रथार्थ परिज्ञान हो रहा है, अ्रनन्‍्त श्रारन्दमें मग्तता हो रही है, चाहिए तो वह पद, परन्तु 
उस पदका ज्ञाद न होनेके कारण यह जीव क्रिया कांड और पुण्य भावोंकी इच्छा करता है । 
तो मन्दकपायमें रहनेसे पूजा, दान, तप, ब्रत नियम इन कामोंमें रहनेपर स्थुल संक्लेश परि- 
णाम तो रहते नहीं, इतना तो लाभ है भ्रौर स्थुल मोटे-मोटे विशुद्ध परिणाम रहते हैं, इतता 
ही लाभ है । 
क्रियामें ही मोक्षहेतुताकी कल्पनाका कारए--मन्दकषायके सीमित व अश्लुव लाभके 
दरस्यात कर्मोका अनुभवन भी बहुत व रह गया है। श्रर्थातु उसे ग्रसाता और दुःख नहीं 
सता रहे हैं । ऐसी स्थितिमें अपने चित्तमें संतोष धारण कर ले तो भिन्‍म-भिन्‍न लक्ष्य बना- 
कर समस्त क्रियाकांडोंको न छोड़ते हुए यह अज्ञानी जीव रवय॑ अज्ञानसे ऐसा मानता है कि 
जो पापका काम है यह ही वंधका बारण है और नियम, गील, ब्रत, तप आदिक जो शुद्ध 
कर्म हैं ये बंधके कारण नहीं हैं। वे यह नहीं समभतते हैं कि शुभकर्म भी बंधके कारण हैं 
और ग्रशुभकर्म तो बंधके कारण हैं ही । ऐसा नहीं जानते हैं तो वे क्रियाकांडोंको मोक्षका 
हेतु मानते हैं । 
पइत्तिमें ही धर्मकी धुन होनेपर विडस्थना एक वर्तमान प्र 
. गए, पूजा करने खड़े हो गए 
जाता है। वया यह क्रोध ॥ 


थे दर्शन-शुद्ध नहा धोकर श्रा 
था रास्तेमे आ रहे हैं और किसीने छू लिया तो एकदम क्रोध आ 
ता चाहिए था? चहों। झो अपना शोध कर रहा है क्‍या उसे 
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ऐसा गुस्सा आना चाहिए था ? नहीं । मालूग होता है कि अन्तरका उसने णोब नहीं किया 
था और बाहरी शोधमें ही घर्मवा आग्रह था और घर्भका उरो व्यागोह था, इस कारगणा गुस्सा 
आरा गया | च्हीं तो वर्तव्य वया था कि अपने जानभर शुद्ध होकर थ्राए, किसीने छू लिया 
और आपको सुविधाएं है तो दूसरा कपड़ा वदल सवबते हैं | श्राप फिरसे कपड़े बदलकर शभ्रा 
जाइए और अगर आपको सुविधा गहीं है तो भगवानसे दूर-दूर ही खड़े होकर तो उनकी 
भक्ति व-रना है। मूति तो कीं छूला है. दूरसे ही पूजा करना, देवदर्शन करणा यह तो सब 
किया जा सकता है ग सुविधा हो श्लोर पुजा करनेका आपका नियम है तो ऐसी हालतमें 
थोड़े छींटे डालकर खड़े - जाइए | केसा भी कर लीजिए पर गुस्सा करना तो अत्यन्त 
निपिद्ध है । किसलिए तुम पूजा कर रहे थे ? इसलिए कि कर्म बंध न हो । श्रौर गुस्सा करके 
कम बंध कर लिया । क्या लाभ हुआ ? अरे भैया ! आ्रात्म!की पहुंच, प्रभ्ुके दरबारकी पहुँच 
बड़ी उदारता हो तो हो सकती है। अनुदार व्यक्ति महान आत्माके दरबारमें नहीं पहुंच 
सकता है। 
ज्ञान बिना कठिन तप भी सोक्षका अहेतु--श्रव जरा अ्ज्ञानी साधु पुरुषोंकी बात 
देखो । उन्हींका ही यह प्रकरण चल रहा है। इतना कठिव तप करते है कि यह शरीर 
सूख जाता है, हृड्डियां निकल आती हैं पर श्रपती बाबत ऐसी दृष्टि रखते हैं कि मैं मुन्ति हूं 
और मैं ठप कर रहा हूं, टीक क्र रहा हूं, घ्स भवसे ही मोक्ष होगा ! ग्रे उसने तो अपने 
आत्माके शुद्ध तत््व्के विकासको ढक दिया। पहिली प्रतीति तो यह होनी चाहिए कि मैं 
ज्ञान्मात्र हूं, केवल ज्ञाता द्रश रहनेकी स्थिति ही तो यह धम है। इससे मोक्ष मिलता है 
आर इस स्थितिको वनानेके लिए ही ये ब्रत तप आ्रादि करना अंगीकार क्या है। अपना 
लक्ष्य विशुद्ध रखना चाहिए था, किन्तु लक्ष्यको तो छोड़ दिया और जो शरीरसे, मनसे, 
वबचनसे जो क्रियाएं करते हैं उन क्रियावों सें ही रत हो गए। अब यह बतलावो कि मोक्ष 
कहाँ होता है ? अज्ञानी जीव मोक्षके रचनेका काम नहीं कर सकता । इसी प्रकार ज्ञानी 
जीव संसारके रचनेवा काम नहीं कर सकता | वल्याणका उपाय बहुत सुगम है। जिस 
श्रोरको देख रहे हैं उस ओरसे मुड़ना है शोर जिसको हम देख नहीं पा रहे हैं उस ओर 
गाना है। वस यही तो मोक्षका मार्ग है। प्रत्येक सम्भव उपाय द्वारा इस आत्माकी रुचि 
को उत्पन्न करो । धन वेभवको ही उपयोगमें स्थान न दो । सहायक कोई न होगा । 
परसे परकी अशरछता-- पूरवकालमें वाल्मीकि ऋषि हुए हैं, उ्के सम्बन्धमें एक 
कथा है कि वे पहिले जंगलोंमें रहते थे और डकतीका काम करते थे । जो उम्र रास्तेसे 
निकलता था उसे छूट लेते थे। लुटने वाले ने कुछ गड़वड़ किया तो ठोक दें, यह उनका 
काम था। दर्पों यह काम चल्य । एक वार एक संन्यासो उस रास्तेसे निकला । बाल्मीकिने 
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टोका, झूड़े रहो | खड़ा हो गया । तुम्हारे पास वया है ? यह कम्बल है और यह डंडा है 
और एक छोटी सी बाह्टी है। रख दो ये | रख दिया | वर्यो रखा लिया ? अरे तुझे पता 
नहीं है कि यहाँ वाल्मीकि रहता है उसका यही वाम है। “' अच्छा ठीक है रखा लो पर 
एक काम करो कि सामात चाहे अ्रपने पास ले लो चाहे यहीं रख दो, हम बैठे हैं, यहाँसे 
हम नहीं जायेंगे पर अपने घर जावी और घर वालोंसे सबसे पूछकर भावों कि हम तुम्हारे 
लिए जो पाप करते हैं, डावा डालते हैं, दृसरोंको सताते हैं तो उसमें जो पाप बंधेंगे उनको 
तुम भी बाँट लोगे क्‍या ? 
वाल्मीकिने कहा अच्छा । अपने घर गया, क्रमशः सबसे पूछा--माँ ने कहा कि 
बेटा जो तुम पाप करते हो, सैकड़ोंको लूटते हो, ढु:खी करते हो उससे जो पाप बंध होता 
है वे पाप तो आपको ही मिलेंगे, हम बैसे बाँठ लेंगी । पापका नाम बोलते ही डर लगती 
है क्योंकि ऐसा लगता है कि यदि कह दिया पाप तो समझो पाप लग जायेगा। सो 
माँ ने मना कर दिया, स्त्रीने भी मत्ा कर दिया, जब सबने मना कर दिया तो उसका 
चित्त बिल्कुल पलट गया । श्रहों यह जीव अकेले ही पाप करता है और झकेले ही उसका 
फल भोगता है। कोई किसीका शरर नहीं है। बाल्मीकिके भक्ति जग्री और साधुके पा 
पाकर बोले-- साधु महाराज, मुझे झ्रापका कुछ नहीं लूटता है। मुझे तो आप अपने जैसा 
बना लें । मैं देख चुका हूं इस जग्तके सब रंग तरंग । 
अपनेको परसे सशरण मत माभो--सो यहाँ अपने आपके बारेमें समझो कि मेरी 
शरण कोई दूसरा जीव नहीं है। किसीका विश्वास न करो, कोई मुझे संकटोंसे नहीं बेची 
सकता, घरमें बहुत श्राराम है और कदाचित घरके किसी प्रुरुषका दिमाय चलित हो जाय तो 
उसे आप आराम तो ऊपरी शरीरका दे देंगे पर वह दरीरके आरामसे मौजमे नहीं रहता, 
उसका दिमाग खोटा हो गया, श्रध पागल हो गया । भ्रब बतलाबो मेरी शरणा कौन हो सकतीं 
है ? ज्यादह मुहच्बत बढ़ गई तो आप आगराके पागलखानामें ले जाये जायेंगे । और आप 
करेंगे क्या ? कदाचित उसे समभाते हुएमें श्रापको ऐसा दिखने लगेगा कि इसका दिमाग पागल 
होने वाला है तो उसकी तरफ आप भांकेंगे भी नहीं | कौन किसका शरण है ? 
अपने परमशरणकी दृष्टि-- तब फिर अपना जो परमशरण है उस शरणकी हष्टि 
करिये। किसी भी समय तो उपयोगको सबके वन्धनसे स्वेथा निकाल दीजिए । मैं आर्कि- 
व्चन्य हूँ, मेरा कहीं कुछ नहीं है। इन जीवोंको अ्रस्तःस्वरूपमें देख लीजिए और अपने 
शआरपमें बसे हुए परमात्मस्वरूपक्रे दर्शत कर लीजिए । यह ज्ञायकस्वभावी भगवान अनादिसे 
| 5 न 024 हम है। इसको दृष्टि किए बिता यह संसारको समस्त 
, झुलोंमें भ्रमण करता जा रहा है। इसके संकट मिट सकते हैं 
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तो रबग्प्पर्मे हो प्रदेश कर मे मिड सकते[ह । 
रेरे लिये भले बुरेको समीक्षा--मेरे लिए बड़ा कोसे ? में। श्रीर भेरे लिए बुरा 
फोन ? मैं ॥ सब जगह देखते जानें, पर भेर लिए बुरा काई दूरारा नहीं मिलेगा । दूरारे 
अटपट चलते है तो वे अपने लिए ही बुरे है, भरे लिए बुरे नहीं है। में श्रटपट चले तो 
झगने, लिए घुर रे लिए भला कोई भी दूसरा नहीं है । व्यवहारत:ः मेरे लिए यदि भले 
हैं तो वे अरहंत शौर सिद्ध ही भले है। झरहंत भगवान अपने लिए भने हैं वय्योंकि उनके 
नंदोंप रहनेसे वे ही आानन्दमग्न हैं और वे ही ज्ञानका श्रानन्द लूट रहे हैं। उनका ध्यान 
करके अपना पुग्पार्थ बनाकर में उस मार्गकी और चल तो मैं अपने लिए भला हो सकता 
हूं । इसलिए अपने प्लापका रामस्त भविष्य अपने झ्रापपर निर्भर जानकर एक ग्रात्मकल्यागाके 
मार्ममें लग । 
आत्मविकाससे आत्माका महत्व -देखिए जैनदर्शनमें जो ५ परमपद कहे गए हैं 
ग्ररहंत, सिद्ध, उपाध्याय, थ्राचार्य श्रीर साधु, इसमें कोई पक्षपात नहीं है। किसी व्यक्तिकरो 
हमने बड़ा बना दिया हो श्रीर उनकी भक्ति किया करते हों ऐसा यहाँ नहीं है। जो भी 
आत्मा समस्त ग्रारम्भ परिग्रहका त्याग करके अपने आत्मतत्त्वकी भावनाके बलसे कर्मोंका 
विनाश कर लेता है उसे कहते हैं श्राचार्य उपाध्याय और साथु । वहाँ किसी भी पुरुषका 
कोई पक्ष नहीं है। जो भी ग्ात्मा, आत्माकी साधना कर सके उसे साधु कहते हैं। उन 
साधुवोंमें जो मुख्य हो, दूसरोंको शिक्षा दीक्षा देकर परकल्याण भी कर सके उसे श्राचार्ये 
कहते हैं जो ज्ञानमें बहुत बढ़ा-चढ़ा हो और साधुवोंको भी ज्ञानकी बात सिखा सके उसे 
उपाध्याय कहते हैं । कोई पक्षकी बात है क्या यह ? 
प्रमात्मपद--ये तीनों परमेष्ठी आचार्य, उपाध्याय व साधु अपने ज्ञान, तपस्याके 
वलसे जब चार घातिया कर्मोको नष्ट कर देते हैं श्र्थात्‌ वीतराग, निर्दोष विश्वके ज्ञाता बन 
जाते हैं तो उनका नाम है अरहंत । यहाँ किसी व्यक्तिका नाम नहीं लिया गया । जो भी 
वीतराग निर्दोष पूज्य बन गया है उसे कहते हैं अ्रहंत । और यह ग्ररहंत जब शेष श्रघा- 
तिया कर्मोका भी क्षय कर देता है, संसारसे भी पृथक्‌ हो जाता है, सर्वथा सिद्ध हो जाता 
है तो उसे कहते हैं सिद्ध । तो किसीको ऐसा शुद्ध निर्दोष परिपूर्ण बनना है तो वह पदोंका 
श्राचरण करे । इस श्रात्माकी पवित्र स्थितियोंकी पूजा करे | यह णमोकार मंत्रका मर्म है। 
यहां कुछ भी पक्ष नहीं और इसी कारण यह मंत्र प्रत्येक कल्याणार्थीका मंत्र है। जो इन 
प्रम पदोंकी श्राराधता करेगा वह आत्मस्वभावको पहिचानेगा । 
उक्त उपायसे वह आत्मलक्ष्के समीयप पहुँचेगा । इसके विपरीत यदि कोई मोही 
दरीरासक्त भोगलम्पटी पुरुषके साथ संगति करेगा वह ससारमें स्‍लेगा | चाहे ग्रपना नाम 
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पुरु प्रसिद्ध वरा रखा हो । यदि वहु आारम्भमें परिग्रहमें विषयोंगें आासक्ति.रखता हैं; 
लौकिक स्वार्थ साधना ही जिसका लक्ष्य हैं उसकी संगतिमें इसकी उपासनामें भत्तजनोंको 
लाभ नहीं हो सकता । चाहिए हमें ग्रात्मकल्याणा । तो जो आत्मकल्यारामें लगे हुए हैं, 
ग्रात्मकल्याण कर लेते हैं ऐसे आत्माबों वी हमें उपासना करना है। और वे आत्मा हैं ५-। 
सिद्ध, अरहंत, उपाध्याय, श्राचार्य और साधु । इनमें मोक्षस्वरूपका सम्बन्ध है, इसलिए 
इनकी श्रद्धा करके हमें अपने आपकी उपासना करना चाहिए । पुण्यकर्म मोक्षका हेतु नहीं हैं। 
इस वणेनके बाद यह प्रइन होना स्वाभाविक है तब फिर परमार्थसे मोक्षका हेतु क्या है ! 
इसही के उत्तरमें रत्नन्नय ही मोक्षका मार्ग है यह बात दिखलाते हैं । 
जीवादीसहृहरणं सम्मत्तं तेशिमधिगमों णशारणां। 
रायादीपरिहरणं चरण एसो दु मोबखपदों ॥१५५॥ 
जीव आ्दिक सात तत्त्वोंका श्रद्धा करनेसे तो सम्यवत्व है झर उन ही तत्त्वोंका 
ज्ञान करना सो ज्ञान है और रागादिक भाषोंका त्याग करना सो चारित्र है। मोक्षका मार्ग 
यही रत्वच्य है । 
सोक्षमा्गकी आत्मरूपता--मोक्षका कारण सस्यम्दर्शन सम्यस्ज्ञान, सम्यकचारित्र 
है। ये तीरोंके तीनों आात्माके एक परिगामन रूप हैं, एक्स्वभाव रूप है, किन्तु 
भेदहृष्टिसे इनको अलग-अलग बताया है। जैसे अग्निका काम एक है और वह काम 
क्या है एक ? सो ऐसा विलक्षरा काम है कि उसको सुखसे नहीं बताया जा सकता है। 
आप कहेंगे कि हम बताते हैं तो सुनो | अ्रग्निका काम है जला देता | यही अग्निका काम 
है तो क्या प्रकाश करना अग्निका काम नहीं है ? बता ही नहीं समझते मुखसे । अग्निकां 
काम जो एक है। पर उसही कामको प्रयोजनके वद्धसे सेदरूपसे कहा करते हैं कि यह 
जलादी है, प्रकाशित करती है भौर भ्रच्छी बुरी भी लगती है | क्सीको अग्नि अच्छी लगती 
है, किसीको भ्रग्नि बुरी लगती है तो क्या पचासों श्रग्निके काम हैं | उसका तो. एक स्वभाव 
है श्रोर एक कार्य है। इसी प्रकार आत्माका तो एक स्वशाव है और एक ही काये है। 
मोक्षमागके प्रकरशमें उस एक कार्यको इन तीनों रूपोंमें बता सकते हैं सम्य्दशन, सम्यशज्ञान 
और सम्यक्चारित्र, पर इब सबका सम्बन्ध ज्ञानसे है । 
आत्माकी खोजमें ज्ञानका स्यप्ू--इसी कारण आध्यात्मिक पद्धतिमें इसका यहें 
लक्षण बनता है कि जीवादिकके श्रद्धानके स्वमभावसे ज्ञानके होनेका नाम है सम्यग्द्शन । 
इसके अ्न्तरमें मिलेगा क्या ? ज्ञान | भच्छा जरा श्द्धान्से तो हृढ़ो कि आंत्मामें कहीं शुद्ध 
छुपी है ? अच्छा जरा आनन्दको भी हूुढ़ो । जैसे अपने घरमें ढूँढ़ते हैं वो वहाँ पुस्तक चौकी 
: फोई न कोई चीज मिल जाती है, इसी प्रकार जरा अपने झात्माके घरवो हढ़ो, वहां आनन्द 
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दंढ़ो, «द्धान दूंढ़ो, कुछ न मिलेगा, ज्ञान मिलेगा । वे श्रद्धान ग्रानंद वरगरह ज्ञानके माध्यम 
में उपस्थित होंगे । श्रानंद वया चीज है ? ज्ञानका इस ढंगसे होना जिससे कि आ्रानन्दको 
ग्रनुभव हो उसका गाम ग्रानन्द है। दुःख किसका नाम है ? ज्ञानका विपरीत व ल्पनाके रूपमें 
उपस्थित होना इसवा नाम दु:ख है । सुहावने रूपमें उपस्थित होना उसका नाम सुख है । तो 
ग्रात्माकों खोजो, इसमें ज्ञानके सिवाय और कुछ न मिलेगा । सुख, दु.ख, आ्रानन्द, सम्यग्दर्णन 
विपरीत श्रद्धा जितनी भी वातें लगावो, वे सब ज्ञानके रूपमें मिलेंगी । ज्ञानके सिवाय श्रात्मा 
में और कुछ प्रतीत न होगा । 

रत्मत्नयकी ज्ञान्सूपता--मोक्षका मार्ग जो ये सम्यग्दर्शन, सम्यग्ज्ञान और सम्यक्‌- 
आरित्र हैं ये भी ज्ञानके विश्षरुपक हैं। जीवादिक ७ तत्त्वोंके श्रद्धानके स्वभावसे ज्ञानके 
होनेका नाम सम्यग्दशन है। जीवादिक तत्त्वोंके जाननेके स्वभावसे ज्ञानके होनेका नाम 
सम्यश्ज्ञान है । और रागादिकोंसे दूर बने रहनेके स्वभावसे ज्ञानके होनेका नाम सम्यकच्रानिद्र 
है | भ्रपन जो तप, ब्रत नियम रखते हैं, पालते हैं और शरीरकी चेष्टाएं भी वड़ी भल्री-मर्की 
करते हैं इन सब प्रसंगोंमें जितठा ज्ञान रागादिकसे दूर रहेगा उतना तो है चारित्र ल्‍&> 
बाकी चलना, उठडा, बैठना, शुद्ध खाना ये सब केवल व्यवहार है। जो ज्ञानी ध््दानय्-+ 
रंगा है वह चले तो कैसे चले, उसीका नाम व्यवहार धर्म है। पर जिस ज्योरिद्र 
उठता, बैठना, चलना भी धर्म कहलाने लगा उस ज्योतिक़ा तो कोई ख्याल नहों ऋन्न ७&++ 
केवल उस ज्ञानीके चलने उठने, वैठनेकों ही निरखा जाय, उसे ही धर्म -म+ >> 
दर्शन नहों हो सकता है | 
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सारा ही टोटा पड़ गया । सोचा कि काम तो वैसा ही किया जैसा कि उस व्यापारीने किया 
था | वही चीज, वही रंग, वही ढंग, वही प्रसंग । तो भाई पूरा बैसे पड़े ? उसके भीतर 
जो सार तत्त्व चीज है चावल, उसका तो ज्ञान नहीं किया, खरीदा तो छिलका, लाभ केसे 
मिले ? 
परमार्थदृष्टि रहित व्यामोहीका प्रवर्तन--इसी प्रकार इस ज्ञानी जीवके जो विवेक 
सहित चलना, उठता, बैठना खाना है वह ज्ञों छिलका है और अ्रन्दरमें जो ज्ञानज्योत्ति 
दमक रही है वही सार है श्नौर इस ही सारके कारणा वह छिलका भी मूल्य रख रहा है। 
सार तिकल गया, फिर छिलकेका मूल्य क्‍या ? प्रवृत्ति तो हो ध्रामिक प्रसंगोंमें और सारको 
निकाल वेठे और केवल क्रियाकांडों में ही लगे रहे तो ये क्रियाकांड ज्ञानका विल्कुल मूल्य 
नहीं रखते । देखो अ्न्तरमें केवल ज्ञानका ही सारा समारोह दीख रहा है । 
मोक्षका हेतु--अ्रज्ञाममय राग्रादिसे अलग रहते हुएके रूपसे रहनेका नाम सम्यंक- 
चारित्र है। इस प्रकार सम्यस्ज्ञान, सम्यग्दर्शन और सम्यकचारित्र तीनोंकी एकता ही ज्ञान 
का होना कहलाता है। इससे यह सिद्ध हुआ कि परमार्थभूत भोक्षका फारण ज्ञान ही है। 
सभी द्षेनोंने ज्ञानकी महिमा गाई है । कोई कहता है कि प्रकृति और पुरुषका यथार्थ भेद- 
ज्ञान हो जाय तो उससे मोक्ष होता है | कोई कहता है कि ब्रह्मका सत्य यथार्थ ज्ञान हों 
जाय तो मोक्ष होता है ; जैनदशैन कहता है कि वस्तुवोंके यथार्थ स्वरूपका ज्ञान हो जाय 
तो मोक्ष होता है | उसमें चीतराग चारित्रके अविनाभृत ज्ञानको कहा है । ज्ञान ही परमार्थ 
मोक्षका कारण है। ग्रव वतलाते हैं कि परमार्थभृत मोक्षका कारण जो ज्ञान है उस न्ञानसे 
श्रतिरिक्त जो अन्य कुछ बर्म हैं, क्रियाएं हैं वे हैं, मोक्षका हेतु नहीं है ऐसा दिखाते हैं । 
मोत्तण शिच्छयद्ु' ववहारेणा बिहुसा पवहँति । 
परमट्टिमस्सिदाणा हु जदीण कम्मक्खओरो विहिश्लो ॥१५६॥ 
योगचेष्टामें द्रव्यान्तरस्वभावता--कोई लोग परमार्थ मोक्षका कारण ज्ञान नहीं माना 
करते । ब्रत, तप आदि शुभकर्मोको मानते हैं वह प्रतिसिद्ध है, युक्तवाद नहीं है । ये ब्रत, तप 
श्रादि तो द्वव्यान्तरके स्वभाव मन, वचन, कायके परिणमन हैं। मन, वचन, कायके परिं- 
हरण स्वभावरूपसे ज्ञानका होना बनता है । ज्ञानके सम्बंधके कारण इन ब्रत, तप आदिक 
का मूल्य है मोक्षमार्गमें । ज्ञानका सम्बन्ध न रहे तो इनका कोई मूल्य नहीं है । व्यवहारमें 
यों वहुतसी वातें बोलते हैं जैसे थी का डिब्बा । तो वह घोका डिब्बा है बया ? नहीं | श्ररे 
"का डिब्बा बनावो तो जाड़ेमें बन सकता है पर आागपर तपनेकों घर दिया तो वह घीका 


व्वा खतम हो गया । होता है बया चीका डिब्बा ? नहीं । जिस डिब्बेमें घी रखा जाता है 
पका नाम है घीका डिब्बा | 
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उपचारमें बेटव व्यवह।र--उपचारकी बात तो कही बड़ी बेढव भी हो जाती है । ये 
मेहतर लोग होते है तो घर ब॒माया करते हैं। किसीके चार हवेली छमी हैं तो किसीके 
१० हवेली लगी हैं | उनका विश ये मेहतर लोग उठाया करते हैं । तो वे मेहतर लोग 
आपसमें बातें करते है कि हमारेसे तुम्हारे पास ६ हवेली ज्यादह हैं, ८ हवेली ज्यादह हैं 
गौर ब्याहकाजमें हवेलीको गिरवी भी रख देते हैं। १० हवेली वाले ने २ हवेली गिरवीमें 
रखदी तो उसके पास ८ हवेली बची । श्रमुक सेठकी और अ्मुक आफीसरकी हवेली गिरवी 
में रख दी और व्याहमें जब दाम आ गए तव हवेली उठाली । उनका उन ह॒वेलियोंसे थोड़ा 
सा संबंध है इसलिए हवेली वाले कहलाते हैं। इसी तरह यह समझो कि जिस घरमें हम 
और आप रहते हैं वह भी वैसा ही है | हां थोड़ासा फर्क इतना हो गया है सो उस घरसे 
आपको कोई तिकाल्न नहीं सकता है और उस मेहतरकों थोड़ी सी सफाई करनी थी, यहाँ 
बहुत दूर तक की सफाईका काम छूगा है। यदि मृत्यु हो जाय तभी इस घरसे श्राप भ्रलग 
हो सकते हैं, नहीं तो उस घरसे आपको कोई हटा नहीं सकता है। इतना थोड़ासा लोक- 
व्यवस्थाके नाते आपको श्रधिकारसा मिला हुआ है। इतनी हो तो बात है। वास्तविक 
ग्रधिकार तो नहीं, तिस पर भी तुम कहते हो कि यट मेरी हवेली है । इतना ग्धिकार तो 
उन मेहतरोंको भी है कि उनकी ह॒वेल्षियोंको कोई छुड़ा नहीं सकता | हां मालिक ही नाराज 
हो जाय तो वह छुड़ा सकता है। तो इसी प्रकार ये यमराज ही नाराज हो जायें और घर 
छूट जाय, यह भी तो हो सकता है। 
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है हाथसे हाथका छूटता | वया यह उत्तर आपको जं॑चा ? नहीं । श्राप कहेंगे कि इतने श्रोता 
लोग सामने बैठे हैं सो यह मोक्ष इन श्रोताबोंके स्वभावरूप है। तो क्या यह छूटना इन 
श्रीतावोंके स्वभावरूप है ? नहीं । तो कमरेके स्वभ्ावरूप है ? नहीं | दुसरोके स्वभाव रूप 
है ? नहीं। भ्रौर कदावित दूसरा आदमी इस एक हाथको पकड़कर मसलकर छोड़ दे ' 
उस दूसरे आादमीके स्वभावरूप भी नहीं है इस हाथक्रा छूटवा । इस हाथकी मुक्ति इस ही 
के ही स्वभावरूप है । इसी प्रकार श्रात्मामें कर्मोंका वंधन लगा है और उस प्रसंगसे आठ 
छूट जाय तो आात्माका यह छूट जाना कर्मोंके स्वभावरूप है या ब्रत एवं तपस्यावोंके स्वभा 
रूप है या आत्माके स्वभावरूप है ? यह गआ्रात्माका छूटना श्रात्माके स्वभावरूप है। | 
हितके लिये ज्ञानकी वर्तेना आवश्यक-यह ग्रात्मा ज्ञानको ही अ्रन्य कव्पनामें जक 
कर बंध रहा था भौर ज्ञावको ही सुधारकर छूट गया । तो चूंकि आत्माका मोक्ष शीतेः 
होने रूप है तो मोक्षका मार्ग भी ज्ञानके होने रूप है। इसलिए शांति पानेके लिए एः 
आत्मतत्वका आराधन करो, ज्ञानस्वक्षावका आराधन करो | प्रवृत्तिति सबके उपकारी रहे 
पर भीतरमें अपने श्रात्माका ही नाता रखो । आप कहेंगे कि यह तो मायाचार हुआ | माया 
चार नहीं है। हमें कोई स्वार्थ सिद्ध नहीं करमा है। कदाचित्‌ भेरे ज्ञानमें इतवी प्रवलत' 
आरा जाय कि साक्षात्‌ वरिवारकों छोड़कर, एकाकी साधु बनकर मैं ज्ञानताधनामें रह सकू । 
पर यह तो करना कठित दीख रहा है क्योंकि रागका उदय है, कमजोरी है, १.र नहीं धकते 
हैं, इस कारण परिवारके लोग छोड़े नहीं जा सकते तो भला वार्तालाप कीजिए, न्यायप्रूर्ण 
व्यवहार कीजिए, और अपने आत्मतत्त्वका स्मरण कीजिए । परमार्थ ज्ञानस्वरूप ही हेंगे 
और आपके लिए शरण है । झन्य कोई पदार्थ हमारे लिए शरण नहीं है | 
धर्म सजावटसे अत्पम्त दुर- जानका होदा ज्ञानके स्वभाव रूप है और यह ज्ञानका 
होना एक द्रव्यके स्वभावरूप है। इसलिए मोक्षका हित ज्ञानस्वरूप है, अ्रन्य कुछ नहीं है । 
मोक्ष कोई दिखावटी काम नहीं है, बनावटी काम नहीं है, सजावटी काम नहीं है | यह वो 
दिखावट्से बिल्कुल हर रह जाय, बतावटसे बिल्कुल दूर रह जाय, सजावटसे बिल्कुल दर 
है जाय, उसका काम है | धर्म दिखाने, बनाने, सजानेसे नहीं होता । दिखाने, बनाने, सजाने 
में जितना श्रधिक रहोगे उतना ही भ्रधिकर ज्यादह धर्म है । यह गुप्त आत्मा गुप्तरीतिसे ग्रुप 


में भुप्त हो जाय, बस यहो धर्मका पालन है । इस ज्ञानकी साधना भ्रधिकाधिक कर लीजिए 


अन्यथा भनुष्य भवके ये क्षण व्यतीत होते चले जा रहे हैं। समय बिल्कुल निकट भ्रा 
जायगा जब कि इत लौकिक जीवोंसे विदा लेना होगा । सबकी हालत देख-लो, वही हाल 
अपना होगा । इस कारण जो जीवन शेष रह गया है। इस शेष जीवनमें ग्रात्मश्रद्धां, 
आत्मज्ञान और आात्मरमणकी प्रक्रियाको अधिक बना लो तो इसे भोगसे, इस समाधिसे 
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हमारा आपका कल्याण है । 
गृहस्थके पट कतेब्ट--अव आ्राप ग्ृहस्थ हैं तो इस गृहस्थके नाते आपका क्या कतेंव्य 
है कि धर्ममाग भी आसानीसे मिले और तुम्हारा काम भी ठीक चले । उसके लिए ६ 
कर्तव्य आपको बता दिए गए। गृहस्थको प्रतिदिन देवपूजा, देवदशैन करता चाहिए 
संस्कार तो बने रहेंगे | श्ात्मदर्शनके लिए बहुत काम है | दूसरा काम है गुरुवोंकी उपासना 
करना, रुत्संग करना, सेवा करना, और विनयपुर्वेक उनसे कुछ अपने ज्ञानका लाभ लेना । 
तीसरा काम है प्रतिदिन स्वाध्याय करना । चौथा काम्त है संयम करना, शुद्ध खाना, जीव 
रक्षा करता । ५वां काम है तप करना । प्रृष्योदयसे जो मिला है उसमें ही गुजारा करके 
प्रसन्‍त रहो । दूसरोंकी बढ़ती हुई सम्पदाको देखकर मनमें इच्छा न करो कि मेरे भी यह 
सब हो जाय । धन ज्यादह हो गया तो वया, कम रह गया तो कया । बिनाक्षीक ही तो है, 
परद्रव्य ही तो हैं। यही है गृहस्थका तप। और छठवां कर्तव्य है प्रतिदिन यथावश्यक दान 
करना। ये गृहस्थके ६ कर्तव्य हैं | अपने इन ६ कर्तव्योंमें बराबर गृहस्थ लगा रहे तो इसका 
भविष्यमें बहुत उद्धारके अवसर आयेंगे | 
हितका उपाय -विषय कषायोंगें लूगनेसे इस गृहस्थकों कोई हित नहीं है। तीन 
घंटे, २ घंटे समय अपना धर्मकार्यमें व्यतीत हो और आत्मानुभवके लिए ५-७ मिनटका भी 
श्रभ्यास बना रहे तो प्रक्रियावोंसे अपना भविष्य उज्ज्वल होगा । किए बिना कोई काम पूरा 
नहीं पड़ता । आझ्ात्माका कार्य पूरा करना है तो विधिपूर्वक हमें करना चाहिए । इस प्रसंगमें 
कषाय न जगेगी । किसी भी पदार्थमें ईर्ष्या नहीं होती । किसी भी धर्मकी योजनाको उठाने 
के लिए जो सामर्थ्य है वह तो साथें, पर किसीको कोई बाधा न दें। इस विधिसे चलनेपर 
अपना उत्थान होगा । 
संकटोंसे झुक्तिका उपाय-यह प्रकरण चल रहा है कि मोक्ष कैसे होता है ? यह सारा 
संसार दु:खमय है, इससे छूटनेमें ही भला है । इससे छूटनेका उपाय क्‍या है, इसका प्रकरण 
यह चल रहा है छूटनेका उपाय बताया है ज्ञान । लोकमें परमार्थके अपरिचितोंकी बहुलता 
है इस कारण यह प्रसिद्ध हो गया है कि बड़े-बड़े तप करता, ब्नत करना, मन, बचन, काय 
की अ्रच्छी चेष्टा करना इनसे मुक्ति होती है । दीन दुखियोंका उपकार करना, देशसेवा करना, 
इससे मुक्ति होगी ऐसा प्रायः लौकिक पुरुषोंने कहा है | यद्यपि ये वातें परकृत उपेक्षा हैं। 
दीनोंका उपकार करना, त्र्त नियम करना, तपस्या करना, तो भी जब यह विचार करते हैं 
कि इस वलेशमय संसारमें सदाके लिए केसे हटें तो उत उपायोंमें ये उपाय शामिल नहीं 
है । सदाके लिए संकटोंसे छूटनेका उपाय ग्रात्मतत्त्वका यथार्थ ज्ञान है 


हे । 
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के राग चलता है तब तक इसे रागका काम करना पड़ेगा । ज्ञानी जीवसे -विंषयकषाय 
विडम्वना राग करते नहीं वन सकता । ज्ञानी जीवके राग हो. तो वे तप, व्रत, संयम, नियम 
शील, उपकार, भक्ति, सत्संग इस प्रकारका ही राग किया करते हैं | तो भी जितना रागका 
प्रंश है उतना तो पुण्यका कारण है और पुण्यके फलमें संसारका रहना होता है और जितने 
अंशमें उसका ज्ञान है, सदा वीतराग ज्ञानस्वरूपकी ओर भुकते रहना है, इतना ही मोक्षका 
हेतु है। मन, बचत, काय पुदुगलके स्वभावसे होते हैं, और वस्तुस्वरूपका यथार्थ ज्ञान, 
ज्ञानके स्वभावसे होता है । आत्मा है ज्ञानमय इसलिए ग्रात्माके स्वभावसे जो कार्य होगा 
बह तो मोक्षका कारण बनेगा और शआरात्माके अतिरिक्त अन्य पदार्थोके रवभावसे जो कार्य 
होगा वह आात्माके मोक्षका कारण न बनेगा । ये मन, वचन, कायकी क्रियाएं पुद्धगलद्रव्यके 
स्वभावसे होती हैं । कर्मके स्वभावसे श्रर्थात्‌ प्रकृतिका निमित्त पाकर जो होता है वह ज्ञान 
का होना नहीं कहलाता है, वह अन्य द्र॒व्योंके स्वभावसे होता है। इस कारण बह मोक्षका 
कारण नहीं है । 
शुभ व्यवहारकी साधकता व बाधकता--यद्यपि मन, वचन, काय की चेष्टाएं ब्रत, 
तप, नियम आ्रादिक ये सभी कार्य श्रवसर तो देते हैं इस जीवको कि मोक्षके मार्ममें लगे 
तथापि साक्षात्‌ मोक्षको तिरोहित करते हैं, ये बंधरूप हैं इसलिए इनका निषेध किया जाता 
है। जैसे कोई पुरुष सिखरजी की यात्राकों चले, आधे पहाड़ पर चढ़ गया, थक गया 
वेचारा तो भ्रब एक वृक्षके नीचे १० मिनटके लिए बैठ जाता है। अब १० मिनटको जो 
वह बेठ गया उसका यह बैठना यात्राका साधक है या वाधक ? यह प्रइत सामने आता है। 
उत्तर दोनों मिलेंगे । यात्राका साधक भी है और बाधक भी । बाघक तो स्पष्ट है कि १० 
मिनटको यात्रा रुक गई | और साधक यों है कि थका हुआ था, श्रागे इस स्थितिमें जानेगें 
वह असमर्थ था। तो बैठकर अपनी शक्ति बढ़ा रहा है और अपनी शक्तिको उत्पन्‍्त करके 
फिर आगे आसानीसे यात्रा कर सकेगा। इस कारण उसका १० मिनटको बैठना उसके 
लिए साधक है। इसी प्रकार ये व्रत, तप, नियम जो किए जाते हैं यह बतलावो कि ये मोक्ष 
के साधक हैं या बाधक ? बाधक तो प्रकट है क्‍योंकि जब उपयोग परद्रव्योंगें लग रहा है, 
तप, ब्ते, नियम ये परभाव हैं। इतसे जब उपयोग चल. रहा है तो उपयोग, उपयोगमें 
नहीं जा रहा है। इसलिए बाधक है। और साध्रक इसलिए है कि यह सम्समार्गमें चलते 
चलते थक गया है, पुराने रागका उदय आता है तो उस थकानसे कहीं थक कर यह वापिस 
न लौट आये, विषय कषायोंमें न चला जाय, इस कारण इन शुभ भावषोंमें लगता है और 


यह अपनी शक्तिको प्रकट करता है, जञानभावना बढ़ाता है, फिर आगे आसानीसे यह चल 
“सकता है। 


समयसार ध्वचन सप्तम पुस्तक १४१ 


ज्ञानकी प्रथ्म आवश्यकता--भैया ! बुछ भी हा, प्रत्येक स्थितिमें आत्मा यथार्थ 
ज्ञान करना हितके लिए झ्रावश्यक है | जो हितका मार्ग है वह करते नहीं भी बनता तो भी 
उसका रच्चा ज्ञान तो आवध्यक है वयोंकि जितना भी फल जीवको मिलता है गह॒ ज्ञानकी 
विप्चिसे मिलता है । यहाँ जिस प्रकारका ज्ञानका उपयोग रहुता है उस ही प्रकारका सुख 
दुःख आनन्द मिलता है । कोई जामता हो कि हमारे घरके लोग बड़े श्राज्ञाकारी विनयशील 
हैं इस कारण इन्से हमें ग्रावन्‍्द मिलता है यह सोचना भ्रम है। उनसे आनन्द नहीं मिलता 
किन्तु उनका ख्याल करके अपने आपमें जो एक साताका परिणाम वन जाता है श्र उस 
प्रकारका ज्ञात बन जातः है उस ज्ञाससे ग्रानन्‍्द मिलता है। पुत्र, मित्र, स्त्री श्रादिसे श्रानन्‍्द 
नहीं मिलता है। 
एकत्वका मर्म--यह आत्मा देहरूपी मंदिरमें श्रकेला विराजमान है और यह अपने 
में अपनी परिणतिसे काप करता चला जा रहा है, यह दूसरेका कुछ नहीं करता है और न 
दूसरे इसका कुछ करते हैं । यह अपने स्वरूपके हृढ़ किलेमें बेढे-वैठे श्रपने ज्ञानके अनुसार 
ग्रपनी भाव रचना बनाता है। यह मर्म जिसने जाना है वह मंसारसे मुक्त हो सकता है। 
श्रौर यह मर्मे न जानकर बाह्य पदार्थोसे ही अपना हित मान कर, उनसे सम्बन्ध मानकर 
उनकी ही ओर जो ग्राकृष्ट हो रहे हैं उतको इस संसारमें जन्म मरणके चक्र लगाना 
पड़ता है। 


१४२ समयसार प्रवचन सप्तम पुस्तक 


रखना, इस प्रवृत्तिमें ग्राफत ग्राययी या न आयगी, जरूर आयगी । तो इस लोकमें सुखी 
रहनेके लिए परस्त्रीसे नेह न लगाना आवश्यक है । इसी तरह क्रिसीको परिग्रहका संचय 
करनेकी धुन लग जाय तो परिग्रहकी धुनमें कई तरहके आ्रारम्भ करने पड़ेंगे और भूठ सच 
भी बोलना पड़ेगा । इस लोकमें भी सुखसे जीना धर्मसे ही हो सकता और यदि परभव 
निकल आया तो परभवसें सुख होगा । ह 
परसंचयकी बुद्धिसे विुख करनेका उद्देश्य--जैसे समुद्रद्मा भराव स्वच्छ जलसे 
नहीं हुआ करता है, गंदी नदियोंके जलसे समुद्र भरा करता है। जैसे टंकीका फिल्टर पानी 
को स्वच्छ रखता है, ऐसे स्वच्छ जलसे समुद्रभरा है क्या ? नहीं । वह तो मठमैले गंदे पानी 
से भरा है, इसी प्रकार जो अधिक धन आ्राता है विषयोंका साधन जुटाया जाता है वह स्वच्छ 
विचारोंसे आता है क्या ? नहीं। श्रभी जो बड़े-बड़े पुरुष हैं, जैसे बिरला, टाटा, बांढा, 
डाल्मिया साहू आदि जितने भी हैं, और इनकी जितदी कमाई है उनके निकट सम्बंधी 
जानने वाले पुरुष समझते होंगे कि कितनी खटपटें, कितनी आपत्तियां और कितने ही झंमट 
उन्हें करने पड़ते हैं। छोटे लोग इतना अच्याय कर सकते हैं क्या, जितना कि बड़े-बड़े लोग 
किया करते हैं । हमें ज्यादा पता नहीं है पर करीब ऐसी ही बात है। तो परिग्रहकी धुनमें 
जो परिग्रहके काये करता है वह चैनसे रह सकता है क्या ? नहीं | रोज उसे चोर डाकू 
हैरान करेंगे। राजा भी सतायेगा, पब्लिक भी सताएगी | तो सुखसे रहनेके लिए परिग्रह 
कम कर लो । परकी चीजको अ्रमसे मान लिया कि यह मेरी है तो ऐसा भ्रमपूर्वक विपरीत 
ख्याल करके किसीको चैन मिलतो है क्या ? नहीं । तो यथाथे ज्ञान भी शांतिके लिए आव- 
इयक है। तो अब हम अपनी शांतिके लिए यथार्थ ज्ञान करें, हिसा, भूठ, चोरी, कुशील, 
परिग्रहका त्याग करें और देखो ऐसा करते हुएमें इस लोकमें तो शांति होगी ही, और पर- 
लोकके मामलेमें भी टोटा न रहेगा । 
आत्माका सत्त, आनन्द व उपाय--अब प्रकृति बातको देखो -- मोक्ष है या नहीं ? 
ऐसी यदि दो तरहकी चर्चा चली हो तो उसमें विचार कर लो | यह श्रा 
त्याग कर, गम्भीरताकों अलग कर वाद्य पदार्थोकी और भुकता है े 
समय यह जीव दुःखी है । और जब वाहरी पदार्थों उलभता नहीं है, विश्वामसे बैठता है, 
इस ओर संतोष करता है उस कालमें ही इसे शांति मिलती है । और आत्मा हो तो, पर- 


मात्मा हो तो, मोक्ष हो तो उसकी ऋलक भी इसे ञ्रा जादी है । तो जैसे लौकिक आझ्रपत्तियों 


से बचनेके लिए ५ पापोंक़ा त्याग करता जरूरी है इस प्रकार स्वाधीन सत्य आनन्द पानेके 
लिए अपने आपके सत्य स्वरूपकी 


+ ओर रुचि करना आवश्यक है। हम आ व हैं या नहीं 
'पहिले यह विचार कीजिए । यदि कहो कि नहीं हैं तव तो इससे बढ़िया श्ौर बात क्‍या हो 


त्मा जब धीरताकी 
और क्षोभमें श्राता है उस 
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सकती है | हम यदि न हों तो बहुत भलेकी बात है । यदि हम न हों तो सुख दुःख ही क्‍या 

होंगे, हमें आ्राकुलताएं ही वया होंगी ? यदि हम भ्राप न हों तो यह सर्वोत्क्ृष्ट वात होगी । 
से 


मगर द्रम हैं । जब हैं तो अपने सत्त्वकी वजहसे जेसे हैं तेस्े ही श्रपनेकोी जान जायें तो यह 
मि 


हि 


रशं 


बनना ना 


पहज स्वरूपकी जानकारीके छिये एक सोटा स्शान्त-उसे यह चौकी है | तो चौकी 
को आप कितना मानते हैं ? जितना कि पाटिया भाप पहिले लाये थे श्र बढ़ईने साफ 
करके रंदा फेरकर बनाया था। इतनी है यह चौकी । और जो चिकनी चापड़ी लग रही 
है, यह चौकी नहीं है। चौकी है तो वह अपनी सत्ताके कारण जितनी है उतनी है, जरा 
सोचो । चौकी ऐसी पीली नहीं है क्योंकि चौकीका जो काठ है उस काठके सत्त्वके कारण 
यह रंग नहीं हो सकता । इस ऋौकीके सत्त्वके कारण जो वात इस चौकीमें है वह सह 
है। इसी प्रकार हम हैं, अपने सतके कारण जो स्वरूप मेरा हो सकता है बस वही है पर- 
मात्मतत्त्व । उसकी दृष्टि हो तो हम शाबवत शुद्ध आनन्द पा सकते हैं । हमारे सत्वके कारण 
जो मेरा सहजस्वरूप है, ज्ञानमात्र प्रतिभास मात्र, उसको तो मानें कि यह मैं हूँ। और 
अगर यह माता कि मैं रागहेष क्रोध करने वाला, अनेक पर्यायों वाला हूं तो यह मिथ्यात्व 
। मिथ्यात्व दो तरहके होते है--(१) गृहीत मिथ्यात्व और अग्रहीत मिथ्यात्व । कुदेव, 
कुशास्त्र, कुगुह की उपापना करना गृहीत भिथ्यात्व है और अपने आपकी सक्ताके कारण 
असा मेरा स्वरूप हो सकता हैँ उस स्वरूप रूप अपनेको न मानकर जो पर-उपाधिके सम्बन्ध 
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साहस ज्ञानी पुरुषके अन्तरमें रहता है जिसके कारणा उसे बाह्यपदार्थोर्िं तृष्णा नहीं लगती । 
वाह्य मोही पृरुषोंके संगके लिए उसके उत्साह नहीं जगता | करने पड़ते हैं उसे अपने घरके 
सब काम । श्राफिसका काम, दुकानका कास, घरका काम, मगर जिसके ज्ञानमें यह बात 
लग गई है कि मैं तो केवल ज्ञानमात्र हूँ, और इस ज्ञानमात्र निज स्वरूपमें ही मेरा सारा 
भला है। इससे बाहर मेरा किसीसे कुछ सम्बन्ध नहीं है। इस प्रकारसे जो सबसे अलग 
है वह बाहरके कामोंको करता हुआ भी न कर्ता होता है, लोगोंसे बोलता हुआ भी न 
बोलता हुआ होता है, जाता हुआ भी न जाता हुआ होता है । 
कत्‌ त्वका पूल करनेदी रुचि--भैया | जब इस लोकमें ही किसी इृष्टका वियोग 
हो जानेपर उस इश्टके मिलापकी धुनमें यह इतना बेहोशसा हो जाता है क्रि इसे खाने 
वोलनेकी भी व्यवहारवत्‌ सुध बुध वहीं रहती है। रिब्तेदार लोग समभाते हैं, इसे जबर- 
दस्ती खिलाते हैं तो भी खाता हुप्ना भी न खाता हुश्ना होता है क्योंकि करनेकी बात उसमें 
माती जाती है जिसमें अपना दिल उपयोग, रुचि छगाया है। जो कार्य दिलसे नहीं किया 
जाता, रुचिसे नहीं किया जाता वह न करनेकी तरह है। आपका ही नौकर आपसे कुछ 
रूठ जाय, आपके कार्य करने का दिल न रहे श्रौर आपके रुतवाके कारण उसे काम करता 
पड़ता है तो वह इस प्रक्रियाकों करता है कि अ्रगर आपको देख लिया तो थोड़ासा मुह 
बनाकर काम करने लगा, तो ऐसा देखकर ञ्ाप कहते हैं कि क्‍यों बे ! काम कुछ भी नहीं 
करता । अरे काम ब्रयों नहीं कर तो काम कर तो रहा है, घास खोद रहा है, पानी भी डाल 
रहा है फिर भी आप कहते हैं कि यह काम बिल्कुल नहीं कर रहा है । अरे वह रुचिसे नहीं 
करता, दिलसे नहीं करता, इसलिए उसे अकर्तामें शामिल कर लिया है? 
आत्मामें हो सकने वाली क्रिया--इसी प्रकार जिसको यह विश्वास है कि यह मैं 
आत्मा चेतन्यस्वरूप हूं, कुछ कर पाता हूं तो चैतन्यका हो काम कर पाता हूं । अपनो इस 
सीमासे बाहर मैं कुछ नहीं करता हूं । मैं किसी परका करने वाला नहीं हूं। मैं तिमित्त 
पड़ जाता हूं । जो होना है वह परके परिशमनसे अ्रथवा परकी योग्यतासे स्वयमेव होता है ! 
कोई चीज उठाकर एक जगहसे दूसरी जगह धरी तो इस प्रसंगमें मुझ श्रात्माने कितना 
काम किया कि ज्ञान किया, इच्छा की इस चीजको उठाकर धर दें ऐसा मनमें परिणाम हुथा 
ओर उस परिणामकी चाहके कारण ये आत्मप्रदेश हिल गए । ये आत्मप्रदेश इतने गम्भीर 
हैं, इतने शांत हैं, इतने कोमल हैं कि इनमें इच्छाकी रंच भी तरंग उठी तो इन प्रदेक्षोंमें 
हजन-चलन हो उठता है । इसने एक इच्छा उत्पन्त की तो उसके कारण ग्रात्माके प्रदेशोंमें 
हलन चलन हो गया, बस यहाँ तक तो मेरी करतत थी | इसके आगे मेरी कुछ भी करतृत 
नहीं है, इससे बाहर अन्य पदार्थोद्री परिणति स्वयमेद होती है | 


समयसार प्रवचन सप्तम पुस्तक रथ 

आत्माक्ना आत्मगंत काय-ज्ञान, इच्छा ओर प्रदेशोंका हलन-चलन यहाँ तक तो 
ग्रात्माका काम है और इसका निमित्त पाकर इस शरीरकी बायुका फिरना स्वथमेव होता 
है | इस वायके फिरनेस चूंकि ज्ञान इच्छा जिस ढंगकी थी उस ही हढंग्से णे हिल गए ग्ंग, 
ये हाथ वेसे ही हिल गए और हाथोंका निमित्त पाकर दोनों हाथोंके वीचमें पड़ी हुई बद्तुमें 
भी गति हो गई | थे सारे काम स्वयमेव होते हैं । ग्रात्मा तो अपने आपके प्रदेशोंमें जान- 
री, इच्छा, हलन-चलन, लोभ इतने ही मात्र करता हे । इसके आगे ग्ात्माका कोई कार्य 
नहीं होता । ऐसा जिसे स्पष्ट बोध है वह पुरुष जाता हुंआ्ला भी नहीं जाता है, बोलता हुग्ना 
भी न बोलता हुथा होता है, सुनता हुआ भी ता हुआ होता है | उसे यह विश्वास 
कि में केवल अपने भावात्मक काम किया बास्ता हूँ । इससे बाहर और किसी पदार्थमें कछ 
बार देनकी प्रक्रिया नहीं होती | 
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कर्मोके कारण मुक्तिका मार्ग प्रकट नहीं हो सकता । 
वत्थस्स खेदभावों जहु णासेदि मलमेलणासत्तो । 
भिच्छत्तमलोच्छण्णं तह सम्मत्तं खु णशायव्य॑ं ॥९५७॥। 
कार्यसिद्धिमें विश्वास, ज्ञान व आचरणकी साधकतसता--किसी भी कार्यकों करनेके 
लिए श्रद्धान, ज्ञान और आचरण आवश्यक होता है | कोईसा भी कार्य ले लीजिए, व्यापार 
का काम है, उसमें भी श्रद्धान ज्ञान और श्राचरण चाहिए याने व्यापार सम्बंवी बातोंका' 
विश्वास चाहिए कि इस प्रकार व्यवह्र करनेसे, लेनदेन करनेसे, इस तरह बैठनेसे व्यापा' 
चलता है । जिसे यह विश्वास नहीं होता वह व्यापार क्या करेगा ? फिर व्यापार सम्बन्ध 
ज्ञान भी चाहिए । किस तरह वैंकमें हिसाब रखा जाता है, किस तरह हुन्डियां की जाती हैं 
किस तरह रोकड़खाता लिखा जाता है, किस तरह वोला जाता है यह सब ज्ञान भी चाहि 
गर फिर ऐसा कर भी लेना चाहिए, इसका नाम है आ्राचरण । 
घोध विश्वास विधानसे कार्य सिद्ध होनेके छुछ हृष्ान्त--व्यापार सम्बंधी विश्वास 
ज्ञान और आचरणके विना व्यापार नहीं चल सकता | जो लोग सरकारी कार्य करते हैं. 
दफ्तरोंका काये करते हैं उन्हें तत्सम्बंधी विश्वास, ज्ञान और श्राचरणका ज्ञान होठा चाहिए। 
महिलाएँ रसोई बनाती हैं तो उन्हें रसोई सम्वंधी विश्वास, ज्ञान और झ्राचरण चाहिए ! 
श्राटेसे ही रोटी बनती है ऐसा विश्वास होता है । क्या कभी वे ऐसा भी सोचती हैं कि श्राटे 
से रोटी बन सकती हैं या नहीं । नहीं वत सकती हैं ऐसा अविश्वास भी होता है क्‍या ? 
नहीं) जिस-जिस क्रियावोंसे रसोईका कार्य होता है उस सम्बन्धी उन्हें पूर्णो विश्वास हैं, 
पूर्ण ज्ञान है, पूर्ण आचरण है सो वैसे ही हाथ चलाती हैं, वैसा ही कार्य करती हैं. और 
रसोई बन जाती है। किसीको संगीतमें निपुणा होना है तो संगीत सम्बन्धी विश्वास भी 
चाहिए कि मैं ऐसा हो सकता हूं | पहिलेसे ही ऐसा सोच ले कि मैं ऐसा हो ही नहीं सकता 
तो वह हारमोनियममें हाथ लगायेगा हो क्‍यों ? उसका ज्ञान भी चाहिए । सारे, गा मा पा, 
धनीसासा,निधघपमगरे सा, सा रेगा रे गा मा थादि स्वरोंका ज्ञान चाहिए, फिर 
तत्सम्बंधी आचरण भी | रट लिया ऐसा ही । अ्रगर न रटा, न सीखा तो संगीतको जान 
हो कैसे सकते हैं ? 
संसार व मोक्षविषयक बोध, विश्वास व विधान--इसी तरह संसारमें पुसना भी 
एक काम है, जिसे संसारमें फंसे रहनेकी बात चाहिए उसे संसारमें फंसनेका विश्वास चाहिए, 
ज्ञान चाहिए श्लौर श्रावरण चाहिए। तो संसारमें फंसने लायक जो विश्वास है कि मेरा 
“मुक शरण है, मेरा भ्रमुक कुछ लगता है, मेरा मकान है, यह मैं हूं, इस तरहका विश्वास 
हुए । तो इस विद्वासके ग्राधारपर यह. संसार बढ़ता है श्रीर फिर ज्ञान भी चाहिए । 
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जिन चीजोंको देखते है उन्मेंसे किसका कर्ता बनना है ? किसका अ्रधिकारी बनना है ? 
उसका ज्ञान भी चाहिए और आचरण भी चाहिए । इसी तरह फंसना भी चाहें तो संसारके 
फंसनेका काम वन जायगा । और क्सिीको संसारसे मुक्त होनेकी वाडछा है, मोक्षमें लगना 
जाहता है तो जैसे सोक्षमागका, मोक्षका विश्वास चाहिए, मीक्षकी विधियोंका ज्ञान चाहिए 
श्ौर मोक्षकी ब्रियावोंमें लग भी जाता चाहिए--इस प्रकार मोक्ष होगा तो मोक्षके विश्वास 
का नाम है सम्यग्दशन अथवा सम्यवत्व, मोक्षकी विधियोंके ज्ञानका नाम है सम्यग्ज्ञान और 
उसमें लग जानेका नाम है सम्यक्चारित्र । 

आत्महितकी दात--सम्यः्दर्शनका संक्षित स्वरूप यह है कि अपने आत्माके सम्बंधर्मे 
आत्माका जैसा सहज, एव्सल्यूट, अपेक्षा बिना जेसा इसका भाठ है उस स्वभावरूपमें ग्रपने 
को देख लेना, जान लेना, अ्रनुभव कर लेता, इसका नाम है सम्यरदर्शन । सो चूंकि सोक्ष 
आत्मा ही है। तो आत्माका सच्चा विश्वास होंता चाहिए । यहाँ यह वात चल रही है कि 
निजका भला किस तरह हो सकता है ? उसका यह प्रकरणा है। इसमें धर्म, मजह॒ब, पंथ 
किसीका पक्ष नहीं है। यहाँ तो केवल यह विचार चल रहा है कि मेरा उद्धार किस तरह 
हो ? और उसका मौलिक आधार यह लेना है कि चूकि सुझे अपना उद्धार करना है तो 
मुझे सही स्वरूप जानना पहिले श्रावश्यक है, बस इस आत्माके यथार्थे स्वरूपके ज्ञानपर ही 
हमारा उद्धार निर्भर है और यही हमारा धर्म है। 


रडप समयसार प्रवचन सप्तम पुरतव 


मैं अमुक कामका करने वाला हूं, मैं श्रमुक बच्चोंका पालने पोषने वाला हूं, मैं इतने मकान 
का मालिक हूं, मैं इतने बच्चोंका पिता हूं, मैं इतने देशकी सेवा करने वाला हूं, ऐसा विप 
रीत अ्रभिष्राय जो है वह आत्माके यथार्थस्वरूपके विश्वासका वाधक है क्योंकि यह सब 
आ्रात्माका स्वरूप नहीं है | बच्चों वाला होता वया श्रात्माका स्वरूप है ? नहीं । ये तो सब् 
जगतके मायामय हृश्य हैं । क्या तुम्हारे इस आत्मासे महलोंका सम्बंध है ! नहीं । आत्मा 
तो मात्र आत्मा है। क्या कोई दृकान मकान वगरह॒का करने वाला है ? नहीं । आत्मा तो 
अपने आपमें है चूंकि यह आत्मा ही है ना जितना कि देहके श्रन्दर अनुभव हो रहा है सो 
उतना ही अपने जाननेका, समभनेका, विश्वासका या श्रानन्‍दका ही काम कर रहा है । यह 
दूकान, मकानका करने वाला नहीं है । 

परकव त्वका आंशय मिथ्या--एक सेठ साहब थे तो उन्होंने बहुत बड़ी हवेली बन- 
वाई । और उस ह॒वेलीको बहुतसे इन्जीनियरोंकी देखरेखमें बनवाया । बन चुकनेके बाद 
हवेलीका उद्घाटन कराया । सो अपने नगरके सभी प्रमुख लोगोंकों बुलाया और साधारण 
जनोंको भी बुलाया । जब सब लोग जुड़ गए, सभा भरी तो लोगोंमें व्याख्यान हुए | अनेक 
लोगोंने सेठ साहबकी और इन्जीनियरोंकी तारीफ की । बड़ी सुन्दर हवेली वनी और बड़ी 
चतुराईसे वदी | सबके बोल चुकनेके बाद सेठ साहब आभार प्रदर्शन करनेके लिए खड़े हुए | 
सेठ साहब कहते हैं कि भाइयों, इस हवेलीमें यदि कोई गलती किसी भी जगह रह गई हो 
नापमें या किसी चीजमें तो श्राप लोग बतलाबो, उस गल्तीको ठीक करवा दिया जायगा | 
खर्चेकी कोई परवाह नहीं है । चाहे कोई हिस्सा तुड़वाकर बनवाना पड़े तो भी बन जायगा। 
कोई गलती हो तो आप लोग वता दो । किसीने कुछ न कहा । थोड़ी देरमें एक जैन उठा, 
बोला-महाराज इस हवेलीमें हमें दो गलतियां बहुत बड़ी दिखीं | तो पासमें जो इन्जीनियर 
वेठे थे उनसे सेठने कहा--सुनो, ये दो गलतियाँ बतलाते हैं और उन्हें ठीक करना है । बंत- 
लावो क्या दो गलतियाँ दिखीं ? पहिली गलती तो यह समभमें आई कि यह हवेली संदान 
रहेगी । सब लोग सुनकर सोचने लगे कि इसका इलाज क्‍या किया जाय ? अच्छा साहव, 
इन्जीनियर लोग वोले कि श्रच्छा दूसरी गलती वतावों । वह बोला- दूसरी गलती यह है कि 
इस हवेलीका बनवाने बाला भी सदा न रहेगा | अब बतावो इस गल्तीका क्‍या इलाज करें ? 

सम्बन्धबुद्धिमं मिथ्यात्य- किसी भी परपदार्थका अपनेको स्वामी समकता और 
अपनेको उसका कर्ता समभना यह है विपरीत श्राशय और विपरीत ग्राशय सम्यवत्वका 
व्राधक है। सम्यक्‍त्वका अर्थ है श्रात्माके सत्यस्वरूपका विश्वास हो जाना । खोटा उपयोग 
चल रहा है जिस उपयोगके कारण वाह्मपदार्थो्मे आकपेण हो रहा है। उसके फलमें उप- 
ग्रैगकी स्थितिमें आत्माके निर्रजन निरपेक्ष शुद्ध प्रात्मस्वभावका विश्वास भी हो सकता है 
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क्या ? नहीं | तो गात्माके संग्यकत्वका बाघक है मिथ्यात्व | मिथ्यात्वका अर्थ है खोटापन । 
मिथ्या और त्व । मिथ्याका अर्थ खोटा भी नहीं है | मिथ्याका ग्रर्थ है सम्बन्ध | मिथ्या शब्द 
मिथ धातुसे .बना और मिथका अथ सम्बंध है। दो पदार्थंकि स्वरूपमें सम्बंध बताना सो यही 
भिथ्यात्व है। और यह मिथ्यात्व ही सम्यक्त्वका वाधक है, श्रात्माके सहज सत्य स्वरूपके 
विश्वासमें वाधा डानने वाला थश्याकर्म है। 

कमंका अर्थ--कर्मव श्रर्थ क्या है ? जो किया जाय सो कर्म है। श्रात्माके द्वारा 
जो क्या जाय सो बसे है। बहते हैं ना रूभी कि जेसा कर्म हो तैसा फल मिलता है। तो 
वह कर्म चीज वया है ? वह कर्म है ग्रात्माके द्वारा जो किया उसे कर्म कहते हैं । श्रब कोई 
कहे कि ग्रात्माके द्वारा तो बहुतसी बातें की जाती हैं । शान्तिका उपाय भी किया जाता है 
तो क्‍या शांतिका परिणाम भी कर्म हो गया ? यदि शांतिका परिणामका नाम कर्म है तो 
मुझे शांतिके फलमें भी स्सारमें रुलता चाहिए ! उत्तर यह है कि शांतिपरिणामका नाम 
कर्म नहीं है । तिराकुलताका नम व.र्म चहीं है, शुद्ध ज्ञाता द्रष्टा रहनेका नाम कर्म नहीं है, 
क्योंकि शांतिका परिणाम किया नहीं जाता, किन्तु शांतिका परिणाम होता है। जो हो 
उसका नाम कर्म है । जो क्रिया जाय उसका नाम कर्म है। .राकुरुता की नहीं जाती है । 
निराकुलताकी स्थिति आ जानेपर निराकुलता स्वयं हो जाती है । श्र आक्‌लता की जाती 
है | विपरीत अरभिप्राय किया जाता है । 

करने ओर होनेके श्रन्तरका परिज्ञान-य | यह प्रश्न हो सकता है क्रि हम इसमें 
यह विभाग कैसे करें कि यह तो होता है और यह किया जाता है। याने निराक॒लता तो 
होती है और आाकलता की जाती है | इसके उत्तरमें दो दृश्याँ लो | पहिली तो यह दृष्टि 
लो कि की जाने वाली बातमें कैसे क्षोम खड़ा होता है, कंसे उपयोग लगाना पड़ता है, कैसे 
दंदफंद किए जाते हैं। जहाँ इतनी वात की जाती हो वहाँ उसे किया जाना कहना ही 
चाहिए। और श्ञांति की नहीं जाती । क्षोभ कषाय, विकल्प, भ्रम आदि हटावो तो स्वयमेव 
हो जैसे पहाड़से भरना फूट निकलता है इस प्रकार इस झात्मासे निराकुलता फूट निकलती 
है। दूसरी दृष्टि यह देखिए कि किसी परपदार्थकी उपेक्षा व.रके जो वात होती है, उसको 
तो किया जाता है, कहा जाता है और परवस्तुवन उपेक्षा किए बिना केबल अपने ग्रात्माराम 
से जो बात होती है उसे किया जाता है नहीं कहा जाता है | करनेमें परकी अपेक्षा है। 
होनेगें परी अपेक्षा नहीं है । 


रे 
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होने की जो द्विया हैं वह अवर्मक है। ऋकमक प्रियाकी अपेक्षा होही है और झकर्मक क्रिया 
की अपेक्षा नहीं होती है। यों शब्दशास्त्रसे भी दिया जानेवा काम पराधीन है ओर होनेका 
काम स्वाधीन है । निराकुलता तो होती है किन्तु ग्राकुलता की जाती है | 
आत्माका परिणमन आत्माका कार्य--पैया ! प्रकरण यह चल रहा था कि श्रात्मा 
का कर्म कया है ? जो प्रात्माके द्वारा किया जाय उसे कर्म कहते हैं। आत्माके द्वारा किए 
जाते हैं विषय, इच्छा, कषाय मम, विपरीत ग्राशय आदि | इस कारण ये कर्म हैं । तो कर्म 
ताम आत्माके खोटे परिणामोंका है, विभावोंका है, सापेक्ष भादोंका है। अव एक और 
बात है जिसका वर्णन जैनरिद्धान्तमें ही मिलता है, वह क्‍या कि आात्माके इस कर्मोका याने 
रागह्रेष श्रम आदि भावोंका तिमित्त पाकर इस लोकमें जो सुृक्ष्मकार्माण नामका मेटर 
पुदगलकार्माण हैं जो लोकमें सर्वत्र भरा हुभ्ना है वह कर्मरूप बन जाता है, वह सूक्ष्म मेटर 
श्रात्माके साथ वंध्को प्राप्त हो जाता है और उनकी स्थिति भी पड़ जाती है कि यह लाख 
वर्ष तक रहेगा, यह करोड़ वर्ष तक रहेगा । रहता भी अदगिनते वर्ष तक है। तो समग्र 
समय पर जब इसका निकलना होता है, तो उसका निमित्त पाकर फिर आात्मामें खोटे 
परिणाम होते हैं । 
कम योग्य दृच्य--प्राप सोचेंगे कि ऐसे सूक्ष्म मैटर भी होते हैं क्या और वे जीवके 
साथ ब्धनको भी प्राप्त होते है कया ? हाँ होते है, निश्चित है अ्रन्यथा आ्राप यह बतलाएँ 
कि आत्माका स्वरूप तो छुद्ध बुद्ध निरंजन ज्ञाता इष्टा मात्र है, अनन्त आननन्‍्दमय है, किसी 
भी पदार्थका स्वरूप उस पदार्थेके बगश करनेके लिए नहीं होता है। तो मेरे आत्माका जो 
सत्यस्वरूप है वह मेरे आत्माको दुःखी करनेके लिए नहीं हो सकता है | किसी भी पदार्थका 
स्वरूप उस पदार्थका विदाश करनेके लिए नहीं होता । फिर जब मैं सहज ज्ञानानन्दमात्र हूं 
तो उसमें फिर ये रागह्देष भंभ्ट कैसे आ गए ? क्‍या मेरे आत्माके स्वरूपके कारणा अ्रा 
गए ? यदि मेरे आत्माके स्वरूपके कारण आरा गए हैं तो ये मेरे स्वरूप वन गए । इनका 
कभी नाश न होगा । फिर उद्धारका क्ोई उपाय ही न रह गया | वहां यह निशुचय करना 
ही होगा कि मेरेसे अतिरिक्त कोई परद्रव्य साथ लगे हुए हैं जिनका निमित्त पाकर जीवकी 
विचित्र दशायें हो जाती हैं। तो परद्रव्य क्या है ? कोई मोटी चीज तो है नहीं, कोई 
सूक्ष्म है और वह सूक्ष्म जो कुछ मैटर है, विजातीय है। सजातीयसे खोटे भाव नहीं हो 
सकते । 
हिविध कर्म--मेरा आत्मा चेतन है। और ये अचेतन निमित्त हो गए, जिसके 
णरागहप खोलते हमें ब्योंक न ० 
स पा रे मा नाम कुछ रख “लिया जाय, पर साक्षात्‌ कर्म त्तो 
ह हेपके लिए और उसका निमित्त पाक्तर जो कर्म बन 
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गए उसका भी नाम रखा है कर्म उपचारसे । इस तरह थआत्मामें दो प्रकारके कर्म हो गए । 
एक तो साक्षात्‌ कर्म रागद्वेप भाव और उसका निमित्त पाकर जो सूक्ष्म मेटर आात्मामें 
चिपट गए हैं वे द्रव्य कर्म कहे जाते हैं | 

मोक्षहेतुतिरोधायक निभिच--यहाँ प्रकरण यह चल रहा है कि मोक्षके हेतुका 
तिरोधान कौन करता है ? मोक्षके हेतुमें पहिला हेतु बताया है ग्रात्माका सच्चा विश्वास । 
उस शआआात्माके सच्चे विश्वासका तिरोधान करने वाला कर्म है मिथ्यात्व, आशय, खोटा श्रभि- 
प्राय । यह मैं आ्रात्मा केवल ज्ञानानन्दमात्र हूं, भावात्मक सत्‌ हूं जानब और एक आल्हाद 
होना यह जो परिणमन है इसकी मूल श्राधारभूत जो शक्ति है तावबगान्र मैं श्रात्मा 
यह मैं श्रात्मा जाबनके सिवाय और कोई काम नहीं करता । इसने जाननेकी इच्छा की, 
इतना काम इस निज प्रश्चुका है । फिर इसके बाद सारे काम होने लगना, हाथ पैर चलना 
श्रौर काम होना ये सब झ्ोटोमेटिक भनिमित्तनैमित्तिक भावपुर्वक होते हैं | यह श्रात्मा तो 


श्रपने आपमें रहता हम्ना ज्ञान ग्रोर इच्छा करता है। श्राप हम सिवाय परिणाम करनेके 
ग्रोर कुछ नहीं करते । 
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चाहिए कि हम वस्तुस्वरूपका यथार्थ विश्वास करें। श्रात्माके सही स्वरूपके विश्वासमें इस 
जीवको संकट नहीं रह सकते हैं । 
सम्पक्लका विरोधायी भाव--मोक्षके हेतु तीन भाव हैं--सम्यक्त्व, सम्यस्ान 
ग्रौर सम्यक्‌ चारित्र । यह सम्यक्‍्त्य मिथ्यात्वहपी मैलसे ढका है । मिथ्यात्वका श्रर्थ है 
मिथ्यापरिणाम । आ्रात्माका स्वरूप जैसा है उससे उल्टा आशय बने इसका नाम मिथ्यात्व 
है | तो जैसे वस्त्रका ब्वेतमाव मलके संसर्गसे नष्ट हो जाहा है इसी प्रकार सम्बंन्लभाव 
मिथ्यात्व मलसे ढक जाता है और नष्ट हो जाता है। जैसे सफेद वस्त्र है और १०-२० 
दिनमें वह मैला हो जाता है तो वस्त्रकी सफेदी कहीं वस्त्रसे बाहर नहीं चली गई | वह 
सफेदी तो वस्त्रमें हो है पर इसपर जो मैलका संसर्ग होता है उस संसर्गके कारण वस्त्रको 
सफेदी ढक गई है। साबुन या सोडा लगा कर बस्त्रकों सफेद कर सकते हैं। वह तो 
वस्त्के ऊपर लगे हुए मलसे सफेदी ढक गई है । सफेदी तो उस बस्त्रमें थी ही, जैसी सफेदी 
थी वैसी ही सफेदी उस वस्त्रमें प्रकट हो जाती है। इसी प्रकार सम्यकत्वको उत्पन्न नहीं 
किया जाता । सम्यवत्व स्वभाव रूप तो यह आत्मा स्वयं है। पर उसके ढकने वाला जो 
मिथ्या अभिप्राय है वह मिथ्या अभिप्राय दूर किया जाता है। और इस प्रकार मिथ्या 
अभिप्राय दूर होने पर आत्माका सम्यकक्‍त्व प्रकट होता है और मिथ्यात्वमलके रहनेपर 
आत्माका सम्यक्त्व भाव तिरोहित हो जाता है। अ्रव सम्यक्त्व विषयका तिरोभाव बताकर 
अब ज्ञानका तिरोभाव क्यों होता है ? इसका वर्णान करते हैं । 
वत्थस्स सेदभावो जह शासेदि मलमेलगासत्तों | 
अण्गाणमलोच्छण्णं तह णारणं होदि णायव्व॑ ॥१५०५॥ 
सम्यग्ज्ञानका बाधक साव--इसमें यह बता रहे हैं कि आत्माका सम्यग्ज्ञान जो 

परिणाम है उसका घात करने वाले कौन हैं ? जैसे पूछा जाय कि यह अंगुली सीधी: है भोर 

टेढ़ी किए जानेएर बतलावो कि इस अंग्रुलीके सीधेपनका घात किसने किया ? यह तो सामने 

की बात है और सीधी बात है। इस अंगुलीका सीधापन किसने मिटाया ? इस अंगुलीके 

सीबेपनको टेढ़ेपननें मिटा दिया । तो आात्माके सीवेपनकों क्रिसने मिटाया ? आात्माके टेढ़ेपनने 

मिटा दिया। आभात्माके वैराग्य परिणामकों किसने मिटाया ? विषय कषायके परिणामोँने 

मिटाया । यह रूवरूह साक्षात्‌ बात चल रही है | फिर निमित्त को वात लेना है । आत्माका 

सब सही सही जान जाना स्वभावप्रिणमनकी बात है | स्वरसतः आत्मामें ऐसी कला है कि 

वह पदार्थोको सही सही जान लिया करे । इस सीचे और भोले काममें वाधा डालने वाला 

कोन है ? _अज्ञान । वस्तु की सही जानकारी न होना, यही है वस्तुकी सही जानकारीका 

वाधक । जैसे वस्त्रका स्वेत परिणमन मलके द्वारा ढक जाता है तो सफेदीका घात हो जाता 
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होता है ? एक पदार्थ उतना होता है जिरुका कि तीन कालमें भी कभी दूसरा ठुकड़ा वे हो 
सके । एकका टुश डा कभी नहीं होता है। टुकड़ा हो जाय तो समझो कि उसमें अनेक चीजें 
थीं सो वे विखर गईं | स्पयेका तो टुकड़ा हो जाता है क्योंकि १०० पैसेका नाम रुपया है 
और एक नये पैसेका टुकड़ा नहीं होता और मान लो टुकड़ा हो जाय तो -उससे भी कम 
कीमतका कोई दाम है। जो कमसे कम कीमतका दाम हो उसका टुकड़ा नहीं होता है । 
एक कहते ही उसे हैं जिसका अंश न हो । यह हम मोटी परिभाषा कह रहे हैं। बारीकी 
में जाये तो और ही ढंगसे कहता पड़ेगा । 
एकका सखरूप सममतेके लिये एक द्ष्टान्त--हशन्तमें पहिले इसीको ले लो। यहें 
चौकी रखी है, यह एक चीज नहीं है क्योंकि इसके टुकड़े हो सकते हैं । यह अनेक चीजसे 
मिलकर वनी हुई है क्योंकि इसके टुकड़े हो जायेंगे । देखनेमें जो कुछ आ रहे हैं वे एक 
चीज नहीं हैं किन्तु श्रतेक चोजोंके मिले हुए पिण्ड है। इसलिए ये सब मायारूप हैं, वास्प- 
बिक चीज नहीं हैं । तो एक क्या होता है कि जिसका दूसरा अंश न हो सके । तब दिखने 
वाले पदार्थपें जो अविभागी श्रंश है, एक परमाणु है, ऐसा एक परमाणु ही वास्तविक 
चीज है । जो परमाणु मिलकर बने हों वे पिण्ड हैं, ये वास्तविक चीज नहीं हैं । भ्रच्छा वो 
दिखने बाली बातोंमें चीजोंमें पता लग गग्मा कि इनमें वास्तविक पदाथे एक-एक परमाणु 
है। वह परमाणु क्रितना है ? इस चौकीमें कितने परमाणु होंगे ? कुछ अनुमान कीजिए । 
शायद २० परमाणु होंगे । अरे २: परमाणु तो सूईकी नोकके बरावर जगहमें हो 
सकते हैं। अनन्त परमाणु हैं। उनमें जो एक-एक परमाणु है, स्वतंत्र सत्‌ है। उन परमाखुदों 
का जो यह पिण्ड बत गया है यह स्कम्त्र रूप है। यह परमार्थ वस्तु तहीं है । ऐसे इस लोक 
में अनन्त परमाणु हैं । 
एक चेतन कितना है ?--प्रव चेतन तत्त्वपर आइए । एक चेतन कितना है 
जिसका दूसरा अ्रंश न हो सके | ग्राप हम संव एक-एक चेतन हैं, मुझ चेतनका कभी ढुकड़ा 
नहीं हो सकता । ऐसा कहा जाय कि आप आधे तो वहाँ बैठे रहो और आधे श्राप मेरे पास 
था जावो तो ऐसा कोई नहीं कर सकता । जो एक चेतन है वह अविभागी है । उसका अंश 
नहीं हो सकता । एक चीज विरंश होती है। अंश होने लगे तो समझो कि अनेक चीजें हैं । 
ु चेतन द्रव्योका परिमाण---जैसे एक आप चेतन हैं वैसे ही भर कितने चेतन हैं। 
जरा अंदाज तो कीजिए । पहिले मनुष्य बतलावो । श्राजकी मानी हुई आ्त्मायें मनुष्य तीत 
लक 8 0 ही | इन तीन चार पभ्ररवकी वात देख लो, मगर एक हृष्टि तो कर लो 
कि आपको हृष्टि कहां तक है ? यह श्राजकी परिचित दुनियावी बात कह रहे हैं । दुनिया 


त्तोौ्‌ संस ढ रु यु ची्‌ थ या नहीं ५ ज्ै ब्‌ हु 
इससे असख्यात गुणी है । इतनो ही दुनिया नहीं है । हित बड़ी विस्दत जमीन पर एक 
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कोनेमें पृथ्वीका एक मल उठ खड़ा हुग्रा है, जो आजकलके समयमें खूब बढ़ा चड़ा हुआ है 
और यह आठ हजार कोस रकका ऊंचा मलमा उठ जाता है और यह उठा है ठिगने हाथ 
को तरह श्ौर यह गोल उठा हुथ्ा है जिसे लोग नारंगीकी तरह गोल कहते हैं | गौर इसके 
चारों शोर बस्तियाँ वस्खी ६ई हैं जिसे देश विदेश कहते हैं और यह एक स्थाव्से घुमकर उसी 
स्थानपर आा जाया ब-रती है । इस तरह बहुतसे ग्रावागमन गोल रूप हो जानेसे आज यह 
प्रसिद्ध हो गया कि दुनिया गोल है और इतनी हो है । इसके अतिरिक्त कितनी दुनिया है इसको 
कोई अपनी हृष्टिमें नहीं जे सपता है । सब जगहोंके भी मनुष्य जोड़ लीजिए तो मनुष्योंकी 
ही गिनती बाई ठंस प्रमाण हो जाती है। 

मनुष्यातिरिक्त ब्वेबोद्की बहुरुता- फिर पशुवोंको देखो कितने हैं ? फिर पक्षियोंको 
देखो कितने हैं ? कीड़े मकोड़ों को देखो एक ही जगह निकल पड़े तो अरबोंकी संख्या हो 
जाती है । फिर जरा इ्त व-स्पतिको देखो एक पेड़में श्रसुख्यात वनस्पतिके जीव रहते हैं, 
फिर इस वनस्पतिमें श्र अन्य सूक्ष्म वनस्पति हैं जो इस पोलके अन्दर ठसाठस भरे हुए 
हैं। उन वनस्पति जीवोंका शरीर इतना सूक्ष्म है कि वे हाथ चलानेसे भी नहीं हटते, अग्नि 
जलाने से भी नहीं हटते, किस्तु अपनी ही मौतसे एक सेकेण्डमें २३ बार जन्म मरण करते 
हैं। ऐसे जीवोंसे यह लोकाकाश ठसाठस भरा हुआ है | अनुमानके लिए कह चलते है कि 
इस लोकसें जीव कितने हैं ? जीव अरन्तानन्त हैं। और पुदूगल जीवोंसे भी अनंतानंत्तगुणे 
अनन्तानन्त हैं। धर्म, अधर्म, आकाश, कालकी तो चर्चा ही छोड़ो । पर विश्वद जाननेके 
लिए जीव और पुद्गल दोनोंको लीजिए | अ्रव समझ र ए कि पदार्थ कितने होते हैं ? 
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अपने आपमें ही परिणमते हैं। ये प्रत्येक पदार्थ दूसरे पदार्थोक्रा परिणमन लेकर नहीं: 
परिणम्ते । अपने प्रदेशमें है और किसी न किसीके द्वारा प्रभेय हैं। ऐसे प्रत्येक पदार्थ अपने 
स्वहूपके ६ढ़ किलेमें सुरक्षित है। कोई किसी पदार्थका विनाश रहीं कर सकता । किसीने 
अपराध किया, राजाने फांसी दिया | तो फांसी होनेमें किसी पदार्थका विनाश होता है क्या ? 
नहीं । शरीरके परमाणु भी विखर जाएँ तो भी वे परमाणु अपने स्वरूपके परमाणुरूप 
रहते ही हैं। इस शरीरसे जीव विदा हो गया तो बह जीव परिपूर्ण अ्रखण्ड वहीका वही 
रहता हुआ आगे किसी और शरीरमें पहुंच गया । किसी लकड़ीको जला दिया, राख हो गई, 
कुछ उड़ भी गई, उससे बिसी पदार्थका नाश होता है क्या ? नहीं। जितने परमाणु थे 
लकड़ीमें श्रौर वे पिण्डरूप होनेसे वजनदार भी थे | श्रब जल जामेपर कुछ धुवांके रूपमें एक 
एक अशु ही नहीं किन्तु अस्त अणुवोंके स्कंध धुवांके रूपमें बिखर जाते हैं, कुछ राखके रूप 
में प्रकट हो जाते हैं, कुछ हवा चल जानेसे सर्वन्न व्याप जाते हैं । फैल गए, सब कुछ हो 
गया, मगर एक भी परमाणुक्रा ताश हुआ क्या ? नहीं । | 

विजस्वरूप--जगतमें जितने पदार्थ हैं वे सब अविनाश्ञी हैं सुरक्षित हैं। उनक 
विनाश तीन कालमें भी नहीं हो सकता | तो यह पदार्थ जो इस देहहूपी मंदिरमें विराज 
मान हुआ भीतर ही बरा-बना सारा लोक जावता रहता है, व्यवस्था करता है और खुद 
श्रमूर्त है पिष्डरूप नहीं है। इससें कोई रूप नहीं कि आँखों देख लिया जाय, कोई रस 
नहीं कि जिह्यासे चख लिया जाय, कोई गंध नहीं कि नाकसे सूघ लिया जाय, कोई स्पश 
नहीं जो पकड़कर समझ; लिया जाय, इसमें कोई शब्द नहीं कि कानोंसे सुन लिया जाय 
कि यह श्रात्मा है। यह तो ज्ञानज्योति स्करूप सदभूत पदार्थ है। यह ज्ञावज्योति स्वरूप 
सदभूत पदार्थ निरंतर ज्ञान करता रहता है, इसका जानत देखन ही कार्य है । इसके श्रतिं: 
अ्रतिरिक्त बाह्य पदार्थो्में यह आत्मा कुछ नहीं करता है । 

अशुभवात्मक जाने आत्माका यथार्थ परिचय-- शैया ! सर्वे पदार्थों भिन्न अपने 
आपके स्वरूपमें तन्मय यह में सदभूत आत्मा हूं, ऐसा निर्णय करो । इस झआ्ात्माको अनुभवा- 
त्मक ज्ञानसे भोक्षके निकट पहुंचना है । सब संकटोंके विनाशका कारण बनता है। अचुभ- 
>त्मक ज्ञान किसे कहते हैं ? जैसे मिश्रीका स्वाद हम बताना चाहें तो मुखले कहकर हम 
आपके अनुभवात्मक ज्ञानके कारण नहीं बन सकते । हम आपके सामने मिश्रीके स्वादका 
वर्णोत करें इससे तो यह अच्छा है कि २ प्रामेकी सिश्री लाकर आपके मुखमें धर दें । २ घंटे 
भी बोलकर हम मिश्रीका स्वाद आपको बताएं तो आपको उसका ज्ञान त्‌ हो सकेगा । वह 
जज आप मिश्रीकी डली मुखमें रखकर कर लेंगे। बह है श्रापका अनुभवात्मक ज्ञान । यह 
मिश्री ऐसी है कि वचदोंसे इसका ज्ञान नहीं- हो सकता । इसी प्रकार श्रात्माके सम्बन्धमें 
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भाव है और दझात्माके विकारभावके उत्पन्त होनेमें कर्मोका उदय निमित्त है। कमदिय 
निमित्तके बिना विकारभाव उत्पन्न नहीं हो सकता, यह वात एक अलग है पर रत्तत्रयका 
तिरोधान करने वाले कर्म नहीं हो सकते है । 
साक्षात्‌ बाधकके स्पष्टीकरए.के लिये एक दृष्टान्व--जैसे पूछा जाय कि यह टेढ़ी 
अंगुली है, इसके टेढ़ेपलका तिरोधान हो गया तो इसके टेढ़ेपनका तिरोघान करने वाला क्‍या 
है ? क्या यह मंदिर है ? मंदिरने इस अंगुलीको दवा दिया क्‍या ? क्या इस चौकी, पुरतक, 
श्रोतावों आदिने इस अंगुलीको टेढ़ा कर दिया है ? कोई कहेगा कि श्रोतावोंको समभानेके 
लिए सीधी किया तो श्रोता हो गए इस सीधी अंगुलीके बाधक, तो श्रोता नहीं हैं इस टेढ़ी 
अंगुलीके बाधक, किन्तु यह स॑.धी पर्याय है इस टेढ़ी पर्यायका साक्षात्‌ बाधक । साक्षात्‌ वह 
कहलाता है जिसके अंतरज्में दूसरेकी अपेक्षा न पड़े । यहाँ तक सम्यन्दशन और सस्यण्ज्ञान 
के बाधककी चर्चा तो हो चुकी, श्राज सम्यक्चारित्रका बाधक क्या है इसका प्रकरण है | 
वत्थस्स सेदभावों जह णशासेदि मलभेलणासत्तो । 
कसायमलोच्छण्णं तह चारित्तं पि णशायब्वं ॥१५६॥ 
सम्यकूचारित्रका साक्षात्‌ बाधक दपायपरिणाम--जिस प्रकार वस्त्रमें रहने वाली 
सफेदीको मलका सद्भाव नष्ट कर देता है इसी प्रकार चारित्रको कपषायरूपी मल उच्छिस्त 
कर देता है। वस्त्र स्वभावत: सफेद है और महीने भर तक पहिने रहे, धोयें नहीं तो मैला 
हो जाता है। तो वस्त्रकी सफेदीका साक्षात्‌ बाधक कौत है ? उसपर लगा हुआ मल । इसी 
प्रकार आत्माके सम्यकचारित्रका बाधक कौन है ? पश्रात्मामें लगा हुआ कषाय परिणाम । 
कपाय परिणाम चारित्रका साक्षात्‌ बाधक है क्योंकि कषाय परिणाम भी आत्माकी परिणति 
है और सम्यक्चारित्र भी आत्माकी परिणति है। और कषाय परिशाति सम्यक्चारित्रसे 


विरुद्ध परिणति है। ये दोनों एक साथ नहीं रह सकते । सो सम्यकचारित्रका नाश करने 
वाला विरोधी कषाय परिणमन है । 
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ग्रात्माका स्वभाव है और वह दढ़नेके लिए स्वस्सत्त: तैयार बैठा है और स्वभाव भाव है 
शत्तिस्वरूप, सो उसका तो तिरोधान कहलाता है पर आत्माका कषायभाव स्वभाव भाव नहीं 
है | स्वससतः होता नहीं है, अपने श्राप बढ़नेके लिए तैयार बैठा नहीं है, इस कारण कपाय 
का तिरोभाव सम्यक्चारित्रके द्वारा कैसे कह सके ? सम्यक्चारित्रका तिरोभाव होता है कपाय 
के द्वारा । 
चारित्रदा प्रदाश--वह चार्त्रि भी क्‍या है ? ज्ञानका चारित्र है | ज्ञानका सम्यवत्व 
होना सम्यग्दशैन, ज्ञानका ज्ञान होना सस्यम्ज्ञान और ज्ञानका चारित्र होना सम्यक्चारित्र । 
आत्मा ज्ञानलक्षणात्मक है और लक्षण और लक्ष्यका भेद चलनेसे आत्मा और ज्ञान ये- दो 
बातें कही जाती है, पर आत्मा ही ज्ञान है व ज्ञान ही आत्मा है, कोई भेद नहों है। यह 
ज्ञान उपाधिका निमित्त पाकर मलिन बन रहा है। विपरीत अभिप्राय को मिथ्यांत्व कहते 
हैं। वह अ्रभिष्राय क्या है ? ज्ञाचकी ही तो करतृत है, ज्ञानका ही तो अभिप्राय बनता हैं। 
तो मिथ्यात्वका जो विरोधी भ्भिप्राय वचता है वह ज्ञानकी मलिनता है। यह मलिवयता दूर 
हो जाय, ज्ञानकी समीचीनता झा जाय, इसका नाम है सम्यक्त्व और ज्ञानमें ज्ञानका शी 
हो जाय, इसका नाम है सम्यशज्ञात, और ज्ञान ज्ञानरूप ही बतेता रहे, इसका नाम है सम्यक 
चारित्र । तो ये तीनों ही चीजें ज्ञानरूप पड़ती हैं । ज्ञानका ऐसा आचरण मोक्षका हेतु है 
ग्रौर वह स्वभाव है । 
चारित्रके तिरोधानका हेतु--यह ज्ञानचर्यारूप स्वकषाय नामक परभावोंसे कर्म 
मलिनतासे अवच्छुन्त होनेसे, रुद्ध होनेसे यह तिरोहित होता है, दब जाता है। जैसे कि 
वस्त्रकी सफेदी किसके द्वारा सिटेगी ? किसी परभावके द्वारा । वस्त्रके ही द्वारा वस्त्रकी 
सफेदी न मिटेगी । किसी परवस्तुके द्वारा वस्त्रकी सफेदी त्तिरोहित होगी। इसी तरहें 
श्रात्माका सम्यक्चारित्र तो स्वभाव है वह स्वभाव कषायमलरूपी परभावसे ढक हुआ है | 
तब कषाय करना, अज्ञान करना हे मिथ्या अभिप्राय रखना ये चीजें हेय हैं कि उपादेय हैं ! 
हैय हैं, भात्माके श्रकल्यारस्वरूप हैं। और कषाय क्‍या है ? कर्म । ज्ञानावरणादिककों यहीं 
कर्म नहीं कह रहे हैं, किन्तु श्रात्माके द्वारा जो किया जाय उसको कर्म कहते हैं। आत्माके 
ह्वारा क्या किया जाता है ? ये मिथ्यात्व श्रज्ञान, और कषाय । 
फमकी उद्भूतिका कऋरण--क्या आत्माके द्वारा पुदूगल कर्म नहीं किए जाते हैं * 
नहीं । तो फिर ये लग कैसे गए ? आत्माके द्वारा किए गए विभाव कर्मोका निमित्त पाकर 
ऐसी ही कार्माणवर्गणावों में योग्यता है कि वे अ्रपती परिणतिसे कर्मरूप बनकर आत्माके 
साथ स्थित रहते हैं । कर्म किसे कहते हैं ? जो आआत्माके द्वारा किए जाएं । आत्माके द्वारा 
पृष्यभाव के पापभाव किए जाते हैं, ऐसे पुष्यके परिणाम और पापके परिणाम ये दोनों 
व्म हैं शोर कर्म रत्तत्रयके बाधक हैं। चाहे पुण्यकर्म हो और चाहे पापकर्म हो, वहें 
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आत्माके शुद्धभावोंका बाधक है। इस कारणा ज्ञानके उद्योगमें दोनों ही प्रकारके कर्म प्रति- 
पेधके योग्य होते हैं | कर्म बाम वारतवमें विभावोंका है और पुदगल वर्गणावोंका कमे नाम 
उपचारसे है | जसे सिंह नाम जंगलमें रहने वाले उस पशुका साक्षात्‌ है और यहाँ किसी 
पुरुषका सिंह नाम रख दिया जाय तो वह उपचारसे है। इसी प्रकार कर्म नाम श्रात्माके 
विकार भावोंका है, उस विकार भावका निमित्त पाकर पुदुंगल वर्गणावोंमें जो उसके 
अनुकूल स्थिति बनती है उसका नाम कर्म है। यह उपचारसे है । 
आत्मविकारको कर्म कहनेका कारए--आात्माके बिकारकों कर्म क्यों कहते हैं? 
क्रियते इति कर्म: | जो क्रिया जाय उसे कर्म कहते हैं | तो ज्ञान नहीं किया जाता क्या ? 
नहीं। श्रद्धान नहीं किया जाता क्या ? नहीं । ज्ञान किया नहीं जाता है, ज्ञान होता है। 
श्रद्धान किया नहीं जाता, श्रद्धान होता है श्र रागादिक विभाव जिए जाते हैं। किया जाने 
में श्रौर होनेमें किस कारएसे अन्तर है ? जो परकी अपेक्षा रखकर होता है उसे तो करना 
कहते हैं श्रौर जो परकी अपेक्षा नहीं करके होता है उसे होना कहते हैं । होने और करनेकी 
ये दो व्याख्याएँ हैं । ज्ञान दर्शन श्रादिक परकी अपेक्षासे वहीं होते हैं, पर रागादिक विकार 
ये पर-उपाधि निमित्तकी श्रपेक्षा करके होते हैं । इसलिए इन रागादि विभाबोंका ताम कर्म 
है।तो ये सर्व प्रकारके कर्म मोक्षके हेतुको तिरोहित करते हैं, इसलिए ये प्रतिपेधके योग्य हैं । 
पुएयकर्म की कुशलता--भैया ! समयसारमें यह पुण्य पाप नामक भ्रधिकार चल 
रहा हैं। जहाँ यह बताया है कि पापकों सभी लोग कुशोल कहते हैं क्योंकि उसका फल 
पाप है, पर वह पृण्यकर्म भी सुशील कैसा जो संसारमें प्रवेश कराता है । पुण्यका उदय 
हथ्रा, ठाठवाट, वैभव, चमत्कार मिला तो उन ठाठबाट, चमत्फारोंकी निम्मित्त पाकर इस 
जीवने अपने श्रापमें मलिनता बढ़ायी, ग्रासक्ति बढ़ायी, कपाय वढ़ायी, विपयेच्छा बढायी 
जसके फलमें इराकी दुर्गति होगी तो यह पुण्यक्रा दोप नहीं है। यह है ब्रज्नावका दोष । 
मगर पुण्यका और पुण्यफलके अज्ञानका प्राय: सम्बंध ऐसा है कि जहाँ पृण्यफल बिशेप मिल 
बहा ग्रज्ञान रहता है. नियम नहीं है पर प्रायः ऐसी बात है । 
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समुदायकी अनर्थकारिता-चार पंडित थे । एक तो थे ज्योतिषी, एक वंद्य,.एक 
व्याकरणके पंडित और एक दार्शनिक विद्वान । चारों पढ़े लिखे खुब थे, मगर मूर्खतामें भी 
कम त थे। सो एक घोड़ा सबने लिया और वे चल दिये, एक जंगलमें से निकले । सबने 
सोत्ता कि श्राजके दिन यहीं कहीं पिकनिक कर लें, अच्छी तरह भोजन कर लें, मौज मान: 
लें । कहा यहीं बस जावो क्योंकि सुहावना जंगल है । वस गए । सोचा कि घोडेको चरनेके 
लिए कहां छोड़ा जाय ज्योतिषीसे पूछा, उसने सोच विचारकर बताया कि पश्चिम दिशामें 
छोड़ दो । छोड़ दिया तो वह स्वतंत्र होकर भाग गया । खैर, कह्टा श्रच्छा रसोई बनावो । 
अरब यह काम विसे दिया जाय ? सबने कहा कि जो सबसे कमजोरसा हो व्यवहारकी चतु- 
राईमें उसे यह काम दिया जाय ? भाई वैद्य साहबकी तो आजकल वड़ी पूछ है, वे तो फोकट 
में हैं नहीं, ज्योतिषियोंकी भी कम इज्जत नहीं है, उनको भी लोग बहुत पूछते हैं । 
बेयाकरणजीकी दरतूत-अब रह गए वैयाकरण महाराज । सोचा कि यह काम बैया- 
करण महाराजको दिया जाय, सो खाना बनानेका काम वैयाकरण महाराजको दिया गया | 
अच्छा तो साग सब्जी कौन लाए ? विचार हुआ कि वैद्य जी अच्छी लायेंगे क्योंकि वे जानते 
हैं कि कौनसी सब्जी कैसी है। सो वैद्य जी सब्जी लेने गए। विचार किया कि पालक 
भाजी लें तो यह जुकाम करेगी, मेथी लें तो यह भी नुक्सान करती है | इस तरहसे उन्हें 
सबसे अच्छी जंदी चीमकी पत्ती । सो नीमकी पत्ती लाकर धर दिया । अब उसे चंक्बूसे 
काटकर छौंक दिया । साग बन रहा है तो वह फुद्‌ फुद बोले । सो वैधाकरण महाराज 
सोचते हैं कि पुदू-फुद तो कोई शब्द ही नहीं है, पोथीमें भी उलट पलट कर देखा कहीं 9९ 
फुद न था । फुद फुदकी शब्दसिद्धि व्याकरणामें मिली नहीं । तब कहा यह पतेली भू बोलती 
है, यह फुद्‌ फुद्‌ क्यों कहती है ? यह पतेली भूठ बोलती है इसलिए भूठ बोलने वालेके मुख 
में मिट्टी फोंक दो । सोचा कि यह फुद्‌ फुद तो कोई छाब्द ही नहीं है तो उसने पतैली में 
मिट्टी भोंक दिया । क्‍योंकि झुद्ध संस्कृत जानने वालेको अशुद्ध शब्द सुईकी तरह चुभता है । 
श्रभी कोई भक्तामरस्तोत्र पढ़ रहा हो और अशुद्ध पढ़ जाये तो संस्कृत पढ़े हुए व्यक्तिके वे 
शब्द सूईकी तरह चुमेंगे। ह 
दाशनिककी अकल--उनमेंसे दाशनिक घी लेनेके लिए गया | एक गिलासमें पाव 
डेढ़ पाव घी लिया, और आ्राते समय रास्तेमें उसे एक शंका हुई कि घी पात्रके श्राधारपर है 
या पात्र घीके आधारपर है। सीधे शब्दोंमें यह कहो कि घीमें पात्र है कि पात्रमें घी है। 
उसके यह शंका हो गई कि पात्रके आधारमें घी है या घीके आधारमें पात्र है । सो वह डेढ़ 
पाव घी था, उससे गिलास भर गया था । उसके यह शंका हुई तो उस घीको श्ौंधा दिया । 
सारा थी बह गया, गिलासकी पेंदमें थोड़ासा घी वचा | और जब आगे गया तो उसे फिर 
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शंका हो गई सो उसने सोचा कि दुबारा पक्‍की तरहसे निर्णय कर लें, सो दुबारा फिर 
आधा दिया । साराका सारा घी वह गया | अब वहाँ सागभाजीकी क्‍या दशा थी कि वह 
तो सारीकी सारी खराव ही हो चुक्री थी । श्रव खाना पीचा सब खराब हो गया, पिकनिक 
का टाइम भी पूरा हो चुका । सबने सोचा कि भ्रव चलना है । कहा--लावो घोड़ा | धोड़ेको 
ढूढ़ने गए तो वह नदारत । 


दृष्टास्तके उपसंहारपूर्वक परण्यफलसे अनर्थकी विवेचना--तो वहां चारों सूखे थे 
इसलिए इतनी विडम्बना हुई, यदि एक ही मूर्ख होता तो इतनी विडम्वना न होती । जब 
चारों ही मूर्ख हो गए तो हर तरहकी विडम्बना हो गई तो ये चारों कुतत्त्व, जवावी, 
सम्पत्ति, सिथ्यात्व और श्रज्ञान ये शअ्रकेले-अकेले हों तों कितनी विडम्बना वन सकतो, 
श्रौर चारों मिल जायें तो उसकी विडम्वबनाका क्या ठिकाना ? तो पृण्यके उदयमें होता और 
क्या है कि इस विडम्वनाके ही साधन मिलते हैं | तो यह प्॒ण्यकर्म सुशील कैसा जो संसार 
में प्रवेश कराता हो । पुण्यकर्म करता ठीक नहीं है | पुण्यकम हो जाय तो होने दो, मगर 
इस आशयसे यदि पुण्यकर्म किया जाय कि मैं पुण्य कर्म कक तो इसके मायने हैं कि संसार 
की वाञछा की, मुक्तिकी वाञ्छा नहीं की । शुद्ध आत्मतत्त्वका दर्शन करते हुए शुभ राग- 
वश ॒पुण्यकर्म बंधे तो वह सातिशय पुण्य बंबता है श्रौर उस पृण्यसे जबरदस्त धोखा नहीं 
होता है । क्योंकि उसका लक्ष्य पृण्यका न था, उसका लक्ष्य मोक्षका था । 

आत्मस्वभावषिकासका बाधक आत्मविशाव-- भैया ! जिसका लक्ष्य ही पृण्यकर्मके 
करनेका हो उसको पृण्यकर्म धोखा ही देगा क्योंकि मूलमें अ्भिप्राय ही उसका खोटा है । 
तो ये दोनों प्रकारके कर्म मोक्षके हेतुका तिरोधान करते हैं इसलिए इन कर्मोका प्रतिषेव 
किया गया है । ये कर्म मुझे वांधते हैं ऐसा नहीं है किन्तु कर्म ही स्वयं वंधन है । आात्माके ये 
कर्म आात्मासे अलग नहीं हैं | कर्म शव्द कहनेपर आप ज्ञानावरणादिक पुदूगल कर्मोंका रंच 
ख्याल न करें और ऐसा सोचकर इस प्रकरणको सुनिए कि आत्मा है एक पदार्थ श्रौर उसमें 
जो विकार होते हैं वे हैं इसके कर्म | यद्यपि पुद्गल कर्म हैं और वंत्रते हैं, सर्वे प्रकारकी 
स्थिति है पर एक निश्चयकी मुख्यताके प्रकरणमें दूसरे पदार्थोका ख्याल नहीं किया जाता | 
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मिथ्यादशनका उदय है निमित्त प्रक्रिया, इसलिए साक्षात्‌में दूसरेको निर्मित्तमें तीसरेको 
बताया गया है । 


परम्परा निमित्तका उदाहरण-जंसे एक ट्रेनमें दस-बीस डिव्ब्रे लगे हैं, इन्जन चलाता 
है सबको ऐसा व्यवहारमें कथन है। निकट व्यवहारकी बात देखो तो इञ्जन केवल अपने 
पोछे लगे हुए डिव्बेकी खींच रहा है और उसके पीछे लगे हुए डिव्बोंको नहीं खींच हे 
है। इञ्जन अपने पीछे वाले डिब्बेको खींच रहा है, तीसरे डिब्बेको दूसरा डिब्बा खींच 
रहा है और चौथे डिब्बेको तीसरा डिब्बा खींच रहा है। इञ्जन तो केवल अपने पासके 
लगे हुए पहिले डिब्बेकों खींच रहा है। यह साक्षात्‌ व्यवहारकी बात कह रहे हैं! हे प्रौर 
निश्चयसे देखा जाय तो इज्जन पहिले डिब्बेको भी नहीं खींच रहा है। इज्जनमें तुम 
किसको देखोगे ? पहियोंमें लगे हुए उस डंडेको देखोगे । तो डंडा क्रिसको क्या कर रहा है 
निरचयसे बतलावो ? वह डंडा अपनेमें श्रपती क्रिया कर रहा है। उसका निमित्त पाकर: 
चूंकि पहिया चिपका हुआ है ना, इसलिए वह भी चल रहा है। एक एक पुर्जा अपने अपने 
में अपनी-अपनी क्रिया कर रहा है। कोई पुर्जा, कोई स्कंध किसी दूसरे स्कंधका परिणमन 
नहीं करता है। ये तो सब निमित्तनैमित्तिक सम्बन्धके कारण चलते हैँ । 


श्रोतां व वक्ताकी क्रियामें उपचार कारएता--श्रोतावोंका निमित्त पाकर वक्ता होथ 
भी हिलाता, वचन भी बोलता, मनमें विकल्प भी करता तो इन तीनों चेशवोंका करने 
वाला श्रोता नहीं है, कराने वाले श्रोता नहीं हैं व सम्थेत करने वाले भी श्रोता नहीं हैं 
ओर कारण भी नहीं है | हाँ निमित्त कारण है भौर श्रोताजन जो कुछ अपने आपमें सोचते 
हैं, ज्ञानका विकास होता है उनका करने वाला वक्ता तहीं है, उसका कराने वाले वक्ता नहीं, 
हैं, उसका समर्थन करने वाला वक्ता नहीं है । हां निमित्त कारण है। तो इसी प्रकार आत्मा 
में जो मिथ्यादर्शन होता है, मिथ्याज्ञान होता है, मिथ्याचारित्र होता है उसका करने वाला 
कर्म नहीं, कराने वाला भी कर्म नहीं, समर्थन करने वाला भी कर्म नहीं, उपादान कारण 
भी कर्म नहीं, हाँ तिमित्त कारण है । तो यह समझो कि हमारे कल्याण क्रा, मोक्षका साक्षात्‌ 
वाधक विकारपरिशाम ही है | कोई अन्य द्रव्य नहीं हो सकते | 


विकारोकि परित्यागका क्र्तव्य--भैया ! किसी भी उपायसे हम विकारोंको छोड़ 
सके तो हम कल्याण कर सकते है। विकार छोड़नेके लिए दूसरोंसे मिन्‍्तत करना काम 
न देगा, किन्तु श्रपने सहज स्वभावका दर्शन, सहज़ स्वभावका ज्ञान और सहजस्वभावमें ही 


रत होना यह प्रक्रिया काम देगी । सो 3०्य पाप दोनों व्मोका आग्रह छोड़कर हमें आ्रात्म- 
_स्वभावके दर्षनमें लगना चाहिए । 
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सो सब्वशाणदरिसी कम्मरयेण शियेणकच्छप्णो । 
संसार समावण्णो णा विजाणदि सबदो सब्बं ॥१६०॥। 
यह आत्मा स्वभावसे सबको जानने वाला और देखने वाला है, तो भी श्रपने कमें- 
रूपी रजसे श्राच्छादित होता हुआ, संसारको प्राप्त होता हुआ्ना सर्व प्रकार से सब वस्तुवोंको 
नहीं जानता है। बहना तो यह था कि कर्म ही वंध स्वरूप है श्रौर कह क्‍या दिया कि 
निज कर्मोसे ग्रवच्छुन्त होकर मायने ढक कर यह सबको नहीं जान सकता है। इसमें दो 
बातें आईं । अपने गुणोंका विकास न हो पाना, यह बंधव है, सुख दुःख भी बंधन है श्रौर 
अपने स्वभावके अनुकूल काम न हो पाना यह भी बड़ा वंबन है । 
इच्छाका वन्‍्धन--जैसे किसी वालककों यह इच्छा हो जाय कि यहाँसे उठो और 
घर चलो । और माँ नहीं उठती तो बच्चा कितना तड़फता है। अरे बालक तुमको क्‍या 
दुःख हो गया ? लो मिठाई खा लो, फल खा लो, अच्छे गद्टे पर सो जाबो, तुभे क्लेश क्‍यों 
हुआ ? उसके क्लेश नहीं मिटाये मिटते हैं चाहे जितने भ्रच्छे पलंग पर सुलावो । उसके तो 
मनमें एक बात आ गई कि घर जायें श्रौर श्राजादीसे रहें । यहाँ रिश्तेदारके घरमें बेठे हैं 
तो आजादीसे दिल नहीं लगता, यहां खेलनेको मन नहीं करता, तू घर चल । अपने मनके 
माफिक बात पूरी न बनना भी बंबन है । 
अज्ञानका बन्धन--जीवका स्वभाव सब वस्तुवोंके जानने देखनेका है, इस मर्मको 
नहीं जान पाना कि यही विकट बंधन है। क्योंकि यहाँ निज कर्मोसे ढक गया। श्रर्थात्‌ 
श्रात्मामें जो विकार भाव होता है वह ही कर्म है और उन विकारभूत कमोसे यह जीव 
दवा है इसलिए गुणोंका विकास नहीं हो सकता । है तो यह स्वयं ज्ञानस्वभावी ज्ञानरूपी । 
से विश्वको सामान्यरूपसे श्रौर विशेषरूपसे जाननेका स्वभाव भप्ात्मामें है पर भ्रनादि काल 
से अपने पौरुष न किये जानेके अश्रवरोधसे प्रकृत्या जो कर्ममल हैं, रागादिक विकार हैं, उन 
कर्ममलोंसे ढका हुआ होने के कारण इस बंध अश्रवस्थामें सर्वे ओरसे श्रात्माको न जानता 
हुआ यह जीव शभ्ज्ञानभाव से ऐसा ही ठहर रहा है| इससे यह निश्चित होता है कि ये कर्म 
स्वयं बंबन है । 
ज्ञानगम्प भावात्मक अयूत आत्माका भौतिक पदार्थेसि वन्धनका अभाव--जीच है 
भावात्मक । इसको लम्बे चौड़े निगाहसे परखों तो अनुभवमें व आ्रायगा । इसे किसी पिण्ड 
रूप की निगाहसे देखो तो यह अ्रनुभवमें नल आझायगा। इसको किसी अ्रवस्थाके रूपसे देखो, 
यह क्रोबी है, यहु मन वाला है इस तरहसे देखो तो जीव झनुभवमें न ग्रायगा, किन्तु जीव 
की सहज स्वलक्षण जो चेतन्य भाव है उस चैतन्यका क्या स्वरूप है ? मात्र प्रतिभास, 
केवल जानकारी, इस रूपसे यदि जीवको निरखो तो जीव ग्रनुभवमें आयगा । तो ऐसा, 


१६६ समयसार प्रवचन सप्तम भाग 
भावात्मक यह मैं आत्मा सोने चांदीते बंध जाऊओँ तो यह अ्रसम्भव है । जो आत्मा है वह 
कज्में से भी निकल जाय श्र और हानि न पहुँचे ऐसा सूक्ष्म है, आकाश की तरह अमूर्त 
है । कुछ ईंट पत्थरसे बंध सकता है क्या ? नहीं । इसका बंधन तो भ्रम व राग ही है। 

रागजालका प्रयोग--कोई वश्षमें श्रापके न होता हो, भ्रापके बंधनमें न पड़ता हो ' 
तो एक उपाय ऐसा वता दें कि आपके बंधनमें आरा जायगा, श्रापक्रा दास वन जायग्रा । 
ऐसा उपाय बता दें । सुनना है आपको ? जो आपके बंधनमें न आए, आपके कब्जेमें ने 
आये वह आपकी गुलामीमें ही पड़ा रहे ऐसा मंत्र बताएंगे । आप लोगोंको जातनेकी इच्छा 
है ? है। क्यों इच्छा न हो, भाप तो इस जगतकों अपने अधिकारमें करना चाहते हैं। 
अच्छा सुनो, उसका मंत्र है कि उसकी प्रसंसा कर दो, उसको ऊंचा कह दो, अच्छा वोले 
दो, तनिक विन्नयपूर्वक वोल दो इतनी सी वात है फिर हो दिनभर जो चाहे काम करा 
लो । यह. है उसका मूल मंत्र | करते बने तो करके देखलो । मगर इसपर हेषकी प्रश्भुता 
इतनी विकट है कि जिस जीवपर द्वेष भ्रा जाता है उससे अच्छा बोलनेकी मंशा ही नहीं 
'हीती है । और कोई यदि चतुर हो तो वह अ्रच्छी तरह वोल ले तो उसके सारे कंटक सब 
खतभ हो जायेंगे । राग ही विकट बंबन है। वह रागके वंधनमें पड़ गया, तो श्रपने आपके 
आत्मामें जो रागभाव होता है बस यह राय ही वच्चत है। हम किसके आधीन है ? सब 
अपने आपमसें उठते हुए विकल्पोंके आधीन हैं । 

रागमें होने वाली कल्पनाक्ा बन्धन--किसीको आपने दो चार हंजारका ड्रापट 
उधारीमें दे दिया | ड्राफ्ट दे दिया, अब कल्पना हो गई किं ये तो कुवेमें गए । भ्ब दुबारा 
नहीं मिलने हैं। अब देखो यह भीतरमें कितना दु:खी हो रहा है ? उसको क्या कांग्रजते 
दुखी किया ? ड्राफ्टने दुखी किया | अरे उसने रागकी कल्पना बनाई सो यह इतना हवा 
हो गया कि दिल थामे थामे फिरता है कि हाटे फेल न हो जाय । तो कौनने दुःखी किया ? 
खुदकी कल्पनाने । तो खुदमें उत्पन्त हुआ विकार भाव है यह ही जीवको बुरी तरहँसे सता 
रहा है। तो यह विकाररूपी कमें ही स्वयंका बंधन है जिसके वंधनमें पड़ा हुआ जीब॑ 
अपने ज्ञान, दर्शन, गुणके पूर्ण विकासको नहीं प्राप्त होता है । 

अभीष्ट न प सकनेकी अशक्तिकी परिस्थितिका वन्धर्ने--श्रापकी दृष्ट चीज तीन 
हाथ दूर पर रखी है जिसे आप हड़पता चाहते हैं और किसी मनुष्यने आपको रोक रखा 
है, हर कुछ नहीं है, तीन हाथ दरका फरके है, मगर इतनी तकलीफ आप पा रहे हैं । क्यों 
प्र रहे हैं कि जो इष्ट चीज है श्रौर विल्‍्कुल मजदीक है उसको ही तुम नहीं पा सकते तो 
इसमें मुख्य बंधन व्या है,? उस चीजको नहीं .पा रहे हैं--यह एक बड़ा वंधत वन गया 
जिससे तुम दुखी हो रहें हो । उस चीजकों प्रुम नहीं पा रहे हो इसका कारण बना तुम्हारी 
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जाय तो अच्छा हो जाय और हम तो बिल्कुल बेदाम हैं। कितनी सफाई देते हैं ? कुछ 
सफाई देदे हैं कि हम क्रोध नहीं करते हैं, हम तो मुहफट हैं, जो मन्तमें ्राता उगल देते हैं। 
कितनी सफाई देते हैं ? अरे यह मुहफ्ट होना, उगल देना यह सब कपाय है | उन छोटे 
वच्चोंको तुम दया करके पालते हो या रागमें अंबे होकर, उनके दास बनकर पालते हो ! 
यदि आपमें दया है तो और भी तो गाँवके बालक हैं, उत्तपर क्यों दया नहीं आती ?ै एक 
घरमें ही पेदा हुए वालक पर भगवान जेसे तुम निर्दोष होकर दयालु बन गए । वो यह सब 
विषय कषायोंका रंग है। सफाईसे क्या होता है ? ह 
सफाईका लोगोंको धोखा देनेसे कर्मवस्धतमें धोखाका अभाव-सफाईसे तो इस 
चेतनको धोखेमें डाल सकते हैं पर ये कर्म बेदारे तो जड़ हैं, इसलिए ईमानदार हैं, उन्‍हें 
धोखेमें नहीं डाल सकते हैं | जो समझदार हैं, चेतन हैं उनकी तो आँखोंमें धूल भोंक दें 
भगर कर्मोकी आँखोंमें धूल नहीं क्रोंक सकते हैं | उतको तो जैसा निमित्त होना चाहिए वैसा 
निमित्त मिल गया तो वह अपना कर्मझूपी बंधन बना लेगा । इस आात्माका बंधन वाग्तव्में' 
आत्माका विकार है । 
रागके वन्धनका क्लेश--पुराणोंमें जो चर्चा मिलती है और देखनेमें भी जो घट- 
नाएँ मिलती हैं कि कोई पुरुष किसी स्त्रीपर मोहित होकर अपनी जान गयां देता है, युद्ध 
करता है, लड़ाइयोंमें मरता है, अपनेको बड़ी आपत्तिमें फंसा लेता है । वह है क्या ? वह है 
रागका वंधत | एक रागके बंधतसे वंधकर रावणाने अपना सर्वेताद कर लिया, और था 
क्या ? बतलाबों सारा मामला दूर-दूर, एक पदार्थका दूसरे पदार्थमें अ्रत्यन्ताभाव । किसी 
पदार्थसे किसी अन्य पदार्थका रंच सम्बंध नहीं ? सब अपने-अपने घरमें बैठे हैं, अपने प्रदेशसे 
बाहर कोई पदार्थ नहीं है, लेकिन अपने आपमें ही श्रपनी कल्पना बसाकर हम ढु:खी होते हैं | 
अब कस मोक्षके हेतुके तिरोधायी हैं, दबाने वाले हैं, इस प्रकारके निर्णयक्रों बताते हैं-- 
सम्मत्तपडिशणिवद्ध मिच्छत जिशवरेहि परिकहिय॑-। 
तस्सोदयेग जीवो मिच्छादिद्वित्ति शायव्बो (१६१।| 
सम्पक्खका पतिवन्धक निभित्त मिथ्यात्व अक्ृति--सम्यवत्वको रोकने वाला मिथ्या- 
त्व नामक कर्म हैं| उसके उदयसे यह जीव मिथ्याहष्टि होता है ऐसा जानना चाहिए । जैसे 
श्रमुलीकी सीधी पर्यायको रोकने वाली टेढ़ी पर्याय है, ठेढ़ी पर्यायको रोकने वाली सीधी 
पर्याय है. इसी प्रकार सम्यक्त्वको रोकने वाली श्रात्माकी मिथ्यात्व तामक पर्याय है जो कि 
तत्काल बाधक है | उस मिथ्यात्व परिणामके होनेका निमित्त कर्मप्रकृतिका उदय है । उसका 
_ निभित्त पाकर जीव अपनेमें विपरीत परिशाम करता है ओर सम्यक्त्वसे दूर रहता है । 
छुटकाराकी विधि--जैसे कारागारमें वेड़ीसे दंधा हआ कैदी यदि नेडीसे ऋटमा 
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चाहता है तो वेड़ीसे छूटने से पहिले उस्ने विश्वास होना च'हिए, उस उपायका ज्ञान होना 
चाहिए और उस उपायकों कर लेना चाहिए तब वह वंधनमुक्त होता है | इसी प्रकार इस 
संसार कारागारसे पीड़ित यह कैदी यदि इस दंधनसे छूटना चाहता है तो वंधनसे छूटनेके 
उपायका विश्वाम होता चाहिए, ज्ञान होता चाहिए और फिर उन बंधर्नोंसे छूटनेका झआच- 
रण बनना चाहिए तब छूटना होता है । 
व्यर्थंका कुटेब--भैया ! एक कुटेव भर लगा है। कुटेव छूटे कि लो प्रश्का ही प्रश्न 
है । वह कुटेव नहीं छोड़ा जाता जो व्यर्थ है, असार है, कोई तत्त्व नहीं है। छोड़नेमें कष्ट 
नहीं है वल्कि आनन्द है। ऐसा वह रागद्वेषका कुटेव नहीं छोड़ा जाता है। इतना ही मात्र 
वंत्रन है जिससे प्रभ्ुमें और मुझमें इतना वड़ा अन्तर हो गया हैं कि वह तो ज्ञानी और 
अनन्त आ्लानन्दमय है और यह हम झौर श्राप अ्रज्ञाती और दुःखी रहा करते हैं । 
मिखारीका परघर फिरन--परघर फिरत बहुत दिन बीते नाम अनेक धराये। 
अभी तक यह जीव परघरमें ही फिरता रहा, परवस्तु की आशा रखना परघर फिरना 
कहलाता है। यह उपयोग अपने निज ज्ञायक स्वरूप निजगरृह को छोड़कर वाह्मपदार्थरूपी 
परग्रहमें डोलता रह भ्राया है, इन पंचेन्द्रियके विषयोंमें रुचि करता श्राया है। मुझे श्रव 
इसमें श्रानन्‍्द मिलेगा | भोजन कर चुके, पेट भर गया, क्षुघधा शांत हो गई तो इच्छा होती 
है कि खुशवूदार इत्र भी लगा लें। भरे इत्र न लगावो तो क्‍या मरे जाते हो। भोजन 
विता तो मरे जाते, पर खुशबूदार इन्नकी क्‍यों मंशा हो रही है ? श्ररे क्‍यों मंशा न हो ? जब 
मलिनता है तो किसी न किसी रूपमें व्यक्त होनी चाहिए। पेट भर गया तो इच्चका शौक 
होना चाहिए । अ्रच्छा शौक कर लो। पर सनीमा देखना चाहिए, सरकस, नाटक थ्रादि 
खेल देखना चाहिए । अरे इनको न देखे तो क्‍या कोई प्राणणोंपर संकट झा रहे हैं ? पर क्‍या 
करें, रागमें ऐसा वंधे हुए हैं कि उनके कुछ न कुछ इच्छा जग ही जाती है। लो सनीमा 
देख लिया । »व कोई सुरीला राग चाहिए, सुन्दर शब्द सुनने चाहिएँ, लो श्रव उसकी 
तलाशमें फिर रहें हैं। फिर इतनी देरमें भूख लग श्राई । फिर पैट भरनेको चाहिए। यह 
जीव क्या कर रहा है ? सुबहसे द्रसरे सुबह तक २४ घंटे कोई विवेकका काम, ज्ञानका काम 
कर रहा है क्‍या ? रागके वंबनमें वंधा हुआ, विषयोंकी ओर भुका हुआ परघर फिर कर 
यह जीव अपने अमूल्य क्षणोंकों व्यतीत कर रहा है। 
विपयोंक्ी खाज खुजानेमें अयूल्य अवसरको गमा देना-जैसे सिरका खजोंला | अंब्रा 
पुएप किसी तगरमें जाना चाहता है तो कोटपर हाथ घर कर चल रहा है, जहाँ दरवाजा 
मिलेगा वहाँ ही घुस जायगा | चलता जा रहा है पर हाय रे दुर्देव, जहाँ ही दरवाजा मिला 


ते कार डिया, पर परों 


प्‌ 


यहाँ ही सिर तेज खुजलाने लगा तो सिर खुजलानेमें उत्तना काल व्यदी 
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से चलना नहीं छोड़ा । अरे खड़े ही खड़े सिरको खूब खुजला लेता, और फिर कोट पर 
हाथ रखकर चलता, पर उसे इतना गम नहीं है। चल देता है, दरवाजा निकल जाता है, 
फिर हाथ धर कर चलता है । 
इसी तरह एक शांतिनगरमें जानेके लिए यह अंधा विपषग्रोंका विभैला पुरुष उद्यम 
करता है । चल रहा है पर जैसे ही मनुष्यभ्व मिला, जो दरवाजा था शाॉंतिनयरसें पहुँचने 
का, वस वहाँ ही इसके खुजलाहट और तेज हो गई । पशु बेचारे राग करेंगे तो वे उजडडुपन 
से करेंगे, पर मनुष्य राग करेगा तो साहित्यकी कलासे, बड़ी कुशलतासे राग करेगा । तो 
इसके सिरमें खुजलाहट बहुत तेज हो गई, कषायोंमें आ्रासक्ति हो जाती है, बुद्धिको, ज्ञामकों, 
वचनोंको, सबको रागमें लगा देता है। तो ज्यों ही मनुष्यभव थ्ाया था मुक्ति पानेके लिए 
उस ही मनुष्यभवके दरवाजेपर यह विषयोंक्री खाज खुजलाने लगा। खुजा लो खूब, पर 
समय तो न जाये । जैसे मान लो २५ वर्षके हैं तो २५ के ही रह जाएं और विषयोंकी 
जाज खुजला लें, सो न होगा | समय तो गुजरता रहता है । निकल गया अब समय | ऐसी 
स्थितियें विरला ही बुद्धिमान पुरुष होगा जो खाजकी पीड़ाकों सह लेगा, मगर उसके प्रति- 
कारमें बंधत न होगा । 
अहितसे निवृत्त रहनेका साधक तखज्ञानका बल -- भैया ! यह बल आता है तत्त्व- 
ज्ञानसे, सम्यकक्‍त्वसे । जिस पुरुषके सम्यग्दर्शन है वह पुरुष पूर्ण बद्ध क्मोंके विपाकसे किसी 
राग और भोगमें भी लग रहा हो तो भी इतना उत्कृष्ट विवेक है कि उससे हटते हुए लगे 
रहा है। जैसे किसीकों मालूम है कि यह आग पड़ी है और किसी पुरुषकी जबरदस्तीसे 
अपना हाथ आगपर जा रहा है तो हटते हुए जायगा, लगते हुए न जायगा । और पीछे 
श्राग पड़ी है, कुछ पता नहीं है और हाथ टेककर आराम लेनेकी तुम्हारी धुन होती है तो 
लगते हुए हाथ धरोगे कि हटाते हुए ? जोर देते हुए हाथ धरोगे । तो आप यह बताबो कि 
ज्यादा कहाँ जलेगा ? जबरदस्ती किसीकी प्रेरणासे आपका हाथ धरा जा रहा है तो चूंकि 
पुममें भी शक्ति है इस कारण तुम हटाते हुए हाथ घरोगे। इसी प्रकार ज्ञानी सम्यग्दर्ट 
जीवसें एक ज्ञानबल प्रकट हो, जिस ज्ञानवलके कारण यह हटता हुआ लगता है । प्रेरणा हैं 
रागकी, पू्वबद्ध कर्मोंक्री, सो उस प्रेरणाके कारण लगता तो पड़ता है ज्ञानीको विषयों, 
+९ यह हटता हुआ लगता है | वह दोस्ती किस कामकी कि मन फटा हो और दोस्ती बनाई 
हु रही हो, वह विषयोंमें लगना बया कि दिल तो हट रहा है और भोगोंसे अलग रह रहे 
हैं। यों ये ज्ञानी संत सम्पक्त्वके प्रभावसे सुखी हैं । ; 
जीवका ज्ञानखभाव---जीवका स्वभाव ज्ञान है। ज्ञानके अतिरिक्त जीवकी पहिचान 
7 और कोई उपाय नहीं है। जो जावता है वही जीव है। बह जीव कितना है, कितना 
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जानता है ? इगदी कोई हद नहीं बांध सकता है। यह जीव दो कोस तक ही जाता ढरे 
इससे आगेको न जाने ऐसी सीमा डालने वाला कौत है ? जब यह ज्ञानमय झ्रात्मा अपने 
आपके प्रदेशोंमें ही रहता हुआ दूरकी बातोंको जानता है तो फिर इसमें कोई हृद नहीं डाल 
सकता कि यह जीव चार कोस तक ही जाने, या इतने क्षेत्र तक ही जाने | यदि यह श्रात्मा 
अपने स्वरूपसे उठफ़र दाहरी पदार्थों जा जाकर बाहरी पदार्थोक्नो जानता होता तो यह 
कहना युक्त हो सकता था कि जहाँ तक यह आ्रात्मा पहुँच सके वहीं तक जानेगा । किन्तु यह 
आत्मा अपने ही प्रदेशोंमें ठहरा हुआ इस देहरूपी मंदिरमें ही पड़ा हुआ यहींसे सर्व॑ कुछ 
जानता रहुता है । तब इसके जाननेकी सीमा नहीं की जा सकती है । लेकिन देखते तो हम 
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आप यह हैं कि विसीका ज्ञान हजार मील तकका है तो किसीका ज्ञान १० हजार मील तक 
है, किसीका ज्ञान १० वर्ष पहिलेका है तो किसीका ज्ञान इससे अधिक वर्ष पहिलेका है। 
ऐसी सीमा देखी जाती है | इसके रोकने वाला कौन है ऐसा प्रइव होनेपर यह गाथा वही 
जा रही है । 
णाणस्स पडिणिवद्धं श्रण्णाणं जिशवरेंट परिकहिय॑ । 
तस्सखोदयेणा जीवो अ्रषण्णाणी होदि शायव्वों ॥१६२॥ 
ज्ञानका प्रतिवंधक अ्रथवा प्रतिकूल भाव अ्रज्ञानभाव है ऐसा जिनेन्द्रदेवके द्वारा 
प्रणीत हुआ है | जहाँ अज्ञान है वहां ज्ञान नहीं रह सकता है और जहाँ ज्ञान है वहाँ अज्ञान 
नहों रह सकता है। तो ज्ञानका प्रतिकूल विरोधी अ्रथवा प्रतिवंधक अ्ज्ञान भाव है । उस 
अज्ञानके उदयसे जीव अज्ञानी होता है। ऐसा जातना चाहिए । 
शानका स्यात्‌ आइरण---भेया ! देखिए यह बात साक्षात्‌ श्रावरणकी कही जा 
रही है कि जीवके ज्ञानकों रोकने वाला कौन है ? जीवके ज्ञानको रोकने वाला ग्रज्ञान है। 
जान न होना ऐसी बृत्ति जीवके ज्ञानको रोकती है। ऐसा सुनकर मनमें यह लगता होगा 
कि इसमें दूसरी वात क्‍या कही गई है ? ज्ञान न होना सो ज्ञानको रोकता है। वात तो 
एक ही हुई किन्तु यहाँ परिणतियाँ दो हैं--ज्ञानपरिशति और अ्रज्ञानपरिशाति । तव यह 
वात बिल्कुल ठीक है कि अज्ञानका परिणमन होगा तो ज्ञानकों रोक देगा, किन्तु यह श्रज्ञाव 
होता व्यों है ? यदि आत्माके रवभावते ही अज्ञान होता है 


हे तव वह भी स्वभाव हो गया, 
फिर हानि कुछ नहीं । सो ऐसा तो है नहीं । 
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भोक्ष तो सम्यस्ञान, सम्यस्दर्शन, सम्यक्चारित्र रूप है। यह रत्तत्रय जीवमें क्यों प्रकट नहीं 
हो पाता ? इसको तीन गाथावोंमें बताया जा रहा है। उन तीनों गाथावोंमें से यह दूसरे 
नम्बरकी गाथा है । 

व्यवहार संसार--यह समस्त संसार अ्रसार है। किसी ओर दृष्टि डालो । संसार 
कहते किसे हैं ? नाता प्रकारके परिवर्तन और परिभ्रमण करने वाले जीवके समुहका ताम 
संसार है। कुत्ता, बिल्ली, गधा, सुवा, कीड़ा मकोड़ा, पशु, पक्षी, मनुष्य श्रच्छे बुरे, यह सव 
जीवोंका जो समूह है इसका ही नाम संसार है कि जगहका नाम संसार है | स्थानका नाम 
ससार नहीं है । 

स्थानविभागसे संसार मोक्षके विभागका अभ्ाव--यदि स्थातका नाम संसार कहें तो 
विभाग करके बतलावो कि कितनी जगहका नाम संसार है और कौनसी जगह छूटी, जिसका 
नाम मोक्ष है। तो यह कहा कि जहाँ सिद्ध भगवान बसते हैं उस जगहका नाम तो मोक्ष है 
और ये अ्रसंख्यात दीप समुद्र जहाँ भरे पड़े हुए हैं, जहां स्वर्ग और तर्ककी रचना है या 
सर्वात्‌ सिद्ध तक है वह सब संसार है। तो ऐसा कहना ती ठीक नहीं बैठ सकता । इसकी 
कारण यह है कि जितनेको तुमने संसार साता उस संसारमें भी रहने वाले जो अरहंत 
भगवान हैं, वीतराग सर्वज्ञ देव हैं वहाँ पर अरहुत भगवान तो बड़े सुखी हैं, परमात्मा हैं, 
तीन लोकके अधिपति हैं, समस्त जीवोंके द्वारा आराध्य हैं। और जिसको मोक्ष भाना है 
उस सिद्ध लोकमें भी अ्रनन्‍्त निगोदिया जीव भरे हैं, जो एक स्वासमें १८ बार जन्म मरण 
करते हैं तो वहाँ रहकर भी ये निगोदिया जीव दु:खी हैं । सुखी तो नहीं हैं ? नहीं । तव 
जगहके विभागसे संसार और मोक्षका विभाग नहीं हो सकता | 

परिणामोके विभागसे संसार मोक्षका विभाग--परिणामोंके विभागसे संसार और 
और मोक्षका लक्षण बनता है । जो रागह्वेष परिणाम है, जो नानारूपका पर्यायमें परिणमन 
है वह सब संसार है । जहाँ रागद्वेष मोह नहीं है केवल शुद्ध ज्ञानका परिणमन है, जहाँ 
ज्ञानके द्वारा दो लोक और अलोक साक्षात्‌ स्पष्ट जान लिए जाते हैं, केवल जहाँ ज्ञानका 
वर्तता रहता है ऐसे निर्दोष परिणामका नाम मोक्ष है। परिणामोंसे ही संसार है और परि- 
णामोंसे ही मोक्ष है । 

जीवमें संसारभाव आनेते विगाड़--जैसे पानीमें नाव पड़ी रहे तो नावका वियाड़ 
नहीं होता, पर नावमें पानी आ जाय तो नाव डूब जाती है| इसी प्रकार इस संसारमें हम 
श्राप बस रहे हैं, इससे हमारा कुछ भी बिगाड़ नहीं है, पर हम झाप अपने चित्तमें संसारकों 


वसा ले, मोह रागद्वेष बसा लें, इन पदार्थोंकों अपनेमें ही स्थान दें तो इससे हमारा आपका 
बिगाड़ है । 
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पंसारकी अज्ञानरुपता--यह सब रुसार अज्ञानरूप है। जहाँ तक ग्रज्ञान माना है, 
परमार्थ संसार वहीं तक है । और मनुप्यको तो १२ गुणस्थाव तक माता है। एक इृष्टिसे 
१२वें में नहीं है वर्योकि वहांसे लौटनेकी वात नहीं है। इसलिए ११वें तक संसार है। श्ौर 
एक दृष्टिसि ११ वें रुएास्थानमें ससारभाव रहीं । वस्तुत: जिस जीवको रागहेष भावोंसे विरक्त 
केवल ज्ञास्ज्योतिर्मय ग्ात्मतत््वका परिचय हो गया उसका संसार छूट गया। उसके ग्ननन्ता- 
नुब्धी वषाय नही है। अनस्तानुवंधी कपायसे भ्रज्ञान है। इस ज्ञानभावका प्रतिवन्‍्धक कौन 
है ? भ्रज्ञानभाव । यह श्रज्ञान मुझे मोक्षनार्गसे रोकता है। सीधे शब्दोंमें यों कह लिया जाय 
कि यह मोह ही मोक्षसे मुझे रोकता है । हे 
प्रभुकी प्रभ्ुुताके रूो--मोह और मोक्ष, ये दोनों वराबरके बल वाले परिणमन हैं । 
मोक्षके परिशमनमें यदि अनन्त सुख भरा है तो मोहके परिणमनमें ग्रनन्त दुःख भरा है । 
मोहका परिणमन करने वाला जीव मोक्षको नहीं प्राप्त कर सकता है और मोक्षका परिण- 
मन करने वाला जीव मोह नहीं प्राप्त कर सकता है। मोक्षके परिशमनमें यह सारा विश्व 
श्राकाशमें एक नक्षत्रकी तरह ज्ञात हो रहा है | इतना व्रिट रूप है केवलज्ञान्के भगवान 
का कि विराट रूपमें यह सारे विराट ज्ञेय पदार्थ, विराट विश्व उनके ज्ञानके एक कोनेमें 
समाया रहता है । तो यदि प्रभ्चु भगवानका, मुक्त जीवका इतना विराट रूप है तो इस संसारी 
जीवका भी विराट रूप देखिए । निगोदसे लेकर स्वयंभ्वरमण समुद्रमें रहने वाले मच्छु तक 
इतने प्रकारके देहके श्रवगाहनाके काय हैं, ऐसा विचित्र देहरूप परिणमन कर लेना यह 
वया इस आत्मप्रभुका विराट रूप नहीं है ? मुक्त जीव श्र मोही जीव, इन दोनोंका अदभुत 
पराक्रम आप देखते चले जा रहे है, पर मोही जीवके पराक्रममें केवल आकुलताएँ हैं श्रौर 
मोक्षार्थी जीवके पराक्रममें श्रनन्‍न्त श्रानन्द है। 5 
आत्मप्रशुदी अनात्मपदा्थों से विविक्तता--हम आप सब समस्त पदार्थोंसे जुदा हैं । 
जितने भी चेतन अचेतन भौतिक पदार्थ इस जगतमें हैं उन सबसे मैं न्‍्यारा हूं श्रोर घरमें 
उत्पन्न होने वाले जो ५-७ जीव हैं उनसे भी मैं न्‍्यारा हूं। मैं इस शरीरसे भी न्यारा 
मैं जो जान रहा हूं उस जाननहारको तो तकिये । यह सबसे न्यारा केवल ज्ञानस्वरूप है । 
इस ज्ञानवन आत्मप्रभुके अंतरज्धमें किसे भी प्रकारका रागद्वेप नहीं है। ऐसे इस श्रात्मप्र भरु 
पर हम आप बितना अन्याय करते चले जा रहे हैं ? कितने रागद्वेष मोह बनाते चले जा 
रहे हैं जिनके कारण इस जीवको चारों गतियोंमें ऋटकना पड़ रहा है । किसीसे भी विश्वास 
| करो कि इन पदार्थंकि कारण मेरा हित हो जायगा । पुत्र मेरा हित न करेगा, कोई जज 
है नहीं हैं जगतम जो रवार्थके बिना मेये खबर रखने बाला हो । कोई बंध नहीं है ऐसा 
लोकमें, के 


जग 
ईं परिवारका सदस्य नहीं है ऐसा लोकमें कि खदके रहा्बी पत्तिढ आल 
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झ्रापसे प्रेम जताया करें । सब जीव हैं, सब पदार्थ हैं, रव अपने-अपनेमें परिणमते है। तो 
फिर किसमें हि6त मानें ओर क्सिमें सुख मानें ? 
अज्ञानके परिहारक्ी प्रेरशा--अब एकदम मोहके पथ्रको छोड़िये, तोड़िए, मुड़िगे, 
पीछे देखिए, अपने आ्रापको देखिए, यह ज्ञान श्रा जाय तो यह अद्ध्भुत आनन्दनिधान ज्ञात- 
मात्र श्रात्मप्रभु तो यहीं विराजमान है। उस प्रभुका ज्ञान आ जाय तो जग्रतके तीच लोक 
तीन कालके सब पदाथथे श्रापको स्पष्ट प्रतिभास हो जायेंगे। क्या चाहिए आपको ? आ्रानन्‍्द.। 
तो उस शआननन्‍्दके हो उपायमें लगिये, शुद्ध आतन्दका स्वरूप समक्िए | यह भगवान जिनेत्र 
देवकी वाणी है। किसीके वहकावेमें न आइए, यह जिनेन्द्रदेवकी वाशी ही सत्पथममें लगाने 
के लिए है| बह॒का हुआ प्राणी यह मानता है कि मुझे लोग बहका रहे हैं। तो जब तक 
वहम नहीं मिट जाती तव तक यथार्थ बुद्धि नहीं आरती । इस ज्ञानका साक्षात्‌ प्रतिवंधर्क 
मात्र ग्रज्ञान परिणाम है । 
सम्पक्चारित्रिके प्रतिवन्धकका परिह्ान-- इस श्रज्ञात परिणामकी प्रेरणासे यह जीव 
क्रोध, मान, माया, लोभ, मोहमें लूगता है । सो अंदाज कर लो कि इस कपायके फलमें 
मिलता क्या है ? यह ही मिथ्याचारित्र है । ये विषयकषायके भाव आत्मश्ांतिको मिटा देते 
है । आत्मशान्ति कह्दो, आत्मविश्वाम कहो ग्रथवा सम्यकचारित्र कहो एक ही बात है। मोक्ष" 
मार्गका उपाय अंतिम सम्यकचारित्र है। यह सम्यक्चारित्र भी हम आप आत्माका स्वभर्वे 
है। यह क्यों नहीं प्रकट हो पाता है ? इस सम्बंबमें ग्रव इस प्रकरणक्री तीसरी गाथा कही 
जा रही है । 
चारित्तशडिणिवरद्धं कसाय॑ जिशवरेहिं परिकहिय॑ । 
तस्सोदयेरा जीवो अ्रचरित्तो होदि शायब्वो ॥१६३॥॥ 
चारित्रका प्रतिबन्धक् कपायमाव--ज्ञानका जानना, रस जाना सो चारित्र है । इस 
आनका प्रतिबंधक है कषाय । ऐसा जिन्रेच्रदेवने बताया है । उस कषायके उदयसे यह जीव 
अ्रचारित्री हो जाता है। जैसे एक म्यानमें दो तलवार नहीं रह सकती हैं, इसी प्रकार एक 
उपायमें मिथ्याचारित्र और सम्यकचारित्र दोनों तरहको परिणातियां नहों सकती हैं। यदि 
कपषायभाव है तो चारित्रसे हाथ धोदए और यदि सम्यक्चारित्र है तो वहाँ कषाय नहीं रहें 
सकेगा । इस कषायका विरोधी सम्पवचारिच्र है और सम्यकचारित्रका विरोधी कपायमाव है। 
कपायोंका दुष्परिणाम--अ्रव इस विषयकपास्रोंका प्रताप तो देखो | जब यह क्रोध: 
करता है तो कितना दुःखी रहता है श्रौर क्रोध करता है मदसे । जिस पदार्थपर क्रोध करते 
हो वह पदार्थ तुम्हारे आ्राधीन नहीं, तुम्हारा हित अहित करने-वाला नहीं, वे परपदार्थ 
अपर्न स्वहूपको छोड़कर तुम्हारे स्वरूपमें श्राते नहीं, किन्तु अपने ही. झात्मामें पड़े-पड़े. अपने 
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ही ग्रात्मामें पड़े-पड़े अपने ही गुन्नारेसे कल्पनाएं बना-वन्ता कर स्वयं क्रोध किया करता है, 
दु:खी हुआ करता है । इस क्रोधसे आात्माके सारे गुण जले जा रहे हैं, पर विवेक नहीं है तो 
क्रोध किए बिता यह रहता नहीं है । जिसे संसारके यथार्थस्वरूपव) परिचय नही है वह इन 
दुर्गतियोंमें ही भटकता है । 

परे भ्े बुरे होनेका कारण मेरा सला घुसा परिणाए--भैया ! वया करना है अपन 
को ? जैसे बड़े पुरुष छोटे आ्रादमीकी गह्तीको अनसुनी कर देते हैं, इससे मेरा क्या विगाड़ 
होता है, इसी तरह ज्ञानी पुरुष परद्रव्योंके परिणमनका अंदाज कर लेता है। इन परपदार्थों 
के परिणमनसे मेरा क्या हित अ्रहित होता है, मैं वुरा होऊं तो मेरा अहित होगा और मैं 
भला होऊं तो मेरा भला होगा । यह एक पक्‍का निर्णय है। मेरे बुरा होनेका मतलब ही 
कपायोंका लिपटा होना और मेरे भले होनेका मतलब है कषायरहित शुद्ध ज्ञानमात्र अ्रपने 
स्वरूपको निहार कर ज्ञानमात्र परिणशमन बनाना, यह है भला होनेका परिणमत, सो इस 
स्वरूपको इन दुष्ट भावों ने दबा रखा है, मोह, काम, क्रोध, मान, माया, लोभ-इन ६ शज्ुवों 
ने मेरे इस ज्ञानस्वरूपकों वरबाद कर दिया है जो कि अनसन्तानुबंधी क्रोधादिकके भेदसे २४ 
प्रकारके कहे गए हैं। क्घाय भावके उत्पन्न होनेसे साक्षात्‌ सम्यकचारित्रका विनाश होता 
है। ये सारी बातें रखना, खोटा श्रभिप्राय रखता, भ्ज्ञान होता, कषाय होना यह आत्माका 
ही करे है | इन्हें श्रात्मा ही तो किया करता है। ये कर्म स्वयं मोक्षके हेतुके तिरोधायी हैं 
श्र्थात्‌ जब हमारा वर्मरूपी परिणमन है तो वहाँ मोक्षमार्गहूपी परिणमत नहीं है। इस 
कारण समस्त कर्मोका प्रतिपेध किया गया है । 

धर्म भावकी उत्द४ता - यह पृण्यपापका अधिकार है । इस भअन्थसें शुभ परिणामोंको 
पएए्य कहा है और अशुभ परिणामोंको पाप कहा है, मगर इन दोनोंसे उत्कृष्ट विलक्षणा एक 
धर्म परिणाम देखिए । जो मोक्षका साक्षात्‌ उपाय है । शुद्ध वीतराग, ज्ञानमात्र सहज आ्ात्म- 
स्वहूपको निहारना सो धर्म है। इस धर्मका ततिरोभाव किया है, विनाश किया है तो इन 
विज्वम व कषाय कोने किया है । चाहे वह शुभ परिणाम हो, चाहे पाप परिणाम हो वह 
धर्ममावको रोकता है। इस कारण मोक्षक्रे हेतुको रोकनेके कारणा ये पुण्य पापरूप दोनों 
ही प्रकारके कर्म निपेध योग्य हैं | 

कर्मके प्रतिपेधमें कर्तव्यसम्बन्धी प्रश्नोचर--इस प्रकार समस्त कर्मोंको व 
योग्य बतानेपर एक जिज्ञासु पुरुषकों शंका उत्परू 
हम ख दे भावोंक्रो दूर कर दें और तप, व्रत नियम भ विदृमक्ति आदि शुभ परिणामोंको भी 
हर कर दें तो फिर क्या किया जायया ? उत्तर--हहिया जायगा एक ज्ञानमात्र स्थिति हो 


उायग। । देश्थिए आप सबयी पृहस्थावस्पा है। गृहस्थाएें शुभोपयोगको मुख्यता है देवपूजा 
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करिये, गुरुवोंवी उपासदा वरिये, रूयम, ब्रत और तपमें लगिए और उदार होकर दान 
कीजिए | ये ६ प्रकारके काम गृहस्थोंको करनेके लिए बहाएं गए हैं। सो गृहस्थोंमें यद्यपि 
शुभोपयोगकी मुख्यता है किन्तु यदि दृष्टि ऊंची नहीं चलती है तो मोक्षमार्गसे तुम वंचित 
रहोगे । साधुका ज्ञान और श्रावकका ज्ञान चूंकि आत्मा तो वही है, एक्सा रहता है मोक्ष- 
मा्गके निर्णयमें । गृहस्थोंकी दृष्टि >ची रहेगी, तब छोटे-मोटे शुभोपयोगरूपी धर्म भी अच्छी 
प्रकार पलेंगे । यदि शुभोपयोग तक ही दृष्टि रहे तो न शुभोपयोग हाथ रहेगा और न शुद्धो- 
पयोग हाथ रहेगा | इस कारणा मोक्षार्थी पुरुषके लिए क्या करना चाहिए; इसका वर्णन अ्रव 
श्रमृतचन्द्राचार्यके एक कलसमें कहते हैं । हि 
पुएय पापरूप समस्त कर्मो के त्यागका उपदेश--सन्यरतव्यमिर्द समस्तमपि तत्कर्मेंव 
मोक्षाथिना । सन्‍्यस्ते सति तन्न का किल कथा पुण्यस्य पापस्य वा । सम्यक्त्वादिनिजस्वभाव- 
भवनान्मोक्षस्य हेतुभेवन्‌ । नैष्कस्थे प्रतिवद्धमुद्धतरस ज्ञान स्वयं धावति | कह रहे हैं कि मोक्ष 
के चाहने वाले पुरुषके लिए सर्व प्रकारके कर्म त्याग देने चाहिएँ । कर्म मायने करतृत । पुण्य 
की करतूत श्रौर पापकी करतूत । शुभोपयोगकी करतृतको त्यागना चाहिए | कोई पृष्यकी 
करतृतको त्याग दे और पापकी करतृतको न त्यागे तो वह तो सीधा नरक निगोदका पात्र 
है । इसके अ्रतिरिक्त श्रौर कोई गति उसके लिए नहीं है किन्तु पाप और पुण्य दोनोंको एक 
साथ त्याग सके तो उस जीवकी महिमा है श्रौर वह जीव मोक्षका पात्र है । 
पृण्यपापरूप दोनों कमोंके त्थागका फल--गृहस्थावस्थामें कैसी वृत्ति होनी चाहिए 
कि पापका तो त्याग करें और धर्मका लक्ष्य रखें और पुण्य परिणाम होता हो तो होने दें । 
यह स्थित्ति होती है मरहस्थावस्थामें | तो जब यहाँ भोक्षार्थी पुरुषके लिए पृण्य, पाप दोनों 
प्रकारके कर्मोंका त्याग करना बता दिया है तब पुण्य और पावकी तो कथा ही क्‍या है ? जब 
शुभ और अशुभ व ज्ञानके बदलने रूप तककी क्रियाका त्याग बताया है तब पुण्य और प[१ 
की कहानी कौन कहे ? ये तो त्यागने योग्य ही हैं । तब होता क्या है कि जब सव प्रकारके 
कर्मोको त्याग दिया जाता है तो सम्यवत्व ञ्रादिक जो आ्ात्माका स्वभाव है उस स्व॒भावरूपसे 
यह आत्मा होने लगता है। आप कषाय न करेंगे तो शांति भक मारकर आयगी । श्राप 
अभिमभान न करेंगे तो कोमलता अपने आराप श्रायगी, सरलता रवयं विराजेगी, जब आपके 
तृष्णा न रहेगी तो पविचता स्वयमेव आधगी, क्‍योंकि ये सब आात्माके स्वभाव हैं । 
ज्ञानसंयतिक्ा उत्कृष्ट फल -- जब यह जोव समस्त विषयकषायोंकी इच्छाको त्याग 
देता है, से प्रकारके कर्मोको त्याग देता है तब सम्पवत्व श्रादिकका अपने स्वभावसे परिणमन 
होता है और उस परिशणमनमें यह ज्ञान मोक्षका हेतु बनता है । यह ज्ञानयोगमें, समाधियमें 
स्थित होता है, इस ज्ञानका रस बढ़ने लगता है, और अगर शाप बाहर जाननेकी कोशिश 
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करते हैं तो ज्ञानमें कमी रहती है । जब हम बाहरमें जानतेकी कोशिश न करें बल्कि सर्व 
पदार्थोके जाननेका हम अपडी बुद्धिसे त्याग कर दें तो अपने आपमें इस ज्ञानके संयत होनेके 
कारण ऐसा ज्ञानरस बढ़ेगा कि तोन लोक तीम कालके समस्त पदार्थ एक साथ जारनेमें 
थ्रा जायेंगे | वही तो प्रभ्ुुक्नी दशा है | 

प्रशुभक्तिकी मोहनाशकभावरुपमें परिवतेना --हम प्रतिदिन आकर मंदिरमें भगवान 
स्थापना जिनेमस्द्के समक्ष प्रणाम, नमरकार, पूजन, प्तवन करते हैं तब यह भाव भरें कि 
प्रभु जो तेरा स्वरूप है वही उत्कृष्टरवरू्प है, यही मेरे लिए शरण है श्र ऐसा मैं भी हो 
सकता हूं। आपके ध्यानके प्रतापसे मुभमें वह बल प्रकट हो कि मेरा मोह दूर हो जाय 
श्रौर श्राप जैसी उत्कृष्ट अवस्था मेरेमें प्रकट हो । इतना भाव यदि इस पूजन, स्तवनके समय 
नहीं भर सकता है तो समझ लीजिए कि हमने पूजा ही नहीं की । ऐसा उत्साह जगे 
कि मोहको तो नष्ट ही कर दें । 

ज्ञान व वेशग्यपूर्वक कर्तव्य--घर छोड़नेकी बए्त नहीं आपसे क्ही जा रही है। 
आपके लड़के आपकी दूकान वही है किन्तु भीतरसे इतनी श्रद्धा कर लेनेमें आपका कुछ बिग- 
ड्ना है क्‍या ? यह जीव है, इसकी भिन्न सत्ता है। ये मेरे कुछ नगते नहीं हैं। ये किसी 
गतिसे आए हैं श्रौर किसी गतिको चले जायेंगे, सदा रहनेका यह संयोग नहीं है, ये सब 
विछुड़ जाने वाले जीव हैं ऐसी श्रद्धा बनी रहे, लोकव्यवस्थाके नाते करता सब कुछ आपको 
पड़ेगा । दूकान चलाये बिना काम न चलेगा, कोई प्रकारकी आ्राजीविका किए बिता काम 
न चलेगा, गृहस्थीका गुजारा न होगा, पर सच्ची श्रद्धा यदि साथ रह जायगी तो समा 
लीजिए कि हम मोक्षमार्गमें लगे और श्रद्धाविहीत होकर जैसा चाहे तैसा कीजिए । उसका 
फल तो संसारमें जन्ममरण करना है। मनुष्यभवसे चिगकर कीड़े मकोड़े, पशु पक्षी श्रादिमें 
जन्म ले लिया तो इनमें ही जानेमें ग्रपना लाभ समभते हैं। अरे लाभ नहीं है | तो कार्य 
ऐसा कीजिए कि जिससे जब तक मेरा संसार शेष है तव तक धर्मका समागम मिलता रहे 
श्र उसमें ही पल पुसकर हम निर्वाणको प्राप्त करें । 

ज्ञान ओर कर्माविरतिका भी क्वचित्‌ सुगपत्‌ निवास--जव तक जीवके कर्मोका उदग्र 
है और ज्ञानके सम्यक्‌ प्रकारसे विरति नहीं होती है ऐसी स्थितिमें ज्ञान और कर्म दोनों एक 
साथ आत्मामें ठहरते हैं। कोई जीव ऐसे हैं कि जिन्हें जान तो यथार्थ हो गया, किन्‍्तु कि 
गे उदय प्रवल होनेसे वे क्रिया कर्मोंसे बिरक्त नहीं रह सकते, इसलिए कुछ प्रवृत्ति भी है, 
ऐसी स्थितिमें वुछ जीवोंके ज्ञान और कर्म दोनों एक साथ चलते हैं अर्थात्‌ श्रारम्भपरिय्रहमें 
भी लगना, भक्ति भी बने रहना और शुद्ध चैतन्यस्वछपकी प्रदीत्ति, उन्मुखता रहन 


गत राम कि : हंना-ये दोनों 
एक साथ रहते हूँ। पू्णो उपयोग नहीं होता, ऐसी प्रवृत्ति चल रही है और उसका यथार्थ 
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ज्ञान बना हटञझ्ना है इसलिए प्रवृत्तिसे निवृत्ति वी भावना चल रही है | जब ऐसी स्थिति होती 
है कि ज्ञान और कर्मोके इबट्ठा रहनेमें विरोध नहीं श्राता, किम्तु उस परिस्थितिमें भी 
जितने कर्म हैं, जितने कमंभाव है उतने तो वे दंधके लिए है और उसमें जितना ज्ञान भाव 
है वह मोक्षके लिए है | जो जानन है वह तो कर्मोसि रहित है, राग ह्ेषसे दूर है । उस कर्म 
के करनेमें इस जीवको मालिकाई का अनुभव नहीं होता । 

परका स्वामी मानना अज्ञान--वह प्रात्मा अज्ञानी है जो किसी परवस्तुके प्रति 
ऐसा भाव रखता है कि मैं मालिक हूं | मकान धन वैभव परिवार मित्रजन सब क्रुछ भ्रपने 
से भ्रत्यन्त न्‍्यारे हैं । मैं उनमेंसे किसका अ्पनेकी मालिक समभू, यह बड़ा मलिन परिणाम 
है । इसका फल श्रच्छा नहीं होता । संसारमें रुलना ही इसका फल है। ऐसा पवित्र जन: 
शासन पाकर अपने उपयोगको इतना तो निर्मेल बना लो कि यह मैं आत्मा केवल अपने ही 
स्वाधीन हूं, किसी परवस्तुका परका मानक नहीं हूं । ऐसी अंतरजुमें श्रद्धा दा लो। 
बात भी सही ग्रही है इस कारण कही जा रही है | यदि परका मैं मालिक हूं, ऐसा ही भाव 
वनाथा तो मालिक तो त्रिकाल हो ही नहीं सकता | पर इस अममें जो पाप बंधेगा उसका 
फल भव-भवमें भोगना पड़ेगा पुण्यका उदय है, कुछ ठाठ मिल गया, इसमें श्रासक्त न: हीं, 
यह सदा रहनेको नहीं है । इसका वियोग होगा । कुछ अपने आझ्रात्माकी सुध लो । कर्मोका 
उदय है, गृहस्थीमें रहना पड़ता है पर उनमें मालिकाईका श्रनुभव तो न करो, इतना तो 
गम खाबो, अन्यथा फिर गति सुलभनेको नहीं है । 

मोक्षका साधक ज्ञातृत्व परिशमर--मोक्षके लिए तो एक ज्ञानपरिशणमनको साधक 
बताया गया है । तुस सबके ज्ञात्ाद्रष्टा मात्र रहो | यदि राग होता है तो उसके ज्ञाता रहो । 
मोक्षमार्गमें जब व्यवहारपद्धतिसे चलते हैं तो वहाँ ज्ञान और प्रवृत्ति दोनों बने रहते हैं। 
जैसे गहस्थजन पूजा करें, गुह उपासना करें और और प्रकारकी समाज सेवा करें किन्तु ये 
सब करते हुए भी अन्तरज़में यह ज्ञान रखना आवश्यक है कि है हमारा कहीं कुछ नहीं, 
मेरा उपयोग विषय कषायोंमें न लग जाय्र, इस कारण अपने उपयोगको किसी शुभस्थानमें 
लगाएं। पर पूरा तो पड़ेगा मेरे ज्ञानभावसे ही ऐसी श्रद्धा बनाए रहें । साधु भी तो 
अपने हा योग्य सब चेष्टाएँ करके ऐसी श्रद्धा रखता है कि मैं तो चैतन्यमात्र हू, मेरा 
लोकमें कहीं कुछ नहीं है । यह सब कुछ करना पड़ता है। 'इस संसारसे मृक्त होना है, इस 
लिए हा समिति, गुप्ति-ये सब पालन करने पड़ते हैं किन्तु मेरा स्वरूप तो शुद्ध ज्ञाने- 
स्वरूप है। 


अज्ञानियोंकी क्रियाकाण्डोंमें ही 


28 रुचि--केवल ज्ञाता उ्रश रहना मेरा काम है । 
| ऐसी ही बात यथार्थ है, लेकिन कोई 


अ्ज्ञाती पुरुष ज्ञान और क्रिया कांडोंमें से केवल क्रिया 


समयसार प्रवचन राष्तम पुस्तक ६७६ 


कांडोंका ही ग्रालम्बत करे, ज्ञानभावषत्रो छोड़ दे, जो ब्रत, तपस्या, नियम श्रादिक किए जा 
रहे हैं उनकी ही हठ पकड़ले ऐसा करनेमें ही धर्म है, इससे ही मुक्ति मिलेगी । ज्ञानको छोड़ 
दें तो वह मुक्तिमार्गका यथार्थ पथिक नहीं है। जैसे यहाँ दर्शन करने झ्राते तो भगवानको 
जगानेके लिए घंटा ठोका करते हैं। इतना भी ध्यान नहीं होता कि लोग सामायिक या ज्ास्त्र 
सभामें बैठे हैं, उनको वाधा पहुँचेगी तो यह एक ब्रियाकाँडकी आसक्ति ही तो है। जिन 
साधुजनोंने क्रियाकांडोंको ही पकड़ लिया और ज्ञानकों छोड़ दिया तो मुक्तिका मार्ग तो यह 
ज्ञानभाव ही था। 
वाह्मचारित्रकी उपेक्षासे हानि -- इस ज्ञानभावको भूल गए तो मुक्ति कहाँसे पाबोगे ? 
कोई पुरुष ऐसा हो कि शास्त्रोंमें सुन रखा है कि मोक्षका मार्ग ज्ञान ही है, कुछ करना नहीं 
है ब्रत, नियम, तप वगैरह, सो वह हो गया स्वच्छन्द | श्रव वह उद्यम और पुरुषार्थ करेगा 
क्या, और गण्पें मारने लगे कि आत्मा है, ज्ञानमात्र है, खाता नहीं, पीता नहीं, चलता नहीं, 
ये राग हैं, भक्ति करनेसे पुण्य होता है । पुण्य संसारका कारणा है, गष्प मारनेमें लग गए 
और भीतरमें ज्ञायकस्वभावी प्रभुकी पकड़ न कर सके तो वह भी स्वच्छन्द हो गया और 
शिथिल हो गया । ये दोनोंके दोनों तिर सकतनेमें अ्रसमर्थ हैं । 
ज्ञान और अप्रमादसे सिद्धि-- जो निरन्तर ज्ञानरूप होता है, जो क्रियाकांडोंमें नहीं 
पड़ते, जिनके प्रमाद नहीं होता वे सावधान हैं, वे ही लोग इस लोकके ऊपर तैरते है भ्र्थात्‌ 
समस्त लोकको मात्र जानते हैं, परमात्मा बनते हैं | सर्वत्र मुख्यता है. सम्यकत्वकी । सम्य- 
वत्वके समान तीत लोक तीनकालमें श्रेयस्कर पदार्थ कोई नहीं है श्रौर मिथ्यात्वके समान 
श्रहितकर तत्त्व और कोई नहीं है। मेरा ही आत्मा मुझे आ्ानन्दमें पहुँचाता है श्रौर मेरा ही 
श्रात्मा मुझे क्‍्लेशमें पहुंचाता है, संसारमें पहुंचाता है । मेरा ही श्रात्पा मुझे मुत्तिमें पहुँचाता 
है। मेरा रक्षक इस लोकमें कोई दूसरा नहीं है । जो पद्धति रंसारसे छूटनेकी है उस पद्धति 
से ही ससारसे छूटा जा सकेगा और जो पद्धति संसारमें रुलानेको है उस ही पद्धतिसे संसार 
में रमलना होगा । 
एकास्व हठका निपेघद--यहाँ एक्रान्लमतका निपेध किया गया है। जो अ्रपने ज्ञान- 
स्वरूप झात्माकी तो जानता नहीं है और व्यवहारमें दर्शन ज्ञान चारित्रके श्रंग और दर्क्षमकी 
क्रियाओंकों ही, आाडम्वरको ही मोक्षका कारण जानकर उसमें ही तत्पर रहे वह कर्मनयका 
पक्षपातरी जीव हैं। कर्मतयके पक्षपाती जन ज्ञानको तो जानते वहीं और क्रियाकांडोंमें ही 
रहकर खेदखिन्न होते हैं । वे संसारसमुद्रमें इवते हैं, तिरतेका उन्हें अभी उपाय नहीं मिला | 
सबसे वड़ा काम तो ज्ञांतिसे रहनेका है | वह धर्म क्या है जिस धर्मके पालते हुएकी स्थितिमें 
अशांति पैदा हो जाय, क्रोध आरा जाय । वह धर्म नहीं है, वे ब्रत, नियम, सोध भी बर्भ नह 
हैं, जिनमें क्रोव बना रहे, मान माया बनी रहे । वे कर्मोक्क चंगुलमें फंसे हुए है । 


ड़ 
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संकटके बादल-- भैया ! चारों ओरसे इस ग्रात्मापर संकट छाये हुए हैं। श्राज 
ग्नुष्य हैं, मरकर पेड़ पौधे बत गए वो समझो कि उनवी बया हालत है ? दुनियावी 
दृष्टिसि देखो उनका क्‍या हाल होगा ? कितने संकट छाए हुए हैं इसपर ? यहाँ घमण्ड करने 
का कुछ अ्रवकाश है, क्रोध करनेका कुछ काम है। माया, लोभवमें रमनेसे माता लाभ है । 
ग्रे चारों ओरसे संकट इस जीवपर छाए हैं। तो है भव्य ब्रात्मन्‌, तू उस शुद्ध भगवानके 
स्वरूपकी उपासनामें रह श्रौर जगतके इन सव जीबोंकों परमात्मस्वरूपयें निरख । इसमें न 
कोई तेरा साधक है और न कोई बाधक है | ये सव परमात्मतत्त्व हैं, जो ये जगतके जीव 
रुल रहे हैं ये पुरुष अपने श्रापको भूलकर रुल रहे हैं | यहाँ तुम्हारा सावक या वावक कोई 
नहीं है | तुन अपनी समतासे रहो और इस जीवनको मुक्तिके मार्गमें लगाओ । 

यह पृण्यपापका श्रधिकार चल रहा है। यह अब समाप्त होने को है | इस समाप्ति 
के प्रसंगमें इस तरहका ध्यान बनाओ्रों कि लो अ्रव तक मैं खूब सुन चुका कि इस जीवका 
केवल ज्ञाताद्रष्टा रहने मात्रमें ही हित है श्र कल्याण है | इसके अतिरिक्त शुभ भाव करना, 
अशुभभाव करना ये दोनों ही संसारमें रुलानेके कारण है। ऐसा जावकर यह ज्ञान ज्ञान 
मात्र झात्मावी जाने, यही ज्ञानकी उत्कृष्टता है। संसारमें अनेक प्रकारके ज्ञान हैं । आवि- 
व रका ज्ञान, राजनीतिका ज्ञान, व्यापार विज्ञान, अनेक कलावोंका ज्ञान, पर इन ज्ञात 
बढ़ाने वालोंसे पूछो कि खूब तुमने कलाएं दिखायीं और मायामय लोकके बीच बड़प्पतका 
भी शौक लूटा, पर तुम्हारी आत्मामें कुछ शाँति प्रक्ट हुई है या नहीं ? वहाँ यह उत्तर 
मिलेगा कि शांति तो नहीं मिल सवी | इसका कारण यह है कि यह परविज्ञाव अपने 
आात्माके स्वरूपके ज्ञानको छोड़कर परमें आ्राक्धित होकर होने वाला विज्ञान निराश्रय है, 
इन विज्ञातोंकों ध्रुव झ्राश्चय नहीं मिला सो यह बदलता रहता है श्रौर किसी वस्तुके ज्ञानमें 
देर तक रहनेमें आकुलताएं हो जाती हैं, क्योंकि संतोषका साधन तो परतत्त्व है नहीं, किन्तु 
अज्ञान जबरदस्तीमें ही परके उपयोगफों खींचे जा रहा है तो असंतोष ही होगा । संतोष 
होगा तो एक अपने आपके शुद्ध ज्ञानस्वरूपके जाननेमें संतोष होगा । | 

आत्माचुसवका यत्त- आत्माका स्थार्थ अनुभव कब होता है जब कि मनमें संकल्प 
विकल्प नहीं रहता । यहाँके पदार्थो्में इष्ट और अनिष्टका जो उन्माद चल रहा है वह 
पागलपन है| जिस भ्रम रसके पीने से एक बावलेबी तरह अनेक पदार्थोको ग्रहण करता 
और छोड़ता है ऐसे इत सच सिथ्या कर्मोकी भूलसे उसाड़ देनेपर ही उसी ज्ञानप्रश्ुसे भेंट 
हो सकती है । योगीजन ज्ञानचन आनन्दमय पवित्र प्रभुकी भेंट छोड़कर रुलने वाले मोहीं 
मलिन अज्ञानीजनोंसे भेंट कर रहे हैं, इन्हें ही अपना सर्वेस्व मान रहे हैं, किन्तु ये विल्कुल 
:भिन्‍त है और इच्द्वनुषकी तरह तत्क्षण विनाशीक है । रहेगा यहाँ कुछ नहीं । केवल 


ध्घर समयसार प्रवचन सप्तम एस्तक 
में पड़ गया कि कहीं यह राजासे वाह न दे तो पिटाई भी हो और अशफियां भी छुड़ा ली 
जायेंगी । सो वह हंडा लेकर कुम्हार उसके घर पहुँचा और बोला सेठ जी, तुमने देख तो 
लिया सब, पर किसीसे कहने सुननेकी बात नहीं है, भ्राध्री तुम ले लो और आधी हम ले 
लें। ग्राधी अशफियां ले लिया | तो सेठ सोचता है कि एक भैंसाके चादके दशेव करनेके 
नियमसे इतना धन मिला भर साधु महाराज कहते थे कि मंदिरके दर्शन किया करो, यदि 
वहाँ दशन करें तो पता नहीं कौनसी विधि मिले ? 

श्रद्धापृर्षक मक्तिमें सिद्धि निश्चित -- मैया ! दर्शनका जरा विश्वास कम है इसलिए 
प्रभुदर्शनसे आनन्द और निधि मिल नहीं पाती । यदि पूर्ण विश्वास सहित जैसा प्रश्नका से: 
रूप है उस स्वरूपके दर्शन करें तो उस समय ऐसी स्थिति होगी कि किसी भी परपदार्थेका 
संब्द्प विकल्प नहीं है, कोई चिंता शल्य नहीं है, केवल आ्रन्दस्वरूप उस ज्ञावज्योतिका 
ही मिलन है। उसे ज्ञानमिलन कहें, चाहे जैनमिलन कहँ बात एक है। जेनमिल्लम वेंयीं 
है ? जिनका भाव । जिन कहते हैं उसे जो राग द्वेष मोह जीते । ऐसे जितकी जो करतुत 
है अर्थात्‌ ज्ञानमात्र रहना उसको कहते हैं जैन, ग्रर्थातव्‌ ज्ञानभाव | उस ज्ञानभावका मिलन 
जब होता है तब अ्रनन्‍्त आननन्‍्दकी निधि प्राप्त होती है । ऐसे प्रश्ुकी भेंटमें ही ये दुष्ट कर्म 
नष्ट होते हैं | सो यह सम्यस्हष्टि छद्मस्थ अपने ज्ञानकी परमकलाके साथ शुद्धतयके बलसे 
ग्पने आपकें आ्रानन्‍्दमय क्रीड़ाको करता है और जब केवलज्ञाव उत्पन्न होता है तो साक्षात 
इस समस्त विश्वके साथ अपनी ज्ञानक्रीड़ा करता है। उस ज्योतिसे अज्ञानरूपी अ्रवकार 
दूर कर लेता है । पी 

शाॉनज्योतिका अभ्युद्प - यह शानज्योति समस्त कर्मोको, इत क्रियाकांडोंके राग 
ह्ेषादिक भावोंबो, मोहकी उखाड़ कर प्रकट हुईं है। ऐसे इस ज्ञानतत्त्वके साथ रमण करों 
और अपने इस रात दिनके २४ घंटे के समययें १० सिलट भी तो अपनेको इस अपूर्व दयाके 
लिए निर्वाध रखो । निरन्तर मोहका विकल्‍प, रागबी कल्पनाएं चसाए रहनेसे कुछ लाभ 
नहीं मिलेगा, यह भमेला मेला है, ये सब विघट जायेंगे और अंत्में रुलते हुए अ्रपना संमर्य 
गुजारना पड़ेगा । तो सर्व प्रयत्न करके अपनी ज्ञानज्योतिको जगावों और ज्ञानरसका आरन्द 
लो । इस प्रकार यह पुण्य पाप लापक अधिकार समाप्त होता है । 

गत अधिकारमें पुण्य पापका वर्णोत किया था, ये कर्म पुष्य और पापके झूपसे दो 
भेष बनाकर इस रंगभूमिमें श्राएं। जब वस्तुस्वरूपक्रा यथार्थ ज्ञान किया गया तब यह भेप॑ 
मिट गया श्लोर केवल एक कर्मरूप प्रतीत हुआ श्रौर कर्मरूप प्रतीति कराते हुए ये कर्म बन 
गए । 


आख़बका भेप--अव इस अ्धिकारमें यह बतलाया जायगा कि सर्वकर्मोके श्रानिका 
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है । उन्त सब पात्नोंमेंसे उत्तम पात्र एक ज्ञान है । कोई नाटक खेला जाता है तो उस नाटक 
में एक आ्राधार मुख्य होता है जो सारे वाटककी जान है । जिस पर सब लोगोंकी निगाह 
होती है । 

प्रछुख पात्रोंकी पात्रताके उदाहरण--जैसे मैनासुन्दरी नाटक खेला जाता है। उस 
समस्त दाटकमें मैनासुन्दरीके कर्मव्यको कितना महान देखा ? सबकी हष्टि केवल उस मैना: 
सुन्दरीके चरित्रपर जायगी । यद्यपि वहाँ पर पुष्यवान्‌ श्रीपाल भी है, श्रौर इस मैता 

सुन्दरीको अपनेसे भी अ्रधिक महानताकी बात श्रीयालमें है, लेकिन दशशकोंकी निगाह मुख्य: 

झुपसे मैनासुन्दरीपर जायगी | तो दाटकका मुख्य एक पात्र होता है। जैसे सत्यवान राजा 
हरिश्चन्द्रका नाटक हो, उसमें हरिश्चन्द्रकी स्त्री, हरिश्चच्द्रका पुत्र ये अच्छे चरित्र वाले व 
थे क्या ? थे । उन्होंने भी काफी त्याग किया, सरलतासे कर्तव्यपालन क्रिया, पर उस नाटक 
में नाटकके प्रमुख पात्र हरिश्चन्द्र हैं। सब्रक्की दृष्टि राजा हरिश्चद्यार जाती है और जब 
राजा हरिब्चन्द्रका प्रभाव उस स्टेज पर उदित होता है तो एकदम तालियां बजने लगती 
है । पर नाटकका प्रधानपात्र एक होता है। इसी तरह इस शात्माके उपयोगश्लूमिमें अनेक 
नाटक हो रहे हैं पर सब नाटकोंमें इस नाटककी जान एक ज्ञानपात्र है। 

मुरुय पात्रकी तीन विशेषतायें--शैया ! उस ही शानपात्रक्के सम्बन्धमें कहा जा रहा 
है कि यह उदार है, गस्‍्भीर है और महोदय है। नाटठकमें जो मुख्य पात्र बनता है उसमें 
ये तीन विशेषताएँ होनी चाहिएँ तब सुख्यपात्र माना जाता है। सर्वे ग्रधिक उदार कंजूतत 
हो उसकी पात्रता शोभा नहीं देती । किसीका बुरात मानने वाला हो। सबपर क्षमा 
और का समतापरिणाम रखता हो तो वह प्रश॑ंसाके योग्य होता है और उस नाटकका 
उप पात्र अविकारी होता है। इस ज्ञानकों भी देखो, यह कितना उदार है? जगवमें 
विभिन्‍न पदार्थ होते हैं किन्तु उन पदार्थों में रागद्वेष न करो, उद्यार रटो । जो उदार रहेगा, 
मात्र ज्ञाता द्रष्टा रहेगा, रागहेेषमें न पड़ेगा नह जीव ग्रनावुल रहेगा । उसपर संकट नहीं 
श्राया करते हैं । 

उद्ारताका एक उदाहरण--.एक छोटीसी कहानी है किम्बदन्ती कि ब्रह्मा एक 
लड़के का भाग्य बना रहे थे | और इसके भाग्यमें लिख रहे थे काला घोड़ा और ५ रुपया। 


वहांसे निकला साधु । उसने पूछा क्या कर रहे हो ब्रह्माजी ! *:- कहा भाग्य बना रहे हैं। 
वया लिख रहे हो ? **- काला घोड़ा और ५ रुपया । *-- कहां पैदा कर रहे हो ? 

अमुक लखपतीके घरमें **- अरे तो इतने बड़े घरमें पैदा कर रहे हो तो उसके ही अनुकुल 
भाग्य वनावो ना | **: जावो-जाबो तुम्हें इससे क्या मतलब ? «-- अच्छा तो तुम इसक। 


भाग्य बचत ब 5 5 
भ्य बचा लो, हम इसके भाग्यकों मेटकर रहेंगे, तुम्हारा लिखा टाल देंगे । इतनी बातचीत 


पर समयसार प्रवचन सप्तम पृरत्तक 


स्थिर है, धीर है | यहां चर्चा चल रही है कि इस उपयोगके रंगमंचपर ज्ञादभूमिपर केत 
कौन भाव कितना विचिचन्न राटक कर रहे हैं, बरे-दंसे परिणाम प्रकट हो रहे हैं? कभी 
दुभ भाव है, कभी अशुभ भाव है, वशी बैराग्यमें आकर भगवानके दिकट पहुंचते हैं, कभी 
क्पायसे पीड़ित हुआ करते हैं, कितने प्रकारके कम॑ बताए हैं, कितनी तरहके भेद इस 
आत्मामें अ्रपना लेते हैं ? उच्त सब परिशमनोंमें से कौनसा परिणमन उत्स्ृष्ट पात्र है, उसकी 
बात यहां चल रही है । यह ज्ञान उत्क्षष्ट पात्र है, उदार है। 
ज्ञानी महोदशता--यह ज्ञान महान उदय वाला है। यह ज्ञान सर्व विश्वको, 
लोकालोककी एक ही समयमें त्रिकाल पर्याय सह्ठित स्पष्ट जान ले और फिर भी यह ज्ञात 
ऐसे-ऐसे अ्रनगिनते विश्वोंको जाननेकी सामर्थ रखे, ऐसा महान उदय आत्माके भौर किस 
परिणमनमें है ? क्‍या रागहपके परिशमनमें ऐसा अ्रभ्युदय है ? नहीं । ये रागद्वेष जहाँ प्रकट 
होते हैं उसकी मलिन और किरक्रिरा बता डालते हैं। इन रागट्ेषोंका ही फल संसार है। 
ये विचित्र जीव देखे जा रहे हैं-कीड़े मकौड़े, पेड़-पौधे ये सब प्रभु ही विगड़कर इस अवस्था 
में पहुँचते हैं। यह सब किसका प्रताप है ? इस मोहका और म्रमका । इसका महोदय क्यों 
कह सकते हैं ? नहीं । महोदय कहते हैं बड़े उदय वालेको | जिसके मात्र ज्ञानभाव प्रकट 
होता हैं उसको मढोदय कहते हैं । 
आत्माकी अतुल निधि--मोही जीव अपने आपमें छिपे हुए ज्ञान और श्रानन्दकी 
कीमत नहीं करते हैं और बाह्य अ्रथ;मिं दृष्टि उलभाकर अपने आपको वरबाद कर रहे हैं | 
अपनी रिधिको सम्हालो, उसमें हो दृष्टि दो, यह मलिन, मोही कुटुम्ब समुदाय, मित्र मण्डली 
ये मेरे लिए शरण नहीं होंगे । ये वाह्य पदार्थ मेरे लिए तब तक शरख होते हैं जब॒ तक 
कि गांठमें पुष्य बसा हो अर्थात्‌ आचरण और ज्ञान सही बना हुआ हो । ये श्रद्धा शनि 
श्राचरण ही आत्मनिधि है । ' 
शानका प्रताए--यह ज्ञान कितना उदार है, गम्भोर है, महाच्‌ है, ऐसा यह नज्ञीर्त 
धनुर्धारी अब जयवंत होता है। जैसे ताटकरके मंचपर कोई छोटे तुच्छ श्रादमी अपना ऊपरम 
मचा रहे हों और वहाँ प्रतापी कोई पात्र मंचपर प्रवेश करता है तो वे सब तुच्छ पात्र अपना 
ऊधम समाप्त करके शरणमें आा जाते हैं। इसी प्रकार इस उपयोगभुमि रंगमंचपर ईर्न 
विषयकषायोंके तुच्छ परिणमनोंने ऊधम मचा रखा है । इस मंचप्र जब उदार, गम्भीर 
भहाच्‌ ज्ञान धनुर्धारी प्रवेश करता है तो इन सब तुच्छ विचारोंका ऊधम समाप्त हो जाता 
है। मानो इन्हें यह ज्ञान ञ्रा जाता है कि आखिर श्रव बरवाद होने वाले है वा सब । ज्ञान 
पात्रके प्रकट होनेपर ये सव बरवाद हो जाते हैं ) । 
आखबका निर्देशन--यह ज्ञान इन सब आखबोंको दीतता है। आ्राखब क्या है ? 
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लोग राजा महाराजावोंको प्रसन्‍त रखनेदी चेष्टाएँ करते हैं गा, तो उस महाराजाका पुष्ट 
बड़ा है या उन दरबारियों का पुण्य बड़ा है ? उस राजाक़ा पुण्य बड़ा हैं। इसी तरह तुम 
भी जो वालकोंको सुरक्षित रखने और प्रसन्‍त रखनेकी चेशएँ करते हो तो उतर बालकोंका 
हो प्रष्य आपके पुण्यसे बड़ा है। श्राप उन बड़े पुण्य वालोंकी फिकर करते हैं और 7! 
हैं कि मैं ही इतको पालता हूं । 

जञानके प्रतापमें अज्ञानका विलघ- भैया ! यह तो उदयकी वात है| सबके 
उदय है, भ्रापके द्वारा कमाई जाने वाली सम्पदा जिन-जिनके कामोंमें आयेगी उन 
पृण्योदयके कारण आपसे कमाई बनती है। आपके १ण्यके कारण आपकी कमा 
बनती है। जब यह यथाथे ज्ञात अपनो महिमा प्रकट करता हुआ, अपना तेज बढ़ात 
जब इस उपयोग रंगभुमि पर झा धमकता है तो ये ऊबम मचाने वाले दुष्ट पात्र ' 
विषय कषाय शांत हो जाते हैं, एक किनारे खड़े हो जाते हैं। ऐसा यह दुर्जय 
धनुर्धारी अब इस उपयोग रंगमंच पर प्रकट होता है । 

भैया ! ग्रब भगवानकी भक्ति करके गुरुवोंकी उपासना करके एक आाशीद 
तो यह लो मेरा ज्ञान यथार्थ विकसित हो । यथार्थ ज्ञानका प्रताप ही हमारा रक्षक है 
इसीसे कक्ष्याणामें प्रगति है। एक यह यथार्थ ज्ञान न हो और तीन लोकका वैभव भी 


हो तो भी यह दीन है, दुःखी है, भिखारी है। इस कारण निज सम्यग्ज्ञानके प्रकट हू 
ग्राशीर्वाद अपने आपसे चाहिए । 


ग्रव आश्रवक्रा स्वरूप कहते हैं । 
मिच्छत्त अविरमणं कसायजोगाय सण्णसणगादु । 
हंविहभेया जीवे तस्सेव अशाण्णपरिणामा ॥१६४॥ 
णाणावरणादीपस्स ते दू कम्मस्स कारण होंति । 
तेसिपि होदि जीवो य रागदोसादि भावेहि ॥१६५॥ 
आजका यह विषय कुछ कठिन पड़ेगा | कुछ उपय्रोग संभाल कर यदि इसे हे 
तो पता ठीक लगेगा | आजका प्रकरणा बड़े कामका है। 
संसार संकटठोंका कारण--हम संसारमें क्‍यों रुल रहे हैं और संसारसे छूट जा 
उपाय क्या है ? यह बात बड़े मर्मके साथ यहाँ बताई जा रही है। इस जीवको दुःख 
वाला आखव है । एक पद्ममें भी कहते हैं--श्राख़व द्र:खागार घनेरे । आख्व महा दुःखः 
चीज है । वह आखव क्या है ? उसका स्वरूप यहां कहा जायगा । गाथाका अ्रथ तो र 
यह है कि मिथ्यात्व अविरति कषाय और योग ये* हो आरा हैं। थे दो-दो प्रकारके 
“वैतन और अचेतन । चेतन मिथ्यात्व और अचेतन मिथ्यात्व चेतन अविरति * 
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गअचेतन अ्रविरति, चेतन कषाय और अचेतन कपाय, चेतन योग और अचेतन येग। और 
ये बहुत-बहुत तरहके हैं । चेतन मिध्यात्व ग्रादिक तो चेतनमें चेतनके अभिन्‍न परिणमन हैं 
और वे ज्ञानावरगादिक कर्मोके कारण होते हैं श्रौर उनके भी कारण रागद्वेषादिक भावों 
को करने वाला जीव है । 
आज, आस हेतुके विवरशक्की उत्थानिका--श्रव इसका कुछ वर्णान यों जानें कि 
आखव कहते हैं कर्मोके श्रानेको | इस जीवके ज्ञानावर्णादिक कर्म आवे उसका नाम आख़व 
है । लाभ वाली बात कठिन हुआ्आा करती है। सर्व संकल्प विकल्प छोड़कर अपने श्रापको 
ग्रकेला, असहाय जिम्मेदार जानकर भगवंत जिनेन्द्र प्रशीत उपदेश सारको सुनिये। यहाँ 
कहा जा रहा है कि जीवका आख्रव है कौन ? वास्तवमें दुःखदायी जगतमें है कया ? लोग 
कहते हैं ना कि ये ८ कर्म जीवके साथ लगे हैं। खूब सुना होगा | ये ८ कर्म जीवमें भरा 
कैसे जाते हैं ? कर्मोके आनेके जो तरीके हैं उनका ही नाम आख्रत्र है। और वे ही तरीके 
हमको दु:ख देने वाले हैं । 
दृष्टान्तपूर्वक आखबहेतुबा विवरण -- इस विषयमें जरा एक दृशन्तसे सुनिए । किसी 
मालिकके साथ एक कुत्ता लगा है। रास्तेमें किसी उहृण्ड पुरुषके ऊपर कुत्तेने हमला किया 
पर भालिकने जव छू छू किया तभी हमला किया । खुद कुत्तेमें किसीके काटठनेकी दम नहीं 
होती । एक डंडा उठावो भाग जाये | कुत्तेने हमला उस उद्ृण्डी पुरुष पर किया, वहाँ अप- 
राध किसका माना जायगा ? कोई कहे कि कुत्तेने ही हमला किया तो कुत्तेका ही श्रपराध 
है | ठीक है । अपराध तो कुत्तेका है पर उस कुत्तेकी इतनी हिम्मत बनी केसे, इसका भी 
तो कारण बतलावों । इसका कारणा है मालिककी सेन, छू छू करता । तो वास्तत्रमें श्रपराधी 
कौन हुआ ? वह मालिक जिसने सैन दिया । इसी तरह हम श्राप सबपर आक्रमण किया 
है कमोने । ठीक है । कर्मो के निमित्तसे हम श्राप दुःखी हो रहे हैं, पर यह तो बतलाढो कि 
उन कर्मों के बंधनेकी ऐसी सामथ्य श्राई कहाँसे ? यह प्रश्च, मालिक जब तक राग द्वेषकी 
गैन नहीं करेगा तव तक कर्म नहीं वंधेंगे । तो मूलमें अपराधी रागद्वेष आदिक भावोंका 
फरने वाला यह जीव स्वयं है । 
शगादिकी उत्पत्तिका हेतु-- जीवमें ये रागद्वेप श्राते केसे हैं ? जीवमें स्वयं उपाधि 
का निमित्त पाकर । एक अज्ञानपरिणमन वन गया है उस जीवके अज्ञानपरिणमनके कारण 
रागह्वेप मोह भाव होते हैं । सो रागद्वेष मोह वतलावो जड़ हैं कि क्या कहे जायेगे ? जैसे 
फिसीका पुत्र बदचलन, उदृण्ड, कुपूत हो जाय, बोई उसके वापसे ही पूछे कि यह पुत्र किस 
ट है, तो वाप' क्या जवाब देगा ? क्या बतलाये, क्या उत्तर दे, कुछ समभमें नहीं झ्राता | 


डिन्तु मेरा पुत्र है--परह तो कह नहीं सकता क्योंकि वदचलन है, उद्दण्ड है। उसके कुलमें 
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श्रभी तक कोई ऐसा पैदा ही नहीं हुआ है। और मेरा पुत्र नहीं है यह भी कैसे कहदे ? 
इसी प्रकार ये राग द्वेष मोह बतलावो ये चेतन हैं कि अ्रचेतन ? कया बततलाएं भाई ये राग 
हेष विकार चेतन हैं--यह कहते हुए तो जीभ नहीं हिलती क्‍योंकि मैं परमात्मस्वरूपके सह 
एक चेतन्यस्वभावभय हूँ परमन्रह्म हूँ, मुझमें से ऐसे विकार निकलनेका कारण ही नहीं 
है। श्रोर मता भी कैसे करूँ ? ये रागद्वेष विकार चेतन नहीं हैं, क्या यह कर्मोंकी परिणति 
है, क्या यह ईंट, पत्थरोंकी परिणति है ? यह आत्माकी परिणति है । 
आख्व दुःख़कार घनेरे-आज क्या बात कही जा रही है थोड़ी नींद छोड़कर सुनो । 
जिसे तुम छहढालामें पढ़ा करते हो आख्रव भावना--जो जोगनकी चापलाई लाते हैं श्राखव 
भाई। आखव दुखकार घतेरे, बुधवंत तिन्हें निखेरे | जो सन, वचन, कायकी चंचलता है 
उससे उपद्रव होते हैं। याने शरीर खूब हिलाया जाय, मत भी खुब चलाया जाय, वचन 
बकवादी भी बहुत किया जाय तो इनसे कर्मोका आना होता है। ये झआाखव बड़े दुःख देनेवाले 
हैं । बुद्धिमान पुरुष इनको दूर किया करते हैं। कोई एक डेढ़ सालका बालक अगर श्रच्छा 
आसन मारकर बेठ जाये, हिले डुले नहीं, मुह चापकर बैठ जाये तो कितना सुहावता लगता 
है ओर वही बालक रो दे या बोलने लगे तो सारी कलई खुल जाती है कि यह तो श्ज्ञान 
है, नासमभ है । और जरा अ्रच्छे ढंगसे बैठे तो कितना ही श्राप उसके विषयमें श्रर्थ लगाते 
जायें ? यह बड़ा समझदार मालूम होता है। यह कुछ ध्यान कर रहा है । यह कुछ तत्त्व- 
चिंतन कर रहा है, यह बड़ा गम्भीर है । कितने ही श्र्थ उसकी मुद्रासे. निकल जायें ॥ भ्ौर 
यदि वह शरीर हिलाने इलाने लगे और कुछ वचन बोलने लगे या- दूध पप्पा मांगने लगे वो 
वे सब भर्थ हपलेमें पड़ जाते हैं। तब इसी तरह समझो हम और श्राप जितना शरीर 
हिलाएँ डुलाएँ, व्यथेकी बातें बोला करें और जितनी जिस चाहेके सम्बंधमें कल्पनाएं उठाया 
करें तो इससे दु:ख होता है, श्राख्रव होता है, संसारका बंधन होता है । हम श्रापको चाहिए: 
कि व्यर्थेंकी कायचेष्टाएं न करें । जितनी बात बोलनेकों हमारी प्रकरत हो उत्तनी ही बात 
बोला करें। और जिस चाहे जीवके सम्बंधमें कल्पनाएं न उठाया करें, यह जीवनमें हम 
और आपका कर्तव्य है । * 
जीवबिकारोंकी दिदाभासता--बारह भावनामें-आ्राप बोलते - हैं-- मोह रींदके जोर, 
जगवासी घूमे सदा | कम चोर चहुं ओर सखस लूठें सुध नहीं ॥ इसमें मोहकी प्रधानता दी 
है । मोहनिद्राके वशमें यह जीव अचेत पड़ा है और कर्म चारों ओरसे आकर इसे छुटते हैं, 
इसे कोई सुध नहीं है। यह परिवार वैभवको पाकर हर्षके मारे फूला नहीं समाता, किन्तु 
हो क्या रहा है ? मोहकी नींदमें श्रवेत इस प्राणीके कंमेचोर चारों श्रोरसे लूट रहे हैं । 
अपनी दया ही नहीं है इसे, अपनी फिक्र नहीं है इसे । तो थे रागादिक विकार बतलावो 
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तन हैं या अचेतन ? इन्हें न चेतन कहा, न अचेतन कहा, किन्तु चेतनाभास कहते 


न 


[यं 


नर 


है ँ है 


विक्रार चिदाभास हैं | यह पृत्र पृत्राभास हैं यह पत्र कुपूत है, मेरा नहीं है मेंरा होता नो 
मेरे माफिक चलता | उसे आप मनाकर इालते हैं । इसी प्रकार ये रागद्वेप विकार मेरे नह 
हु 


बन 


धर /्पि पा 


| । बिन्‍तु जब ये उत्पन्‍्त द्वोते हैं तों क्लेश 
पहुंचाकर ही उदित होते हैं ! यह तो हुश्ना चेतन ग्रात्नव, किन्तु मिथ्यात्व नामक प्रकृतिका 
। हैं और प्रत्याख्यानावरणा, अप्रत्यानावरण ये कपाय जो चदारित्र नहीं 
और अनन्तानुदंध्ी आदिक समस्त कपाय और योग जो पिण्ड समागत हैं वे सब 
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वंब हो, और इस परम्परामें हम आप सव घसिदते चले जा रहें है। बहकि मजा भोगोंको 
नहीं छोड़ पाते हैं | उनमें ग्रावन्‍्द मानतें हैं, पर उनके फलमें जब सजा मिलती हैं उस समय 
याद ब्राती है। घर, कृट्ठम्व, परके हेतु अन्याय और पाप किए जा रहे हैं पर इस अन्याग् 
पापके फलमें जब नकादिक गतियोंकों जाना पड़ेगा और वहाँ विवेक होगा तो यह पछतावा 
होगा कि जिस कुटुम्वके कारण मैंने इतने पाप किये, वे अब कोई साथी नहीं होते हैं। यह 
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खोटे परिणाप्षोंका परिशाम--मैया ! ये सारे संसारके जीव दिख रहे हैं, इनको 
देखकर अंदाज कर लो कि ग्रात्म अ्रसावधानीके ऋरण ऐसी दुर्गति होगी । एक बराबी 
शराब की दुकानपर गया । बोला, श्राज तो यार बहुत बढ़िया शराब दो+ हाँ हाँ बहुत 
बढ़िया देंगे । श्रजी ऐसी नहीं, बिन्‍कुल बढ़िया । हाँ हाँ बिल्कुल बढ़िया देंगे। श्रजी नहीं, 
रोजसे बढ़िया । तो वह दुकानदार बोला कि अपने इन बाबा चाचोंको देखो जो ये बेहोश 
पड़े हैं और इनपर कुत्ते मृत रहे हैं | इनको देखकर विश्वास बना लो कि यहाँ बढ़िया शराव 
है | तो जगतमें कीड़े, मकोड़े, पेड़, पौधे, पशु, पक्षी, गधा, सुवर इनको देखकर यकीन तो 
करलो कि खोटे परिणामोंका क्या फल हुआ्ला करता है ? चाहे कितनी ही मुसीबत आरा जय 
भगर दूसरोंको धोखा देने, दूसरोंको सतानेका परिशाम न झ्राना चाहिए ॥ 
कौन अपना और कौन पराया--भला श्राज जो तुम्हारे घरमें नहीं हैं, इत चार-पाँचि 
जीवोंके अतिरिक्त ये सब जीव हैं, ये क्या तुम्हारे कुटुम्बी कभी नहीं बने ? और झ्राज जो 
तुम्हारे घरमें श्रा गए हैं क्या ये कभी बिछुड़ेंगे नहीं ? क्‍या ये गैर नहीं बनेंगे ? फिर-कीत 
अपना और कौन पराया है ? परमार्थसे विचारों तो सही । समस्त जीव परिपूर्ण हैं, श्रपने 
स्वरूपमें तन्मय है । उनसे मुभमें कुछ नहीं श्राता । हमारा उनमें कुछ नहीं जाता । वैंगो 
सम्बंध है फिर ? क्‍यों इतना मोह किया जा रहा है कि आपकी निभाहमें घरके ४ श्रादमी हैं 
'सब कुछ । जितना भी श्रम किया जाता है, जितनी भी कमाई की जाती है घरके उने चोर 
जीवोंके लिए ही की जाती है, २४ घंटे घरके उन चार जीवोंका ही विकल्प .बनाएं रहते 
'हैं। एक तराजूके दोनों पलड़ोंमें एक पलड़ामें तो घरके चार जीव रख लिए जाये और एऐंक 
पलड़ेमें जगतके समस्त मनुष्यादिक रख खिए जायें तो भी घरके उन चार जीवोंका ही 
पलड़ा भारी होता है श्रौर शेष उन अ्रनगिनते जीवोंकी कीमत वहीं करते । इसको क्या कहीं 
'जाय ? महाव॒ व्यामोह । भगवान जिनेन्द्रदेवके शासनमें ऐसे व्यामोहकी बड़ी निन्‍्दा की है। 
आत्मक्रान्ति--भ्रव कुछ क्रांति लाइए और अपनेको ग्रकेला, अपनेको अ्रपना जिंम्में 
'दार मानकर कुछ प्रगतिशील भावोंमें चलिए । इस मायामय जगतमें किसीका कछ नहों 
निहारना है। किसीसे कोई आशा वहीं रखना है । यह जीव स्वयं जैसे परिणाम करता है 
वेसे ही सुख दुःख पाता है। यह ग्राखवकी थ्यौरीका प्रकरण चल रहा है | इप श्रासवोंमें 
अनन्त कार्माणवर्गेणायें ठसाठस भरी हैं। और संसारमें प्रत्येक जीवके प्रदेशमें दिखषयोपचय 
'रूप और कर्मेरूप अनेक कार्माणवर्गणायें भरी पड़ी हैं। यह इतना बड़ा मैल, इतना बड़ी 
जमाव आ,आा कैसे गया ? यह आा गया खुदकी गल्तीसे । कोई: बूढ़ा पहिले तो अपने पोतोंसे 
बड़ा प्रेम दिखाता है और जब वे पोतापोती उस बुृढ़ेपर खेलने लगते हैं तो उस चूढ़ेकी तक- 
लोफ होती है । कभी सिर॒पर चढ़ गए, कभी कांथेपर चढ़ गए; कभी रोते हैं तो उस बूढ़ेके 
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ऊार आपतसी आ जाती है । तो उस बूढ़ेने यह झाफत अपने झ्राप डाल ली । श्र दु:खी 
हो रहा है। यह कर्मोका जो जमाव हम और आपपर बन गया है वह अपनी गल्तीसे बना 
है। भ्रपने स्वरूपकी कदर न करके अ्रपनेको दीन हीत समझ रहे हैं। हम तो न कूछ हैं । 
हमारे एलने वाले दूसरे हैं, हमारी रक्षा करने वाले दूसरे हैं। हममें तो कोई शक्ति ही 
नहीं है। भरे तुभमें तो प्रभुवत्‌ अ्रनन्तज्ञान भक्ति है, अनन्त आनन्दकी शक्ति है । त्‌ श्रपनी 
शक्तिको नहीं समझता इसलिए भूले हुए सिंहबी तरह बंधनमें पड़ा है । 
भ्रमकी अंधेरी--3तके महीनेमें शामके समय एक जमींदार खेतोंपर मजदूरोंसे कह 
रहा था कि जल्दी काटो, शाम हो रही है, अंधेरी श्रा रही है। जितना शेरका डर नहीं है 
उतना डर तो अंधेरीका है । यह बात सुन लिया किसी पेड़की श्रोटमें बैठे हुए शेरने । शेर 
सचोता है कि हमसे भी कोई बड़ी चीज श्रंघेरी है । खेर, आदमी तो सब चले गए । उसी 
दिन एक कृम्हारका गधा खो गया था तो वह गधा खोजने निकला अंधेरी रातमें । सिंह बैठा 
था | कुम्हारने समझा कि यही है मेरा गधा | सो निःशंक होकर उसके कान पकड़कर पहिले 
तो ५-७ डंडे जमाए । जब १०-४५ डंडे जमाये तो सिंहने सोचा कि अ्रव आ गई अंधेरी । 
सो अंधेरीके डरके मारे पूछ दबाये रहा । कुम्हार कान पकड़कर अपने घर ले श्राया और 
रस्सासे बांध दिया । कुम्हारने तो फिर अच्छी तरहसे नींद ली शौर शेरने समभा कि हाय 
मुभपर अंधेरी ग्रा गयी, सो उसे चेन न पड़े । 
ग्ररे ! बतलावों तो सही कि शेरपर क्‍या अंधेरी आ गई जिसके डरके मारे सिंह 
दुःखी है ? कुछ पकड़ ले जाने की चीज या खा जानेकी चौज वह अंधेरी थी और वह सिंह 
केवल अंधेरीके ख्यालमें दुःखी हो रहा है। इसी प्रकार परमात्म सहश यह ज्ञानस्वरूप भग- 
वान आत्मा प्नन्‍्तशक्तिमय है, किन्तु श्रपने श्रापके स्वरूपकों भूलकर एक बहम ऐसा बचा 
लिया, भ्रम बना लिया कि मैं कुछ नहीं हूं, मेरी रक्षा तो इन वाह्म पदार्थों से है, मेरी 
सत्ता तो इन परपदार्थोंके कारणा है। यह भ्रम छा गया और इस श्रममें दीन, हीन, 
भिखारी बन रहा है। सो किसीकी श्रोर मत निहारो, कोई मदद नहीं करता है। अपने 
आपके अन्तररामें कुछ प्रश्चुता तो देखो और अपने श्रापको ज्ञानमात्र निहारो | 
प्रकृतका उपसंहार-यह मैं वे वल जाननस्वरूप मात्र हुं--ऐसा अ्पनेमें वरावर मनन 
करते जाबो । केवल यह जादनस्वरूप जब जाननेमें श्रायगा, उस समय जो अलौकिक 
आनन्द प्रकट होगा उस आनन्दमें यह सामथ्ये है कि इन आाखवोंक्रो, कर्मोको क्षणमात्रमें 
ध्वस्त कर देगा। ये ज्ञानावरणादिक कर्म गाते है, इन कर्मोंके आनेका कारण तो उदयमें 
आने वाला कर्म है । और उद्ययमें आने वले कर्में नबवीव कर्मोका आख़ब करनेका निमित्त- 
पना बन जाय, इसका कारण है जीवका रागद्वेय मोइमाव | तो वस्तुतः यह रागद्रेप मोह 
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भाव ही आख़ब है और इन आखबोंके कारण ही संसारमें रुलना पड़ता है | तो ऐसा यत्त 
कीजिए कि ये रागहेष मोह अज्ञान तुमसे विदा हो जाएँ । ऐसा कर लिया तो जैनशासनसे 
और मनुष्य जीवनसे लाभ प्राप्त कर लिया । 
आखबताका तात्पय--इस प्रकरणका सारांश यह है कि जीवमें जो नये कर्म श्राते 
हैं उन नवीन कर्मोका साक्षात्‌ निमित्त कारण अर्थात्‌ उदयमें आने वाले कमे हैं। भौर 
उदयमें आने वाले कर्म नवीन कर्म बंधके निमित्त बन सकें, ऐसा उनमें नि्मित्तपता आगे 
इसका निमित्त है रागद्वेष मोह परिणाम । इस वारण कर्मोके विमित्तपनेका निमित्त होनेसे 
रागद्रेष मोह ही वास्तवमें आ्राख़व हैं और रागद्वेष मोह अज्ञानियोंके ही होता है । इस प्रक- 
रणमें तात्वये निकला । अरब यह दिखाते हैं कि ज्ञान पुरुषके आख़वका भ्रभाव होता है । 
खत्थि हु आसवबंधो सम्मादिद्विस्स झासवविरोहो । 
संते पुव्वशिबद्धे जाणादि सो ते अवंधंतो ॥१६६॥ प 
सम्यग्हष्टि जीबके आखब बंधका अभांव--सम्यग्हष्टि जीवके झ्राख़व बंध नहीं है, 
उसके आख्रवका निरोध रहता है। वह तो पूवेबद्ध कर्मोक्ो जानता है श्नौर नवीन कर्मोकी 
नह्ों बांधता है । सिद्धान्त यह स्थापित किया जा रहा है कि ज्ञानी जीवके कर्म नहीं आ्ाते हैं 
इस कारण थोड़ीसी यह शंका हो सकती है कि ज्ञानी जीव तो सम्यक्त्व होनेके बाद ही कह- 
लाने लगता है लेकिन चतुर्थ यमादिक दशम गुणा पयेन्त कर्मोका श्राख्रव भी है और बंध भी 
है, फिर यह क्‍यों मना क्रिया जा रहा है कि ज्ञानियोंके आज़्व और बंध नहीं होता हैं। 
इसका उत्तर है प्रथम तो यह बात समझना है कि जो कर्म बंध संसारकी परम्परा वढ़ायें 
उनको बंध कहा शौर जो संसार परम्परा न बढ़ायें किन्तु संसारसे छूटते हुए प्राणियोंके पूर्व 
प्रयोगवश बँवते रहते हैं उन्हें बंध न कहिये । यह एक दृष्टांतकी बात है । करुणानुयोग तो 
क्षमा न करेगा । उसकी हृष्टिसे दसवें गुणस्थान पर्यन्त बंध चनता रहता है, पर जो संसार 
को बढ़ाये उसे बंध समझो और जो संसारको न बढ़ाये उसे बंध न समझो । इस हदृष्टिसे 
सम्यग्द्शन होनेके पश्चात्‌ उसे ज्ञानी कहते हैं । उसके जन्ममरणाकी परम्परा नहीं बढ़ती है, 
सो आखव और बंध नहीं माने गये हैं । 
ज्ञानी जीवके बंधके अभावका सहज कारणु--दूसरी बात यह समझो कि जिस श्रात्मां 
से ज्ञान प्रकट हुआ है और चरित्र मोह भी शेष है तो उसका जो बंध होता है, विकार श्राता 
है वह ज्ञानके कारण नहीं श्राता है, किन्तु चारित्र मोहके कारण श्राता है श्रर्थात्‌ अपने 
विकारकी योग्यताके कारण आ्ञाता है । ज्ञानके कारण ब्रंध होता हो तब तो इन शब्दोंमें 
कहना चाहिए कि ज्ञानीके भी आखस््रेव और बंध होता है । पर जो ,आखव बंध होता है वह 
चारित्र गुणके विकारसे होता है। इस कारण विकारीके बंध है, ज्ञानीके बंध नहीं है। 
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चतुर्थ गुरास्थानसे लेकर दशम गुणस्थान पर्यन्त यह जीव ज्ञानी भी है श्रौर विकारी भी है | 
बार्यके योग्य दृष्टि रखे जानेका एक दृश्टान्त-जैसे कोई पुरुष पंडित भी है, मुनीम 
भी है, पर किसी धामिक प्रइ्नका उत्तर लेते समय उसे यों नहीं कहता चाहिए कि मुनीम 
जी साहब ! इस शंकाका समाधान करिये । उसे वहाँ कहता चाहिए कि पंडित जी साहव ! 
इसका उत्तर दीजिए और जब लेनदेनकी बात चल रही हो, दकानकी गद्दी पर बैठा हो 
तब यों न कहना चाहिए कि पंडित जो हमारा खाता देख लीजिए | तब कहना चाहिए कि 
सुनीम साहव हमारा खाता देख लो | खाता देखते समय उस मुनीमके पंडिताई नहीं रहती 
है, ऐसे ही पंडिताईके समय मुत्तीमीका सम्बन्ध नहीं रहता है। धामिक उपदेश देना यह 
मुनीमीके सम्बन्धसे नहीं हो रहा है, वह पंडिताईके सम्वन्धसे हो रहा है। यों ही समभो कि 
चतुर्थ गुशस्थानसे लेकर दशम गुरास्थान पर्यच्त तक ज्ञानी भी है औौर विकारी भी है। 
जितना मोक्षमार्ग चल रहा है वह ज्ञानके कारण चल रहा है और जितना श्राख्रवबंध हो रहा 
है वह विकारके कारण हो रहा है । जानके कारण ज्ञान ही देखा जाय, विकारके कारगा 
विक्रृत निरखा जाय तो यह उत्तर स्पष्ट हो जाता है कि ज्ञाती जीवके आख्रव और बंध नहीं 
होता है । 
सम्यम्दष्टिके बंधका अमाव कहनेका मूल अथ-यहाँ “सम्पर्हष्टि/ शब्द कहकर 
कह रहे हैं कि आख्रव और वंध सम्यग्टष्टिके नट्टीं होता, निविकल्प समाधिमें रत पुरुषके 
नहीं होता । श्रर्थात्‌ सम्यग्श्ञान, सम्यग्दशन और सम्यक्चारित्रके परिणमनके कारणा कर्म- 
बंध नहीं हुआ करता है। यद्यपि इस जीवके द्रव्यकर्मका उदय चल रहा है, पर द्रव्यकर्म 
का उदय होनेपर भी यह शुद्ध आत्माके स्व्ररूपकी भावनामें लगा हुआ है। यदि अपनी 
श्रद्धामें रागादि रूपसे परिणाम जाय तो वहाँ मिथ्यात्वके कारण वंध है और राग रूप 
जितना भी परिणमन चल रहा है वहाँ रागके कारणा बंध है । सम्यग्दशनके कारण बंध 
नहीं होता और सम्यग्दर्शनके नातेसे सम्यग्ददीका ताम लिया जा रहा है। क्योंकि ज्ञानी 
जीवके ज्ञानमय ही भाव होता है | जहां ज्ञानमय भाव है वहां परस्परमें विरोध है । 
ज्ञानी द्वारा परका अनिष्ट होनेके संदेहका असाव-न-ज्ञानी पुरुष कभी क्रोध भी कर 
जाय तो क्रोधके समयमें भी उसका ज्ञानसय भाव रहता है। कभी क्रोधर्में श्राकर दूसरोंका 
प्रनिष्ट नहीं करता । देखा होगा कोई ऐसा रिसाने वाला बच्चा होता है कि उसे क्रोव 
ञ्राये तो खुदको ही कष्ट दे ले, पर दूसरोंकों कष्ट नहीं देता | भूखा रह जाय या अपने झ्ाप 
को ही पत्यरसे मारने लगे, सिर धुनने लगे, पर दूसरोंक्रों कष्ट नहीं देता । कितने ही लोग 
ऐसे होते हैं कि उन्हें गुस्सा झ्ाये तो वे ज्यादा काम करते हैं। उनका ज्यादा काम करना 
गुस्से के कारण बन रहा है पर काम नहीं विगाड़ता । यह तो लौकिक बात है । ज्ञानी जीव 
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को दूसरोके प्रति क्रोध भी आए तो दूसरोंका झनिष्ट नहीं करता, वे क्रोधमें भी ऐसी प्रक्ृर 
करेंगे कि जिससे दूसरोंका भा ही हो । यह ज्ञानीका एक विरद है, दयालुताका (्वभाः 
है, श्राचग्यंको शिष्यपर क्रोध भी आए तो उसका परिणाम शिष्यपर भला निकलत्ता है। ' 
ज्ञानीके क्रोधमें भी विवेक--एक सच्ची घटनाका हृष्टान्त है कि सामरमें रोज 
बाई जी थी, जिन्होंने गुछहजणी को पढ़ाया है। सब लोग जानते हैं। उनकी ननद ललित 
वाई बिल्कुल पढ़ी लिखी न थी ।तो वाई जी ने कई बार कहा कि तुम कोई लिखा कागज 
मिले तो कूड़ेमें त डाला करो, उसे कहीं रख दिया करो । एक दिन ललिताबाई को स्थाल 
न रहा । कुछ असावधानी हो गई । एक बार एक कागज कूड़ेमें गिर गया । मंदिरसे श्राई 
बाई जी । देखा कि दरवाजे पर कूड़ा पड़ा है और उसपर कागज पड़ा है। उठा कर देखी 
तो उसमें भक्तामरका एक काव्य लिखा था। अ्रब तो उनके क्रोध चढ़ गया। सी ऊपर 
आकर ललिता बाईका चोटा पकड़ कर गुस्सेमें श्राकर कहा-यह कागज कूड़ेमें क्यों डाला ४ 
और पकड़कर एक हाथ भींतमें लगाकर एक हाथसे सीधा दे मारा । ग्रव वतलावों बाई जी 
के चोट झा गई कि नहीं ? चाहे श्रा गई, फिर भी उत्तका ज्ञान बिंदा नहीं हुआ । .आत 
फिर भी बना रहा कि कहीं इसके सिरमें पीड़ा न हो जाय तो ज्ञानी पुरुषके अन्तरज़में 
ज्ञानका परिणाम बना रहता है। उस समय जो क्रोध भाव है वह तो विकार है, वह तो 
स्वयंका श्रज्ञान है पर भीतरमें जो विवेक वृद्धि है उसका कारण ज्ञान है।... 
स्वरूपा चरणका प्रताप--ज्ञानी जीवके भ्रन्तरज़में ज्ञानमय भाव रहता है। ग्रहर्ण 
शानी घरमें रहता हुआ भी, रोजिगार व्यापार समभीमें यत्नशील रहता हुआ्ना भी. शनमय 
भावको नहीं छोड़ता । उसे अपने स्वरूपका स्पर्श और स्मरण सदा काल बना रहता है। 
स्वरूपाचरण चारित्र श्रावकके बताया गया है । चौथे गुरास्थानमें भी चाहे वह गृहस्थ 
किसी कार्यमें लगा हो चू'कि वह सम्यग्दष्टि है, सो स्वरू्पाचरण चारित्र उसके निरन्तर 
रहता है । उस स्वरूपाचरशा चारित्रके प्रतापसे इसके ज्ञानमय भाव बराबर बना रहता है। 
इस ज्ञानी जीवके ज्ञानमय भाकके द्वारा अ्रज्ञानभाव रोक दिया जाता है क्योंकि ये परस्पर 
विरोधी है। जहां ज्ञानभाव है वहां भ्रशञानभाव नहीं ठहर सकता । अ्रन्नानभाव है रागहेप 
| मोह । इन अज्ञानमय भावोंका श्रभाव हो जानेके कारण ज्ञानी जीवके आख्वका निरोध हो 
जाता है । | इस कारण पुदुंगल कर्मका बन्च भी नहीं होता वर्योंकि जब आख़बका ही निरोध 
मी कहांसे ? इस काररा ज्ञानी जीवके आ्राख़व न होने के कारण, नित्य अ्रकर्ता 
कर्म और क्रम में अनात्मीयता--य्रहाँ कुछ यह प्रइन हो १35 9 हे पा 
हूं श्रर्न हो सकता है कि क्या ऐसा भी 
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स्वतःसिद्ध स्वरूपकी जातकारीमें सी सहुपयोग करें । यह हमारा प्रधान कर्तैंव्य है । 

तन सनका संदृषयोग करनेका संकेत्त--भैया ! यह तन साथ देगा नहीं, यह मन 
साथ देगा नहीं, यह मान साथ देगा नहीं, वचन साथ देगा नहीं, यह धान साथ देगा नहीं । 
ये चार ही चीजें विदाशीक हैं। जितना वन सके इस शरीरसे परकी सेवा कर लो । श्रपना 
काम स्वयं श्रपने तनसे किया जाय । इस मनका सहुपयोग यह है कि सब जीवोंका भरा 
विचारों । बुरा विचारनेपर भी दूसरेका बुरा नहीं हो जाता, किन्तु बुरा विचार करनेसे स्वयं 
का ही परिणाम खोद्य होता है श्रौर उन परिणामोंका फल स्वयं पाता है | सबका भला 
विचारों कि सबका ज्ञान निर्मल बने, दृष्टि शुद्ध बने, सब सुखी हों, यह है मनका सदृपयोग । 

बचनोंका सदुपयोग करनेका संकेत--वचनोंका सद्पयोग है सबसे हिंत मित प्रिय 
वचन बोलना । भंगड़ेकी जड़ भी वचनोंबा बुरा उपयोग है। और संगठन, प्रेम, शांति, 
आननन्‍्दका वातावरण बने तो इसकी जड़ है बचनोंका सदुपयोग होगा । वचनोंका इस मतुष्य- 
भवमें बड़ा ८हत्त्व है । गधा, भसा, कुत्ता श्रादि भौंकते हैं, चिल्लाते हैं पर उनके बोलमेसे 
कुछ प्रयोजन नहीं निकलता, कुछ बल्याराकी बात नहीं मिलती | श्राज मनुष्य हुए हैं तो वचन 
बोलनेवने सामर्थ्य मिली है । वचन ऐसे बोले जायें कि जिससे दूसरोंकों कष्ट न पहुंचे | वचन 
ऐसे बोले जायें जो अपने और दूसरोंके हितके साधक हों । दूसरोंके हितके साथक न हों तो 
कमसे कम अहितके साधक न हों । और फिर परिमित बोलो । वचन अधिक बोलने की 
आदत भल्री नहीं होती है | कहां तो जंनशासन में यहू बताया है कि शक्ति न छिंपाकर वधन- 
शुप्तिका श्रभ्यास करो, वचत बोलो ही मत | श्लौर कदाचित हम वचन स्वच्छन्द होकर 
बोलने क्षण जायें तो हम प्रश्लुकी आ्राज्ञासे कितना दूर जा रहे है ? हमारा कर्तव्य है कि हम 
वचन परिमित बोलें । जितने वचनोंका प्रयोजन है, हितके साधक हैं, शांतिके श्थापक हैं 
उतने ही हम वचन बोलें । यों हित मित, प्रिय वचन बोलना यही वचनका सद्गयोग है । 

धनका सदुपयोग--भैया ! पहिले तो ऐसी हृष्टि बनाओ कि हमारा जगतके जीवोंसे 
परसार्थत: कुछ भी सम्बंध नहीं, चाहे वे घरमें उत्पन्त हुए दो चार सदस्य हों, चाहे बाहरके 
गेर अनगिनते जीव हों। सब जीव मेरे लिए एक समान हैं, क्योंकि किसी भी परजीवसे 
मेरेमें कुछ परिणमन नहीं हो जाता । किसी भी परजीवके परिणमनसे मेरेमें कुछ स्लुधार 
बिगाड़ नहीं होता | यदि इस गृहस्थावस्थामें घनका कुछ प्रसंग हुआ है तो उस धनको श्रावि 
आवे रूपमें व्यय करें । आधा व्यय घरके कुटुम्बके लिए करें तो इतना ही व्यय इस जगतके 
अन्य जीवोंके उद्धारके लिए करें। क्या जगतके अ्नगिनते जीव ब्रापके घरके ४ श्रादमियोंके 
वरावरकी भी जान नहीं रखते ? जब शुद्ध दृष्टि जगे और अपना कर्तव्य समभमें आएं कि 
तुप कमसे कम कुटुप्व बराबर भी दृष्टि सब. जीवोंपर - रख सको और इस प्रवृत्तिसे धनकी 
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व्यय करो तो यह भनका सदुपयोत ऐै । 
सायागे निर्भोहता -- इस लोकसें इत मोयासय वस्तुवोंके प्रति मोह करनेसे श्रात्माका 

कूछ लाभ नहीं है । निर्मेलता कैसे जगे, इस ओर ग्रपनेको यत्न करता चाहिए । जितनी भी 
द्वांति प्राप्त होगी वह निर्मेलताके झ्रावारपर होगी । यह ज्ञानसाध्य चीज है । कोई शरीर 
के कष्टकी बात नहीं कही जा रही है कि तुम २-४ अनशन करो तो तुम्हें सम्मार्ग मालूम 
पड़ेगा | घरमें ह्मो तो्‌ रहो सुब्‌ बुट॒म्बके बीचगें रहना हो रहो किन्तु ग्रपने ज्ञामकों अपने 
भीतरतमें झुकाकर केवल ज्ञानमात्र अपने स्वरूपका अनुभव करो । इसके लिए कोई रोकता 
है क्या ? जितगी सामथ्य हो. जितना श्रापत्ा वल चले उतना अपने आपके अन्दर अपने 
शुद्ध स्वरूपके निरखो । अपने इस ज्ञानानन्द घन साहजस्वरूपके जावनेसे ये तवीत कर्म रुक 
जाते हैं, प्राचीन कर्म उदस्में आ्राकर खिर जाते हैं और इसके श्रागेका मार्ग स्पष्ट हो जाता 

| इस कारण भरसक कोशिश इस वातक्री करिये कि श्रद्धा श्रौर चारित्र ये दो गुण 
निर्मल रहें । 

श्रद्धा व चारित्र गुशदी विर्मल्तसे हित--श्रात्मापरें अनन्त गुण हैं। उन अनन्त 
गुणोमें शद्धा और चारित्रगुणके विकारसे ही विपत्तियाँ आती हैं । ग्जौर जो गुणस्थान बने 
हैं १४, वे श्रद्धा भर चारित्रके विक्रार और श्रविकारकी डिग्रियों पर बने हैं। श्रद्धा मेरे 
सही हो, चरित्र भेरा निर्मल हो ऐसी स्थितिमें फिर जो कुछ होता हो, हो । यह संसार है । 
यहाँ बड़े-बड़े चक्रवर्ती श्रद्धचक्री महाराजा राजा अनेक हुए हैं, उनमें कुछ बुरी वृत्ति वाले 
हुए हैं पर प्रायः अधिक उत्तम वृत्ति वाले हुए हैं। वे प्राप्त समागमके ज्ञाता दृश् थे | उदय 
है सो सम्पदा आती है, उसके भी ज्ञाता द्रष्टा रहते थे और जो अपने जीवनमें पाई हुई 
सम्पदा्ें हमें मग्न नहीं होते हैं वे वियोगके समय दुःखी भी नहीं हुआ करते हैं । 

दिवेद--- जिसके जितनी अधिक आसक्ति है उनको उतना ही अधिक दुःख होता 

है । जिनके परवस्तुकी आसक्ति नहीं है उन्हें कोई दुःख नहीं है। जिसे श्रासक्ति सनाती 
द्वो वह बड़ा दुःखी है । जैसे भोजनके सम्बन्धपें आपको किसी चीज की आसक्ति हैं तो 
उसके न सिलनेपर आपको अधिक बलेश होगा । और, किसी चीजकी आसक्तिन हो, पर 
उस समय कुछ भ्ावश्यक होनेसे वड़ी जरूरत महसूस करते हैं तो ख्याल तो थोड़ा ग्राता है 
पर उसके न मिलनेसे दुःख नहीं हो सकता है। क्योंकि उस पदार्थयें ग्रापकी ग्रा्)नक्ति नहीं 
है । जितती श्रथिक आ्राशक्ति होगी उतनी ही अधिक भोगोंके न मिलनेसे क्लेश होगा और 
बिछुड़ने में क्लेश होगा। विवेक यह कहता हैं कि बस्तुके स्वरूपकों यथार्थ जानो । सर्वे 
पदार्थ भिन्‍त हैँ | किसी पदार्थेसे कोई बात मुझमें पट्टी उत्पत्त होती है । उनके जे 


| । उनके ज्ञाता हृष्टा 
रहो । सीधा अर्थ देखो | प्रयोजन सोचो । झात्महितकी बात निरखों । जो वातदा प्रयोजन 
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नहीं समझ सत्र ता है वह बाहरी रूढ़िको कैसा हो उपयोग करके अनर्थमें ले जा सकता है। 
बाह्य क्रियाशोंद प्रयोजन स्वरूप दर्शनका यत्म --तुम देवपूजा करो तो देवोंकी तरह 
अपना स्वरूप निरखनेका यत्न करो । गुरुवोंकी उपासना करो तो गुरुवोंकी तरह ज्ञात श्रोर 
चारित्र की प्रगतिमें बढ़नेकी भावना बनाग्रो, स्वाध्याय करो तो स्वाध्यायमें जो-तत्त्व श्राता 
है, श्र्थ श्राता है उस तत्त्व और अर्थको अपने आपमें घटाएं । वर्णात श्राता है कि (००० 
योजन तककी ग्रवगाहना वाले जीव होते हैं। तो उससे यह म्रर्थ लगा लो कि ज्ञावकी 
उपासना बिना ऐसी शअबगाहसामें भी उत्पन्न होना पड़ता है। स्वाध्यायमें आए हुए प्रकरण 
से तुम्हें क्या शिक्षा लेनी है यह बात समझते रहिए। संयम करो तो -संयमसे प्रयोजन यह 
मानों कि इस संयमके प्रतापसे चंचल मन स्थिर होगा और अपने प्रभुस्वरूप की भ्रोर यह 
लगेगा । यह संयमका प्रयोजन है। तपस्याका भी वही प्रयोजन है। और छठा कर्तव्य है 
दान करना । दान करनेका प्रयोजन यह है कि इस परियग्रहमें मेरे आसक्ति संस्कार न रहे । 
समय-समयपर इसका त्याग क्रिया जाय, परोपकारमें लगाया जाय तो ऐसी वासना संस्कार 
के कारण परिग्रहमें ममता तो नहीं रह सकती हैं। यों सभी क्रियाकांडोंका अर्थ. अपने श्राप 
में अपने श्रापको खोजनेमें लगाना चाहिए, इससे कर्मबंध नहीं होता ! ५ 
कर्मासवशका निमित्त--आख्व क्या हैं ? इसका यह प्रकरण चल रहा है। नवीन 
कर्म श्राते हैं अर्थात्‌ आत्मायें एक क्षेत्रावगाहु रूपसे अवस्थित विख्सोपचयकी कारण 
वर्गणायें अपने कर्मत्वरूप बनती हैं तो इसका कारशा क्‍या है ? नवीन कर्मोमें कर्मत्व भ्राने 
का साक्षात्‌ कारण उदयमें आने वाले पुद्गल कर्म हैं। जैसे कि,यह,बात प्रसिद्ध है कि द्रव्य 
कर्मका विमित्त कारण भावकम है। यह किस ढंगसे सिद्ध किया है ? बस्तुतः साक्षात्‌ ऐसा 
नहीं है । नवीन कर्मोके ग्राखका कारण उदयागत कम है। और उदयागत कर्मोमें नवीन 
कर्मोका आख़वण करनेका निमिन्तपता बन जाय इसमें निमित्त है रागद्वेष श्रादि भाव कर्म । 
यह आख़बकी कथा है। चूँकि नवीन कर्मोक्रे निमित्तपना होनेका निमित्त है रागद्वेषभाव: 
इसलिए सिद्धान्तमें सीधा यह कह दिया है कि कर्मोके ग्राश्रवका निमित्त है रागद्वेष भाव । 
कमासवणुक निर्मिचलके परिज्ञानमें एक दृशन्त--एक हृष्टान्त देखिये, जैसे मालिक 
के साथ कुत्ता जा रहा है । मालिकने सैत दी किसी दुष्टपर कुत्तेके लिए छू छू । तो कुत्ता उस 
दुष्टपर आक्रमण. करता है । उस दुष्टपर जो झाक्रमण हुआ है उसका करने वाला साक्षाव्‌ 
तो कुत्ता है, पर कुत्तेमें आ्राक्रमण करनेकरी हिम्मत ञ्रा जाय इस हिम्मतके लानेका निमित्तशुर्त 
है मालिक की सैन । ठीक ऐसी ही बात कर्मोक्रे आखवबके सम्बंधमें है | नवीन कर्मोका उस 
भावकर्सके साथ दुछ साक्षात्‌ सम्बंध नहीं है--किन्तु उदयमें होनेवाले कमोंके साथ इस 
ओआत्माका कुछ सम्बंध हे, पूर्वेबद्ध है, किन्तु विरादरीके कारण नथीन $द्रव्यकर्मोके साथ उद- 
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यागत कर्मोका कुछ सम्बंध है, इत वार्ण नवीन कर्मोकि आखबमें निर्मित्त बनते हैं उदयमे 
श्राथे हुए पुद्गल कर्म और पुदूगल वःममिं नवीन कर्मोका, झआखब करनेका निमित्तमना थ्रा जाय 
उसका निमित्त होता है रागद्रेष मोह भाव । तो कर्मोके झआाखवका मूल निमित्त हुआ रागद्ेप 
मोह | अ्रत्त: रागद्वेप मोहसे ही झ्लाखवपना है, इस प्रकारका नियम किया जा रहा है । 
भावों रागादिजुदों जीवेश कदो हु बंधगों भणिदों । 
रायादिविप्पमुक्कों अ्रवंधगो जावगो गावरि ॥९६७।॥। 
रागाद्सिम्पर्कमज भाव-इस आत्मामें रागठ्रेष मोहके सम्पर्कंस उत्पन्त होने वाला भात्र 
अज्ञावमय ही है। वह कर्म करनेके लिए ग्रात्माको प्रेरित करता है | इन शब्दोंमें वहत गहरा 
आध्यात्मिक तत्त्व भरा है। प्रथम तो यह कहा कि रागद्वेष मोहभाव कर्म करनेके लिए 
प्रेरित नहीं करता, किन्तु रागद्वेष मोहके सम्परकंस उत्पन्न होने वाला परिणाम बह ओआत्माको 
कर्म करनेके लिए प्रेग्ति करता है। शगद्वेप मोहकों छोड़कर उसके सम्पर्कसे होने वाला 
परिशमन »र क्या है ? यह गहरी सक्षम हृष्टिसे श्रध्ययन करनेसे मालूम पड़ता है । 
निमित्तरूप परिस्थितिका एक इृष्टान्त--इसके लिए एक हृष्टांत दिया हैं। चुम्वक 
पत्थर लोहेकों कर्म करनेके लिए प्रेरित करता है। उस लोहेको' क्रियान्वित होनेके लिए 
प्रेरित करता है त्र्थात्‌ वह लोहेकी सुई खिच जाय । वहुतसे चुम्बक ऐसे होते हैं कि सुई 
चार अंगुल दूर हो यदि चाकूकी नोक दिखा दी जाय तो वह सूई चाकूमें खिंच जाती है। 
इस ही दृष्टान्तको ले लिया जाय तो चुम्ब्रक, लोहेको कर्म करनेके लिए प्रेरित नहीं करता- 
किन्तु लोहेका इतने श्रस्तरसे उपस्थित होनेके कारण उत्पन्त हुआ जो एक परिणाम है, 
वातावरण है, परिस्थिति है भाव है, वह सूईको कम करनेके लिए प्रेरित करता है। यदि 
चुप्बक ही सुईको क्रियान्वित करनेके लिए प्रेरित करता होता तो कहों रखा हो चुम्बक 
प्रेरित कर ले, पर नहीं कर सकता है। इसलिए अ्रयस्कान्तोपलके विशिष्ट सम्पर्कसे उत्पच्त 
होने वाला परिणाम वातावरण लोहेकी सुईको खींचनेके लिए प्रेरित करता है, इसी प्रकार 
राग हेष मोह होनेके सम्पक होनेसे उत्पन्त हुआ भाव अज्ञानमय परिग्गाम कर्मको करनेके 
लिए प्ररित करता है। 
आख़बके निमभित्तक्ता निमित्तमृत अज्ञानमथ भाव--ये रागह्वेप मोह तो अनेक भाव 
हैं। यह भेदहृश्सि देखा गया है | पर सम्पर्क झ्रानेपर उत्पन्त होने वाला जो परिणाम है 
वह परिणाम एक अज्ञानस्वरूप है। वह अज्ञानस्वरूप भावकर्मको करनेके लिए शआरात्माको 
प्रेरित कश्ता है। इतनेपर भी अभी द्रव्यकर्मकी वात नहीं आई। आत्मामें ही कोई क्रिया 
वने, विकार बने उसकी चर्चा है यहाँ । जिसे कह सकते हैं कि एक योग करनेके लिए प्रेरित 
किया । रागद्वेप मोहके सम्बंधसे उत्पन्त होने वाले अज्ञानने आ्रात्माको योगरूपमें आनेके 
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लिए प्रेर्ति बिया और वह योग उदयागत कर्मोंमें दवीन कर्मोका निमित्तपना श्रा जाय, इसके 
लिए निमित्तत्व झराया और इस परसम्परामें भी नवीन कर्म बंध गए । एक श्रनहोना काम [ुश्ा 
रा। इसमें भी वेडव, विचित्र वे सूलके ज्ञानस्वभावी यह «आत्मा द्रव्य कर्मके वंचनसे बंध 
जाय इतर. बेमेल काम होनेगें भीतर क्तिनी गृत्यियां बनीं ? तब यह वेमेल काम बना । 
विपत्तियोंकी मूल जिम्मेदारी हपारी--इस प्रकरणमें यह जानना है कि सवे बंधनोंके 
जिम्मेदार हम हैं । हमारी ही करत॒त मूलमें ऐसी भूलकी हो रही है कि यहके सर्वे मायामय 
वातावरण जो मेरी विपत्तियोंके लिए एक सच्चा झगड़ा बन गया है--उसके अ्रपराधी 
हम हैं । 
विकट ऋणड़ा और जड़ हंसी--जैसे वोई (सीकी ही वात हो, भूठ हो, कल्पनाकी 
ही बात हो और वह इतनी बढ़ जाय कि परस्परमें दोका बड़ा कगड़ा खड़ा हो जाय । मुक- 
दमेवाजी हो जाय, मारपीट हो जाय, तो झगड़ा तो वड़ा विकट बन गया । एक दूसरेकी 
जान लेनेके भी यत्नमें हैं। ऐसा सच्चा झगड़ा बन गया । इसका मूल कारण क्या है ? इस 
सम्बंधमें विचार करनेके लिए कुछ लोग बैठें, वात चले तो झंतमें मिलेगा क्या ? कुछ नहीं । 
बुछ कहा ही नहीं जा सकता है कि किस बातपर इतना बड़ा झगड़ा खड़ा हुआ ? बचनोंसे 
भी कह सकने लायक बात नहीं है, क्योंकि मूलमें कुछ बात हो तब ना कहा जाय, पर वहाँ 
तो हंसी थी, भ्रम था | झगड़ा बन गया | घन भी खर्च होने लगा, मारपीट हो गई, एक 
दूसरेकी जान लेनेपर उतारू हैं पर कारण मूलमें कुछ नहीं निकला । थोती एक प्रवृत्तिमात्र 
थी। 
असहाय बंधन ओर जड़ आ्रम--इसी प्रकार हमारे श्रापके इन भगड़ोंको देखो तो एक 
बड़ा बंधत बन गया है । शरीरके बच्धनमें पड़े ही तो हैं। लक्षण॒हृष्टिकी वात श्रौर है। पर 
व्यवहारसे देखो त्तो सही, शरीरको छोड़कर हम कहीं ४ हाथ दूर बैठ तो नहीं सकते । शरीर 
की परिस्थितियोंके साथ-साथ हम भी तो अपने भाव बनाया करते हैं, कर्मबंधन हुआ करता 
है, जन्म मरण चलता रहता है। हम कितना ही ज्ञान बनाएँ जितना कि बना सकते हैं, 
फिर भी मेरा जन्ममरण अ्रभी नहीं छूट रहा है | मरेंगे और जन्म लेंगे | जैसी पययमें जन्म 
लेंगे वहाँ बात उसी ढइंगकी बन जायगी । इतना एक सच्चा झगड़ा खड़ा हो गया है, पर 
कोई निर्णाय करे कि इतना सच्चा झगड़ा बस जानेका मूल कारण क्या है ? कर्मोका उदय 
था इसलिए ये कर्म वन गए | सूकर गधा बतना पड़ा । कर्मोक्रा उदय क्‍यों श्राया ? अ्जी वे 
कर्म पहिलेसे बने थे तो आखिर समय तो श्रायगा ही । उनका समय आया, सो यह भगड़ा 
बन भया। ये कर्म क्‍यों बंधे थे ? पूर्ववद्ध क्मोंका ऐसा ही उदय था कि जिसके निमित्तसे ये 
नवीन कर्म बंध गये । तो उन कर्मोमें नवीत कर्मोंक्रे "जंधनेब हिम्मत कहाँसे आ गई ? जीव 


२०४ सम्ययपार प्रवचन सप्तम पृस्तक 
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श्रम पेटनेद्वी एद्धवि--भैया ! यह अम झाव दँसे मिटता है, हमें मिटाना है। गुप्त 
होकर मिट्ता है। किसीको दिखता नहीं है | यहाँ हमारा सर्वस्व, साथी, शरण, रक्षक कौन 
है जिस पर अपनी कुछ कलाबाजी दिखा दें तो क्षमा हो जाय, श्रथवा कुछ उद्धार हो 
जाय । किसीमें शक्ति नहीं है कि कोई भ्रन्य मेरा उद्धार कर सके । मुझे अपने आपमें ही ग्रुपत 
रहकर गुष्त पद्धहिसे गुषप्तमें गुप्त काये करना है । वह क्या कि जो आात्मावा स्वरूप है केवल 
जाननहार, उसमें न मायाचार, न कषाय, न कोई टेढ़ापन है, जी है जाननमें आरा गया, ऐसा 
भोलाभाला इस निज शंकर सुखकर इस शिव तत्त्वकी शोर निहारता है। में ज्ञानमात्र हूं। 
ऐसा अपने आपका अनुभव करना है। यही अनुभव सैकड़ों रोगोंकी दवा है । कितने ही 
रोग उठ रहे हों, कितने ही संकट आरा रहे हों उन सबको मूलसे मिटा सकनेकी शक्ति है तो 


शुद्ध ज्ञानस्वन्ावकी हृष्टिमें है। वहाँ एक भी संकट ठहर नहीं सकता । 


अम पिटलेका उपाय स्व॒तस्त्र सत्ताका दर्शन--इप परमपिताकी हृष्टि करा सकने 
में समर्थ उपदेश जैन शासनमें है। यह बात तो तब श्राये जब परपदार्थोंकी उपेक्षा हो 
जाय | परपदार्थों से उपेक्षा होना तब परपदार्थो' को भिन्‍त और अ्सार समझ लीजिए । 
परपदार्थोंको भिन्‍न और असार तब ही समझ सकते हैं जब परपदार्थोंका स्वरूपास्तित्तव 
यथार्थ ध्यानमें श्रा जाय । त्रिकालमें भी किसी पदार्थका किसी श्रन्य पदार्थके साथ सम्बस्ध 
नहीं हो सकता । एकमें दूसरे द्रव्यका अत्यन्ताभाव है। ये सब व्यवहारकी बातें हैं । जी 
यहाँ कहा करते है कि देखिये अग्निका असर पातीपर पड़ा। अ्रमुकका श्रसर अमुकपर 
पड़ा । अरे किसी प्रदार्थका असर किसी दूसरेपर नहीं पड़ा करता है, किन्तु परिणमने वालें 
पदार्थों में स्वयं योग्यता ऐसी होती है कि अ्रनुकूल परका निमित्त पाकर स्वयं अ्रपनेमें विचित्र 
ग्रसर उत्पत्त कर लेते हैं। इसी बातको व्यवहारमें निममित्ततर ढालकर कहा जाता है कि 
देखो अमुक निमित्तने अमुक वस्तुकी इस प्रकार परिखमा डाला। श्रथ उप्तका यह है कि 
यह परिणमत्त वाला पदार्थ अपनेमें ऐसी योग्यता रखता था कि ऐसा निमित्त पाकर. अपने 
आपमें ऐसा ग्रसर कर सका | 

विकारपरिणमनकी विधिप्र एक इष्टान्द-- यहीं देखो हम बैठे हैं, 'यहां और फर्शपर 
छाया पड़ रही है। बिगड़ा कौन ? वह फर्श । वहाँ भ्रंथेरा बन गया । उस फर्शपर परिणमत 
हो गया तो व्यवहार भाषामें तो यह कहेंगे कि देखो इस फर्शोक्रों हमने ऐसा बहा डालों, 
हर खूब खोज लीजिए ! यह मैं भपनेसे वाहरमें क्या काम कर सकता हूं ? क्या मैं श्रपने 
प्रदेशोंसे एक प्रदेश भी वाहरमें सिसक सकता हुं ? तहीं । उस करने मैंने कुछ उथलपुथल 


समयसार प्रवचन राष्तम पुरतक २०४ 


मचाया क्या ? नहीं | रह मैं अपने इस शरीरमें रहता रृश्रा अवरिथ्त हूं । इस चमकोले 
और प्रकाशमय फशमें ऐसी योग्यता है कि यदि अपने समझ्ष सुझे या किसीको भी पाये तो 
उसका निमित्त पकर यह फर्श स्वयं अपनेमें छाथारूप परिणाम जाता है । 

विकारपरिशप्नक्ी विधि--ऐसे ही जगतके सब्र पदार्थों निमित्तनैमित्तिक सम्बंध 
है, ऐसी * अपने आपकी क्रियाके मर्मसे ग्रपरिचित अ्रज्ञानी जन, चकि व्यवहारभापषामें परमार्थ 
अर्थ लगा बेट्ते हैं इस कारण उनका परमें आवर्षण पहुंचता है । जिसे यह पता हो कि मुझे 
दुखी ब-रने वाले अमुकलाल नहीं हैं, किन्तु मैं ही ऐसी योग्यताका हूं कि अम्ुक जाम वाले 
भाईका रिमित्त पाव.र उल्टी कल्पना बनाकर दुःखी होता हुं। सो यद्यपि दु.खी हो रहे हैं, 
निरमित्त भी उपरिथत है तिसपर भी उसके दु:खमें निवृ त्ति भरी हुई है । और एक श्रज्ञावी 
पुरुष जिसे यह बंध है कि मुझको तो इस अमुकने ही दुःखी किया है, यह बड़ा क्रर श्राशय 
वाला पुष्ष है । सो वह दु:खी हो रहा है । 

अपने प्रशुपर अन्य यक्का दुष्परिणाम--भैया ! हम और झ्ापका इस लोकमें कोई 
रक्षक नहीं है | रक्षक है तो मात्र सम्यग्ज्ञान है । बहुत कुछ तो देखभाल डाला है और यदि 
यह बात निर्णीत नहीं हुई है तो श्रभी और देखोगे तो अंतमें यह निष्कर्ष निकलेगा कि जब 
भी मैं दुःखी होता हूं तव अपने अपराधसे ही दुःखी होता हूं । मैं अपने स्वरूपसे चिगकर 
बाहरकी ओर उपयोगरूपी मुखको करके मैं गविष्ठ रहा, अहंकारी रहा, सो अपने आपके इस 
भोलेभाले ज्ञानरवरूप आ्रात्मभम्वानपर श्रन्याय करनेका तो यह परिणाम निकलेगा ही कि 
संसारके चतुर्गति सम्बंधी भेष धारण किये जा रहे हों। अपने आपके आत्मभगवानपर इस 
महान ग्न्यायका यंह परिणाम है कि रुलती सूरतमें खड़े रहते हैं। श्राज मनुष्य हैं, कभी 
सूकर थे, श्रथवा कोई सुकर बन जाय तो देखो उठकी कैसी हालत है ? कीड़े मकोड़े बन 
जायें, पेड़ पौधे बन जायें तो देखो उनकी क्‍या हालत हो रहो है ? इतना बड़ा दंड क्‍यों मिल 
रहा है इस जीवको ? इसने एक महाद्‌ अपराध किया जिससे बढ़कर कोई अ्रपराध नहीं हो 
सकता । वह अपराध है अप्से सही स्वरूपको लक्ष्यमें नहीं ले सकता । अपने स्वरूपको अपने 
ज्ञानमें न ले सकनेसे इतने महाच्‌ संकट इस जीवपर आ गये हैं । 

प्रशुदर्शनसे संकट समाप्ति--अपने आपमें ग्पना सुलभेरा करना अपने भीतरकी ह्टो 
बात है। अपने आपसें इस पवित्र कामको तुम कर सकते हो, मगर सवकी ओरसे ग्रांखि बंद 
कर जो। ये जगतके सब जीव मेरी हो तरह बल्फ मेरेसे भी अधिक बुरी तरह मलिन हैं 
संकटोंमें हैं, असहाय हैं । उत्तका भविष्य अंधकारमें है । जो स्वयं अ्रशरण हैं, भ्रमहाय हैं 
उनसे अच्छा कहलबाकर मैं दया लाभ पाऊंगा, ऐसा अपने मदसे सोचो । जो 


अं । होता है उसके 
मात्र ज्ञाता हृप्टा रहिए । अपने आपके बअंतर- में दुछ निहारिये । उस 


स॒ सामसाच्य ज्ञान्प्रवाण 
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का इस ज्ञानमें परिशमन होने पर, अनुभवनत होनेपर मूलतः शत प्रतिशत्त शंकट समाप्त हो 
जायेंगे | यह अ्रनुमव फ्रके देख लीजिए । किन्तु जब उस अनुभवसे चिपंटते हैं तो वे सब 
संक्ट गये सिरेसे फिर अ्रपता नाच दिखाने लगते हैं। जेसे कोई चिर परिचित पुरुष १०- 
१२ वर्ष तक न मिले और बादसें मिले तो कुछ अपरिचितपनासा रहता है । उतना दृढ़ 
सम्बन्ध नहीं हो पाता । इसलिए ही एक क्षरामात्रके ज्ञानानुभव को इन सब संकल्प 
विकल्पोंको अनगिनते वर्षों जैसा अपरिचित घना दिया है। इस कारण इस आत्मानुभवके 
बाद फिर ये संकट थोड़े थोड़े रूपमें नये सिरेसे थ्राते हैं । वे भी खतम होनेके लिए हैं । इस 
आत्मज्ञानकी ही ऐसी श्रलौकिक महिमा है । 

उक्त गाथामें यह नियम किया गया था कि रागह्रेष और मोह भावोंके ही श्राखव- 
पना है। अब यह दिखाते हैं क्रि ऐसे भी भाव होते है जो रागादिकसे युक्त न हों, संकीर्ण 
त्तहों। 

पक्के फलम्हि पडिए जह रण फल॑ बज्कभए पुणोविटे । 
जीवस्स कम्प्भावे पडिए ण पुणखोदयमुवेइ ॥१६८॥ 

पुनर्वेन्धाभाव व एक दृष्टान्त -- जैसे पका हुआ फल गिर जाय तो वह फल फिर 
डंठलमें नहीं लगता है, इसी प्रकार ज्ञानी जीवके कर्म उदयमें श्रा जायें तो वे खिरते ही हैं 
वे फिर बंध नहीं करते हैं और न आगे उदयमें आरा सकते हैं। पक्रा हुआ फल जो पेड़से 
गिर जाता है, क्या वह फल फिर डंठलभें लग सकता है ? नहीं । इसी प्रकार कर्मो के उदय 
से उत्पन्‍त होने वाला जो भाव है, बह जीव भावोंसे एक बार अलग हो तो अलग होकर 
वेया वह जीव भावोंमें आता है ? नहीं । ज्ञानी जीवके जो कषाय भाव उत्पन्न होता हैं वह 
परम्पराको बढ़ानेके लिए नहीं होता है, वह कषायभाव होता है और खिर जाता है । 

ज्ञानीके रागादिकका विलगाव--रागादिक तो हुए, पर ज्ञानी जीवके कारण उपयोग 
में संबीर्ण नहीं हो सका श्रर्थात्‌ उपयोगमें रागादिकको रचापचा न सका तो जब रागादिकसे 
रहित ज्ञानमात्र परिणति होती है तब यह जीव शिव आनन्दका पात्र होता है । जो भाव 
रागहेष मोहसे रहित है वह तो ज्ञानसे रचा हुआ भाव है, जो भाव ज्ञानसे रचा हुआ है वह 
समस्त द्रव्य करके आख़बको रोकता है। और इस प्रकार समस्त भावाखवींका अभाव हों 
जाता है । जेनसिद्धान्तके अनुसार सर्वसर्जन भावोंसे हुआ करता है | भ्रमसे यह जीव अपनेको 
संकटोंमें डालता है, बंबनसें डालता है। और परिणामोंसे हो यह जीव संकटोंसे मुक्ते हो 
जाता है । यह आत्मा एक भावात्मक पदार्थ है। भात्र ही इसका बंधन है, भाव ही इसकी 
मुक्ति है। जहाँ भेदविज्ञान और यथार्थ ज्ञानहप परिशाम है बहाँ तो इसकी मुक्ति है और 
जहाँ स्व-परका भेद ज्ञात न हो वहाँ इसका बंधन है । 


समयत्तार प्रवनन सप्तम एुरुत्क २०७ 


हानीके आख़वमावका वन्धका ऋअभाव-ज्ञानी जीवके आ्रा८्यव भाव नहीं होता, अर्थात्‌ 
रागादिक भाव मेरे हैं ऐसी पकड़ ज्ञारीके नहीं होती | श्रपने विभावोंकों श्रपना न माने तो 
वहाँ कर्मोका ग्राखव बंध नहों होता । जो होता हैं उसकी भिनती नहीं की गई है । जो 
किसी परुपको १ लाखका वर्जा विसीको देना हैं और ६९ हजार €६६ रुपये ६९ न० पै० 
न चुका दिया हो तो १ नये पैशेक्ो कर्जा शी कहते हैं वया ? नहीं । स्वरूपसे तो कर्जा 
है, पर उसे कर्जा नहीं कहा । इस प्रकार भेदविज्ञान हो जानेपर भ्रनन्त संसार तो कट गए 
कुछ थोड़े भव शेष रह गए, तो इतने मात्र रह जानेको या छोटी स्थितिके कर्मवंधननको बंवर्में 
शामिल नहीं किया । जो वंधकी परम्परा बढ़ाए उसे वंवबन कहते हैं | यों ज्ञानी जोवके 
आख्रव नहीं होता । 
अ्रब कहते हैं कि ज्ञानी जीवके द्रव्यास्रवका भी श्रभाव है। आ्राख़व कहते हैं कर्मोका 
आना | कर्म होते हैं दो प्रकारके । एक जीवके विकार परिणाम और कार्माण वर्गणावोंका 
ज्ञानावर्गादिक रूप बनना । विकार परिणामका नाम है भावकर्म और ज्ञानावर्णादिक कर्मों 
का नाम है द्रव्यकर्म | तो आखव भावरूप भावकर्म तो ज्ञानी जीवके होता नहीं, क्योंकि वह 
तो अ्लिप्त रहता है । अपने आपमें उत्पन्त होने वाले रागादिक विकारोंकों भी अपनेसे पृथक्‌ 
ज्ञानी जीव समभता है। जैसे इस फर्शपर यह छाया पड़ रही है तो बतलावो यह छाया फर्श 
की निजी चीज है या फर्शसे श्नलग चीज है ? फर्शका चंकि परिणमन है इसलिए फर््षकी 
चीज है, पर प्रकट समभमें यह भी आ रहा है कि फर्श इस छायासे अलग है । लो श्रभी 
जरासी देरमें सिर हिलाया तो वहाँकी छाया श्रलग हो गई । जेसे फर्शकी छाया फर्शसे भी 
न्‍्यारी है इसी प्रकार आ्रात्माके रागादिक विकार श्रात्मासे न्‍यारे हैं । 
ज्ञानीका ज्ञाननय जागरण--अज्ञानी जीव ही रागादिक विकारोंसे ही निज शुद्ध 
ग्रात्मतत््वका बोध नहीं कर सकता किन्तु ज्ञानी सदा जागरूक है। स्वप्ममें भी गर्थातु किसी 
भी समय वह विह्नल नहीं होता कि लो रागादिक हुए तो श्रव मुझे कोई शरण नहीं है । 
रागादिक हो रहे हैं, हों, किन्तु परमार्थ शरणसभूत यह मैं परमात्मतत्त्व सबसे पृथक हुूं। इस 
सावधानीके कारण जब ज्ञानीके भावाखव नहीं होता तो भावात्नवका निमित्त पाकर ज्ञाना- 
वर्णादिक कर्म श्राते थे, सो भावाश्रयके न होनेसे द्रव्यकमोंका आना भी रुक जाता है अर्थात्‌ 
वद्धकर्म नवीन ग्ाखवणा नहीं करते । इस ही वातकों इस गाथामें कह रहे हैं । 
पृढवीपिडसमाणा पृव्वशिवद्धा हु पच्चया तस्स । 
कस्मसरीरेण हु ते बद्धा सब्वेषि साशिस्स ॥१६६॥ 
कम की कार्माण शरीरसे बद्धता--जारी दीवके पूर्वेकालमें वंसे ह 
यद्यपि आत्मामें अपनी सत्ता रखे रहते हैं तो भी के पृथ्वी पिण्डके समान है 
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२०६ समयसार प्रवचन सप्तम पुस्तक 


का इस ज्ञानमें परिणमत होने वर, अनुभवन होनेषर मूलत: शत प्रतिशत शंकट समाप्त हो 
जायेंगे | यह अ्रतुमव करके देख लीजिए । किन्तु जब उस प्रनुभवसे चिपटते हैं तो वे सब 
संकट दये सिरेसे फिर अपना नाच दिखाने लगते हैं । जैसे कोई चिर परिचित पुरुष १०- 
१२ वर्ष तक न सिले और बादसें मिले तो कुछ अ१रिचितपतासा रहता है । उतना छूढ़ 
सम्बन्ध नहीं हो पाता । इसलिए ही एक क्षरामात्रके ज्ञानानुभव को इंच सब संकल्प 
विकह्पोंको अनगिनते वर्षों जैसा भ्रपरिचित बना दिया है। इस कारण इस आात्मानुभवके 
बाद फिर ये संकट थोड़े थोड़े रूपमें नये सिरेसे आ्राते हैं । वे भी खतम होनेके लिए हैं। इस 
आत्मज्ञानकी ही ऐसी अलौकिक महिमा है । 

उक्त गाथामें यह विग्रम किया गया था कि रागहैष और मोह भावोंके ही श्राखवे- 
पना है। श्रव यह दिखाते हैं कि ऐसे भी भाव होते है जो रागादिकसे युक्त न हों, संकीणो 
त्तहों। 

पक्के फलम्हि पडिए जह रा फल बज्कए पुणखोविटे | 
जीवस्स कम्म्भावे पडिए रण पुणोदयमुवेइ ॥॥१६5॥ 

पुनर्वस्धाभाव व एक दृष्टन्त - जैसे पका हुआ फल गिर जाय तो वह फल फिर 
इंठलमें नहीं लगता है, इसी प्रकार ज्ञानी जीवके कर्म उदयमें ञ्रा जायें तो वे खिरते ही हैं, 
वे फिर बंध नहीं करते हैं और न श्रागे उदग्रमें झ्रा सकते हैं। पका हुथ्ा फल जो पेड़से 
गिर जाता है, क्या वह फल फिर डंठलपें लग सकता है ? नहीं । इसी प्रकार कर्मो के उर्दग 
से उत्पन्न होने वाला जो भाव है, चह जीव भावोंसे एक बार श्र॒लग हो तो अलग होकर 
क्या वह जीव भावोंमें आता है ? तहीं । ज्ञानी जीवके जो कषाय भाव उत्पन्न होता है वह 
परम्पराको बढ़ानेके लिए नहीं होता है, वह कषायभाव होता है और खिर जाता है । 

ज्ञानीके रागादिकका बिलगाव--रागादिक तो हुए, पर ज्ञानी जीवके कारण उपयोग 
में संदीर्ण नहीं हो सका प्र्थात्‌ उपयोगमें रागादिकको रचापचा व सका तो जव रागादिंकसे 
रहित ज्ञाममात्र परिणति होती है तब यह जीव शिव आनन्‍्दका पात्र होता है। जो भाव 
रागद्रेष मोहसे रहित है वह तो ज्ञानसे रचा हुआ भाव है, जो भाव ज्ञानसे रचा हुआ है वह 
समस्त द्रव्य कर्मोके ग्राखवको रोकता है । और इस प्रकार समस्त भावासख्रवोंका श्रभाव हों 
जाता है | जैनसिद्धान्तके अनुसार सर्वसर्जंन भावोंसे हुआ करता है | भ्रमसे यह जीव अपनेकी 
संकटोंमें डालता है, बंधनमें डालता है। और परिणामोंसे ही यह जीव संकटोंसे मुक्त हो 
जाता है। यह आत्मा एक भावात्मक पदार्थ है। भाव ही. इसका बंधन है, भाव ही इसकी 
मुक्ति है। जहाँ भेदविज्ञान और यथार्थ ज्ञानहूप परिणाम है दहाँ तो इसकी मुक्ति है छर 
जहाँ स्व-परका भेद ज्ञात न हो वहाँ इसका बंभ्रन है । 


समयसार बवचनच सप्तम पस्तक २०६ 


कुछ नहीं हूं। ऐसे परिणाम वाले ज्ञानी पुरुषोंकों निराखव ही समझना चाहिए | भव यह 
पूछा जा रहा है कि ज्ञानी जीव निराखब केसे होता है ? तो उत्तरमें कहते है किः--- 
चहुविह अशेयपरियं बंधे णाणदंसणगुरोहि । 
समये समये जस्हा तेश अवंधोत्ति साणी हु ॥१७०॥ 

ज्ञानीकी अवन्धक्त का कारण--मिथ्यात्व, अविरति, कघाय और योग--ये चार 
प्रकारके परिणाम ज्ञान दर्शन गुणके विचित्र परिस्थितियोंके कारण अनेक भेद वाले कर्मोंको 
बाँधते हैं, विल्तु ज्ञानी पुरुषके आख़ब भाववो भावना नहीं है इसलिए वह तो श्रबद्ध ही कह- 
लाता है । जो अपने विकारकों भ्रपताए सो संसारमें रले । ज्ञानी जीव निरन्तर छुद्ध ज्ञानमात्र 
झपने स्वरूपका विश्वास रखता है। मेरे तो ये रागादिक भी नहीं हैं । शरीर तो मेरा क्‍या 
होगा ? ये वैभव सम्पदा तो मेरे क्‍या होंगे ? यह मैं शाइवत ज्ञानमात्र श्रात्मतत्त्व हूँ । ज्ञानी 
जीवके श्राखव भावकी भावनाका अभिप्राय नहीं है, इस कारण वह निराख्रत्र ही है, निराखव 
है तब ग्रवन्धक तो स्वत:रशिद्ध हो गया । 

दृव्यप्रस्ययमें विभावका सध्योग--ज्ञानीके भी जो द्रव्यप्रत्यथ होता है, कर्मोंका 
उदय होता हैं और वह प्रतिसमय अनेक प्रकारके पुदूगल कर्मोको बाँधता है तो वहाँ ज्ञानगुणा 
का जघन्य परिणमन ही कारण है। ज्ञानी जीवके जो कर्म बँचते हैं वे उप्तकी रही सही 
कमजोरीके कारण वंधते हैं | वह प्रग॒त्या नहीं बाँधता | इसका तात्परय क्‍या है कि द्रव्यकर्म 
तो परतत्त्वम्ें श्राये जिन कर्मोकी विनतियोंमें श्राप चर्चा करते हैं ये दुष्ट कर्म हैं, थे दुःख देते 
हैं या दुष्ट कर्म विनाशनाय छरूपं | जिन कर्मोके लिए आप कहा करते हैं वे कम जब गाते हैं 
तो जीवके ज्ञान हे और दर्शन गुण रागादिक प्रज्ञानभाव ऋपमें परिणत जाते हैं। उस समय 
रागादिक भावमें परिशमते हुए वे ज्ञान दशेन गुण बंधके कारण होते हैं 


र्०ण्द समयसार प्रवचन सप्तम पुस्तक 
कमे कार्माणशरीरसे बंगे हैं, आत्मासे नहीं बंधे हैं । ,देखिए एक गायको आप वाँचते हैं तो 
किस प्रकार बाँवते है ? एक हाथशे गायका गला पकड़कर रस्सीके एक छोरसे दुसरे छोरवो 
वाँधते हैं। क्‍या गायके गलेको रस्सीसे बाँधते हैं ? नहीं । रस्सीका एक छोर पकड़कर दूसरे 
छोरसे बाँधते हैं। अगर गायके गलेको आप रस्सीसे वाँघें तो गाय मर जायगी । रस्सीवा 
एक छोर दूसरे छोरमें ऐसा वंघिते हैं कि गायका गला बिल्कुल सुरक्षित रहंता है । तो रस्सी 
से गाय नहीं बंधी है वल्कि रस्सीसे रस्सी बंधी है। किन्तु इस प्रकारकी रस्सीका नि्मित्त 
पाकर गाय बंधनको प्राप्त हो जाती है ऐसी ही बात इस अपने श्ात्माकी देखिए । 
ज्ञानीके प्ृथ्वीपिएडवर्त्‌ कर्मोक्रा सख्व--यह श्रात्मा आकाशकी तरह अमूर्त समस्त 
परद्रव्योंके लेपसे रहित है। ये कर्म बंधते हैं तो कर्मों से कर्म बंधते हैं | चाहे प्रश्ञानी जीवके 
कर्म बन्धन हो, चाहे ज्ञानी जीवके कर्म बन्धन हो, कर्मो'से ही कर्म वंध॑ते हैं ॥ पर उस बंधी 
हुई हालतमें भ्रज्ञानी जीवने बंधतको श्रपणा लिया है, इसलिए शअ्रज्ञानीका वंत्र कहलाता है, 
और ज्ञानोंने उस बन्धनको नहीं अपनाया, ज्ञान भावक्रों ही अपताया है| अतः उस परि- 
स्थितिमें भी ज्ञानी जीव मुक्त रहता है, अबद्ध रहता है। जितने भी अ्रज्ञानसे पापकर्म बंध 
गये थे द्रव्यास्रवरूप कर्म अर्थात्‌ पुदृगल कार्माणवर्गणावोंके कर्म जो .मिथ्यात्व अ्रविरति 
कषाय और योगके करनेमें निमित्तभुत हो सकते हैं, सो ततृतत्‌ विषयक ये सब द्रव्यकर्म 
ज्ञानी जीवके द्रव्यांतरभ्रूत हैं, श्रवेतन पुदंगलके परिणमन हैं । इस कारण पृथ्वीपिण्डके 
समान ही ये वहां पड़े हुए है । वे सभी कर्म स्वभावसे ही कार्माण शरीरसे सम्बद्ध होते है 
पर जीवके साथ बद्ध नहीं होते हैं। इस कारण ज्ञानी जीवके द्र॒व्यास्रवभावका श्रभाव स्वमेव 
ही स्वभाव सिद्ध है । ह 
यह जीव ज्ञानवलसे भावाख्रवसे दूर रहता है, ये धन बुद्म्ब तो मेरे हैं.ही नहीं, 
यह तो मोटा भेदविज्ञान है, किन्तु आत्मामें ही उपाधि कर्मोका निमित्त पाकर उत्पन्न होने 
वाली विभाव तरंगें भी भेरे नहीं है, ऐसा भेदविज्ञान ज्ञानी जीवके निरन्तर रहता है । 
तब भावासत्रव कहाँ रहा ? जैसे लोग कहते हैं कि तुमने हमें गाली दिया और हमने एक भी 
न लिया तो वह गाली कहाँ रही ? इसी प्रकार इन द्रव्य कर्मों के उदयमें रागादिक विवेधर 
आत्मापर आये, किन्तु ज्ञानीने ग्रहण नहीं किया तो रागादिक विकारोंके ग्रानेका प्रयोजन 
क्या रहा ? बस यही स्थिति भावाखवके भेदकी कहलाती है । 
ज्ञानीकी निराखबता--जो जीव रागद्वेष भावोंको भी अपना नहीं मानता है वह 
द्रव्यास्बोंसे तो स्वतः ही भिन्‍त हो जाता है। ज्ञानी जीव सदा ज्ञानमय एक भावरूप होता 
है। वह ज्ञानी निरासख्रव है। ज्ञानीको निज सहज ज्ञानरवरूपकी हढ़ श्रद्धा बनी रहती है । 
मरा तो यह मैं ही हूँ | इसके भ्रतिरिक्त जितने भी विभाव हैं, रागादिक विकार हैं ये सव मैं 
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समाम है तो बह खुश हो जायगा और के गया इसमें यह कि जेसे शेर िसक होता है 
खंख्वार होता है, दूसरोंका विनाशक होता है इसी अक्रार यह भी हैं, पर सिहकी उपमाक 
सु कर तो वह खुश होता है और कुत्तेवी जैसी बड़ी अच्छी बात सुनकर दु:खी हो जाता 
है । इसका कारणा क्या है ? इसका मूल कारण है ज्ञान और श्रज्ञानकी पद्धतिकी बात । 

कुचा और सिंहमें बाद्यमें बाह्य व श्रन्तरकी दृष्टि--जैसे वुत्तेको कोई लाठी मारे तो 
उसे यह पता नहीं कि मुझे मारने वाला मनुष्य है, वह॒ तो लाठीको ही मुहसे चबाता है। 
इस लाठीने सुझे हैरान किया, मैं इसे तोड़कर रहूँगा, साक्षात्‌ मारने वाला जो पुरुष है यह 
भेरा बाधक है ऐसी दृष्टि कूततेके नहीं जगेती, किन्तु जो लाठी निमित्त है उसपर ही दृष्टि 
लगाता है कि इस लाठी ने ही युझे दुःख दिया। वह लाठीको चबाता है, किन्तु सिंहको 
कोई पुरुष लाठो मारे, तलवार मारे तो सिहकी ऐसी विद्वद दृष्टि है कि वह लाठी या 
तलवारको तो देखता ही नहीं, वह मारने वाले पुरुषपर ही सीधा प्रहार करता है। ज्ञानी 
और अज्ञानी जीवमें ऐसा ही अन्तर है। 

ल्वानी ओर अज्लानी जीवमें अन्तरज्ञ और बहिरज् दृष्टि--ज्ञानी जीव तो सिंहके मारिस्द 
अपने बाघक तत्त्वमें हपष्टि न डालकर सीधे रागादिक विकारभावोंको बाधक समझता है । 
यद्यपि रागादिक विकारोंके निमित कर्सका उदय है लेकिन वह उदय मुभसे अत्यन्त भिन्‍न 
है । उनका कोई गुण या परिशमन या असर इस मुभ श्ात्मामें नहीं होता । ऐसा ही 
निम्ित्तनैसित्तिक मेल है कि कर्मोका उदय हो तो उसे निमित्त मात्र करके यह अशुद्ध परि- 
णश॒म सकते वाला जीव स्वयंकी परिणतिसे रागांदिक रूप परिणाम जाता है। ज्ञानी जीवकी 
यह दृष्टि है कि उसकी आत्माका बाधक अ्रम रागह्ेेषादि हैं, किच्तु अ्रज्ञानी जीवको यह पता 
नहीं है । कुछ सुत रखा है सो कर्मोंक्रों गाली देता है । ये ८ दुष्ट कर्म मेरेको सता रहे हैं । 
प्रभो ! इन दुष्ट कर्मोद्री निकाल दो अ्रथवा जिन्होंने 5 कर्मोकी चर्चा नहीं सुनी है वे इन 
चेतन अ्रचेतन पदार्थों अपना बाधक साधक मानकर इनके ही निग्रह ओर अनुग्रहमें ही लगे 
रहते हैं । 

भेदविज्ञानकी विशेपतासे ज्ञानी जोवकी निराखवता--बस इस विशेपताके कारण 
ज्ञानी जीव निराखव है शरीर भ्रज्ञानी जीत सास्रव है । दृष्टान्तमें इतने ऐवक्रे कारण कुत्तेकी 
उपभा कोई नहीं सुनना चाहता है, यद्यावि उसमें गुण अनेक हैं त्या सिहकी उपमा सब 
सुनना चाहते है, यद्यपि उसमें अवगुण अनेक हैँ । यों भेदविज्यानके प्रतापसे यह ज्ञानी जीय 
रागादिक विकार भाबोंको नहीं अपदाता है और संसारसाथक कर्मोका भ्रान्मद नहीं करता । 

आत्माका गुण है ज्ञान | यह ज्ञान्गुण जब समर्थ विकासमें होता है तव इस जीडके 
बंध नहीं होता । दिन्तु जब ज्ञान्रुश उजचन्य ऋवस्थामें होता है दो द > 


प्र] 


ज्ञानगुरावा | 
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वैसे ही अपराधी हों, चाहे कंसे ही श्रज्ञादी हों उदको अपना सर्वस्व समझते है भौर उर८ 
छोड़त र बाकी जीवोंका कुछ मूल्य भी नहीं किया जा सकता हो तो इसे कितना बड़ा व्यामोह 
कहेंगे ? जहाँ ऐसा तीब्र व्यामोह है वहाँ इस जीवको सत्पथ नजर नहीं आता | ऐसी हालत 
में हो क्या रहा है मोहियोंको कि ज्ञानवल कमजोर है। जव ज्ञानका जघन्न परिशामन हो 
रहा है तो वह बंध करेगा ही । ह 
स्वयंकी परिणति ही स्वयंका अ्रभाव--जैसे कोई छोटा देहाती पुरुष किसी बड़े 
हाकिमके पास जाता है, किसी कारणसे जाना पड़ता है तो वह भयभीत शंकित रहता है, 
उस पर जो इतना प्रभाव पड़ा, भय आ गया, शंका झा गई इस प्रभावका कारण कौन है. 
क्या जजने प्रभाव डाल विया ? नहीं | वह देहाती स्वयं कमजोर प्रक्ृतिका था, ज्ञान उसका 
विशिष्ट न था, पहुँच उसकी ऊपर तक न थी, इस कारण वह स्वयं ही कल्पना करके अपने 
आपमें अपना असर पैदा कर लेता है और भयभीत तथा शंकित रहता है। ये जगत॒के सभी 
जीव जो नाता प्रकारके संकटोंमें फंसे हुए हैं, श्रानन्दसे वहिभ्ृत हैं, इनको सताने वाला 
कोई दूसरा है क्‍या ? चहीं । यह जीव स्वयं ऐसे गशुद्ध उपादाव वाला है कि अपनी योग्यता 
के अनुकूल अपने आपमें बल्पनाएं बनाकर दु:खी हुआ करता है। इसको बेचेस करने वाला 
जगतमें कोई दूसरा नहीं है । ज्ञानी जीव इस सब राजको जानता है, इस कारण उसे 
निराथ्य ही कहा है। | 
ज्ञानी और अज्ञानीकी दृष्टिकी पद्धतिपर एक हृश्टान्त--कुचा और सेर दो जानवर 
होते हैं । इन दोनोंको ही देखो कुत्ता कितना उपकारी जीव है कि आपकी दो रोटीके ढुअड़ों 
में ही रात दिन ग्रापकी रखवाली करता । यदि झापपर कोई गझाक्रमण करता तो उसका 
वह कुत्ता मुकाबला करता । आपके पास बड़े विनयसे पूछ हिलाकर बैठता, वह आपकी 
रक्षा करता है । और सिंहकों देखो यदि उसवी शकल भी दिख जाय तो जान सूख जायंगी 
अजायब घरमें शेरकों देखने जाते हैं तो वह लोहेके सिकजोंसे बंद है तो भो पास जाते हुए 
डर लगता है। और भ्रकल्पित कल्पनाएं हो जाती हैं कि यदि यह लोहेका सिकंजा तोड़कर 
निकल आवे तो हमारी खैर नहीं है । सिह इतना अनुपकारी जानवर है। 
इनकी उपमारतें लोगोंकी दृष्टि--किस्तु यदि कोई मनुष्य, सेठ जी की या विसी 
मिनिष्टरकी प्रशंसा करने कोई लग जाय भरी सभासें कि यह बड़े उपकारी हैं, सबके काम 
श्राति हैं, इनके गुणोंका क्‍या वर्णन करना है ? ये तो कुत्तेके समान है, श्र्थात्‌ जँसे कुत्ता 
उपकारी होता है, विचयशील होता है, स्वामिभक्त होता है इसी तरह ये मिनिष्टर साहब 
भी या सेठ जी भी देशभक्त हैं, प्रजाके उपकारी हैं। उबर प्रशंसा कोई करने लगे तो सुनते 
वाले और मिनिस्टर भो क्‍या छुश होंगे ? नहीं और ऐसा कह दिया जाय कि यह तो शेरके 
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समान है तो बह खुश हो जायगा और का; गया इसमें यह कि जैसे शेर दिसक होता है, 
खंख्वार होता है, दूसरोंका विनाशक होता है इसी अकार यह भी हैं, पर सिंहकी उपमाको 
सू-कर तो वह खुश होता है और कुत्तेवी जसी घड़ी अ्रच्छी बात सुनकर दु:खी हो जाता 
है । इसका कारण वया है ? इसका मूल कारण है ज्ञान भ्रौर भ्ज्ञानकी पद्धतिकी बात। 
कुत्ता और सिंहमें बाह्ममें बाह्य व श्च्तरढ्दी दृष्टि--जंसे दुततेकों कोई लाठी मारे तो 
उसे यह पता नहीं कि मुझे मारने वाला मनुष्य है, वह तो लाठीकों ही सुहसे चबाता है। 
इस लाठीने मुझे हैरान किया, मैं इसे तोड़कर रहूँगा, साक्षात्‌ मारने वाला जो पुरुष है यह 
मेरा बाधक है ऐसी दृष्टि कत्तेके नहीं जगती, किन्तु जो लाठी निमित्त है उसपर ही दृष्टि 
लगाता है कि इस लाठी ने ही मुझे दुःख दिया । वह लाठीको चबाता है, किम्तु सिंहको 
कोई पुरुष लाठी मारे, तलवार मारे तो सिंहंकी ऐसी विद्वद दृष्टि है कि वह लाठी या 
तनलवारको तो देखता ही नहीं, वह मारने वाले पुरुषपर ही सीधा प्रह्मर करता है। ज्ञानी 
श्र अ्ज्ञानी जीवमें ऐसा ही अन्तर है। 
ज्ञानी ओर अज्ञानी जीवमें अन्तरज्ञ और वहिरज्ञ दृष्टि--ज्ञानी जीव तो सिंहके मानिस्द 
ग्रपने बाघक तत्वमें दृष्टि न डालकर सीधे रागादिक विकारभावोंको बाधक समझता है। 
यद्यपि रामादिक विकारोंके निर्मित्त कर्मंका उदय है लेकिन वह उदय मुझसे अत्यन्त भिन्‍न 
है । उनका कोई गुणा या परिणमन या असर इस मुभ श्रात्मामें नहीं होता | ऐसा ही 
निरित्तिनैग्नित्तिक मेल है कि कर्मोका उदय हो तो उसे निमित्तमान्र करके यह अजुद्ध परि- 
शाम सकने वाला जीव स्वयंकी परिणतिसे रागांदिक रूप परिणाम जाता है। ज्ञानी जीवकी 
यह दृष्टि है कि उसकी ग्रात्माका बाधक भ्रम रागहेषादि हैं, किच्तु अ्रज्ञाती जीवको यह पता 
नहीं है । कुछ सुन रखा है सो कर्मोकों गाली देता है । ये ८ दुष्ट कर्म मेरेको सता रहे हैं । 
प्रभो | इन दृष्ट कर्मोक्ो निकाल दो अथवा जिन्होंने ८ कर्मोकी चर्चा नहीं सुनी है वे इन 
चेतन अचेतन पदार्थोर्सें ग्रपना बाधक साधक मानकर इनके ही निमग्नह ओर अनुग्रहमें ही लगे 
रहते हैं 
भेदविज्ञनदी विशेषतासे ज्ञानी जीवकी निरासखबता--बस इस विशेषताके कारण 
ज्ञानी जीव निरासख्रव है और श्रज्ञानी जीव साख्रव है। दृष्टान्तमें इतने ऐवके कारण कुत्तेकी 
पमा कोई नहीं सुनना चाहता है, यद्यपि उससें गुण अनेक हैं तथा सिहक्की उपमा सच 
सुनना चाहते है, यद्यपि उसमें ऋवशुण अनेक है । यों भेदविज्ञानके प्रतापसे यह ज्ञानी जीव 
राणादिक चिकार सावोंको नहीं श्पदाता है और संसारसाधक कर्मोका आखव नहीं करता । 
श्ात्माका गुर है ज्ञान | यह ज्ञाग्गण जब समर्थ विकासमें होता है तब इस जीवफ्े 


वंध नहीं हाता । दिन्तु जब ज्ञानरुश जधघन्य अवस्थामें होता है तो वह ज्ञानग्रराक्ा 
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विचित्र परिणमन होता है और ज्ञानगुणावा १रिवरततत ही कमेदंधका कारण है। इसपर यह 
प्रदन हुआ कि ज्ञानगुणका परिणमन परिवर्तन वंधका कारणा वंसे है ? इसके उत्तरमे कहते 
हैं । | | 
जम्हा हु जहण्णादो णाणग्रुणादों पुणोवि परिशमदि | 
अण्णत्त णाणगुणों तेण हु सो बंधगो भरिदो ॥१७१॥ 
कमबन्धका कारण ज्ञानशुणका जघन्ख परिणमन-- चूंकि ज्ञानगुणका जघन्यगुण रूप 
अन्य रूप परिगामन है, इस कारण यह ज्ञानगुण कर्मबंधका करने वाला कहा ग्रया ढ्रे। 
हम आप देखते हैं कि अपन लोगोंका ज्ञान व्यवस्थित और स्थिर नहीं रहता है, कभी किसी 
विषयमें ज्ञान किया, कभी किसी विषयमें ज्ञान किया, कभी किसी विषययमें गये, यों चित्तवृत्ति 
का परिणमन होता रहता है । इस परिवर्ततका धूल निमित्त है रागद्वेष भाव | रागद्वेष भाव 
का मूल कारण है मोहभाव । जहां मोह रागद्वेष रहता है वहां ज्ञानगुण श्रस्थिर रहता है । 
ज्ञानका परिवर्तन चलता रहता है उसे कहते हैं जघन्य ज्ञानगुण, असमर्थ ज्ञानपरिणसन | 
जब तक ज्ञानगुणका जघस्य भाव रहता है तब तक वह चूँकि श्रन्तमु हृतेमें विपरिशत हो 
रहा है, अभी किसी विषय्रकों जाता, उसे छोड़कर फिर श्रन्य विषयको जाना, उसे छोड़कर 
श्रन्य विषयको जाना । अन्य, ग्रन्य समयोंसें विभिन्‍्त परिणमन हो रहा है, इस कारण व.मै- 
बन्ध हो रहा है। 
ज्ञानगुणके जघन्य परिणमनका कारण--जधघन्यगुणमें अन्य-अन्य रूपसे उसका परि- 
एशमन हुआ और यह परिणशमन यथाख्यात चारित्र अ्रवस्थासे पहिले श्रर्थात्‌ जब तक कषायका 
उदय चल रहा है तब तक अ्रवध्यंभावी रहा, वहां रागद्वेष रहा करते हैं। इस कारण यह 
विभाव ज्ञानी जीवका जघन्य परिणशामन कारणा है। जेसे किसी भले लड़केके साथ खोटा 
लड़का लगा है और भले लड़केने किसी प्रकारकी गलती की है तो समभद्वार श्रादमी उस 
भले लड़केको डांटता है कि यह क्‍यों किया ? अरे सारे मूल ऐबका कारण तो वह दुष्ट 
लड़का है पर भले आदमीकी डांट पहिले होती है | नाम धरेगा तो भले श्रादमीका पहिले 
धरेगा, इसी तरह देखो इस श्रात्मामें ज्ञानयुणा भी चल रहा है और रागद्वेष विकार परिण* 
मन भी चल रहा है । सो रागद्वेष विकार हैं, अ्रपराघ तो उसका है पर यहां श्राचार्यदेव 
चूंकि रागह्ेष अ्रपराधके संगसे ज्ञानगुणका जघन्य परिणमन हो गया, अल्पविकास हो गया, 
स्थिर हो गया, भागता फिरता है यह ज्ञान, विचार इस कारण आचार्यदेव ज्ञानगुराको वबन 
वेश कारण वतला रहे हैं। परमार्थसे देखा जाय तो ज्ञान बंधका कारण नहीं होता । 
बन्‍्धनका अनुपचरित निभित्त--वंधनका कारण है राग्ह्वेष भाव । पर इस प्रकरण 
: में ज्ञानगुणुके जघच्य परिणशमनपर ही एक ल्तार चल रही है, जो कि जघन्न रूपसे परिणम 
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रही है। इस समस्त क्मोके बंधका कारण शञानगरुण॒का जघन्य परिणभमन है । यथाख्यात चारित्र 
धोता है ग्यारहवें शुशस्थामें । जब साधु महात्मावोंके कषाय सब शांत हो जाते हैं तब कर्मों 
का आख़व रुकता है। यथाख्यात चारित्रावस्थापे पहिले यह जघन्य परिशामन है, वषाय 
सहित है, अ्रन्तरमु ह॒तेमें अन्य अन्य ध्यानखपसे विपरिशत होता रहता है | यों कह्पता की 
जाय कि कोई साधु पुम्ण ज्ञान ओर वेराग्यके छुद्ध विकासके कारण निविकत्प समतापरि- 
एशामगें लगता है लेकिन अ्रभी उसको कषाय मलमें शांत नहीं हुई है तो मिन्ट आाध मिनटमें 
नेविकल्प समतापरिणाममें ठहर गया, किन्तु पुनः अच्तरसे रागद्वेषकी तरंग उठती है जिसके 
कारण यह ज्ञान और चारित्र अस्थिर हो जाते हैं। इस ग्रस्थिरतामें यत्र तत्न उपयोग घम 
रहा है । यहाँ झ्राचार्यदेव कहते हैं कि ऐसी अस्थिरता, ऐसे उपयोगको देखिये यह मिथ्यात्व 
का कारण है । सो कपाय भावके कारण यह ज्ञानगुण बंधक कहा गया है श्रथवा जघन्यगुर 
हुआ मिथ्यात्व । >+य्याल्वमें ज्ञानगुणसे बंध हुआ करता है। यदि समय झा जाय, उपदेश 
लग जाय, विचार स्वच्छ हो जाय, परवस्तुओ्ोंस ममता हट जाय तो यह ज्ञानगुण मिथ्या- 
पर्यायकों छोड़कर सम्यकपर्यायरूप परिणमव करता है । 

ज्ञानके जबन्यपरिशयनको वन्धहेतु कहलेदा। समर्थड--मोक्षके विषयमें कहते हैं ना 
कि सम्यम्श्ञान, सम्यग्दर्शन और रुम्यकूचारित्रकी एकता ही मोक्षका मार्ग हैं। वह सम्य- 
रन क्या है ? ज्ञानका जीवादिकके श्रद्धात स्वभावसे होनेका वाम सस्यग्दशेन है और 
जीवादि तत्त्वोंके जाननस्वभावसे ज्ञानके होने का नाम सम्यस्जान है और जैसा श्रात्मतत्व हैः 
वीतराग, रागहेंषरहित उस प्रकार रागद्वेषरहित स्वशावरूपसे ज्ञानके होनेका नाम सम्यक 
चारित्र है। इस स्थितिमें जब ज्ञानको मोक्षका कारण कहा तो क्या कर्मोके बंधका क्रारण 
नहीं कह सकते | ज्ञानका शुद्ध विकास मोक्षका कारण है तो ज्ञानका अशुद्ध परिणमत बंब 
का कारण है। यह ज्ञान जब अन्य पदार्थोको 'पह भेरा है, इससे मेरा हित है, इस रूप मैं 
हुँ' इत विवत्पोंके रूपसे परिणमता है तब वह ज्ञान बंधन कराता है, जीवकों परतंत्र करता 
है | श्रौर जब यहीं ज्ञान वस्तुर्में यथार्थस्वरूपको जानकर जब सही-सही जाननहार रहता 
है तब कर्म वंच रुक जाता है । 


श्श्ड समयसार प्रवचन सप्तम पुस्तक 


और निवट गया तो देखा कि अरे यह तो सांप नहीं मालूम होता | जब बिल्कुल निकट गया 
तो देखा श्ररे यह तो कोरी रस्सी है, सांप नहीं है। जब ऐसा ज्ञान हुआ कि यह तो कोरी 
रस्सी है, इस ज्ञानके होते ही आप बतलावो कि सारे संकट, सारी बेचेनी मिट गई कि 
नहीं ? मिट गई । जब तक उसे भ्रम था तब तक कितनी श्राकुलताएँ थीं, जब उसका भ्रम 
दूर हो गया तो सारी श्राकुलताएँ समाप्त हो गईं । 
अमके दूर होनेपर आकुलताबोंकी सम[प्ति--इसी प्रकार यहां कितनी आकुलताएँ 

लगी हैं | न जाने कैसा कानुन बनेगा, व्यापार, रोजिगार, श्राजीविका, ठीक ठिकाने रह 
सकेगी या नहीं । घरके लोग स्वस्थ रह पा रहेंगे या नहीं ग्रथवा इज्जव पोजीशनमें कहीं 
बढ़ा न लग जाय, कितने ही प्रकारके यहाँ संकट और आकुलताएँ मचा रखी हैं। उन्- 
सकटोंका मूल कारण है परवस्तुवोंमें ग्रात्मीय बुद्धि करना, परवस्तुवोंसे ही मेरा हित है, 
वे ही शरण हैं, मेरी जान इन परपदार्थोके आ्राधीन है--ऐसी जो मिथ्याबुद्धि बनी है इस 
मिथ्याबुद्धिकि कारण सैकड़ों आकुलताएँ उत्पन्न हो गई । जरा हिम्मत तो बाँघें, परवस्तुवोंके 
निमित्तसे बहुत-बहुत दुःखी हो जानेपर भ्रब साहस तो बनाएँ, झ्ाखिर ये समस्त पदार्थ मेरे 
अनुकूल नहीं रहते । जैसा मैं चाहता हूं तैसे ये परिणमतते ही नहीं, प्रतिकूल परिणमा करते 
हैं, शाखिर मामला क्‍या है ? मेरा इत परपदार्थोके साथ रंच भी सम्बन्ध नहीं है। मेरा 

उनपर रंच भी अधिकार नहीं है, सोचा, स्वरूप निरखा, मालूम पड़ा कि अहो ये तो 

समस्त बस्तुयें पूर्ण स्वतंत्र हैं ॥ जगतके ये सब जीव अपने आपमें परिपूर्णाता लिए हैं, स्वतंत्र 

हैं । किसी भी द्रव्यका किसी भी दूसरे द्वव्यमें प्रवेश नहीं । न कोई शक्ति जाती है, न परि- 

णशमन जाता है, न असर होता है । ये ही पदार्थ अनुकूल निमित्त पाकर रवयं अपने आप 

ग्पनेमें श्रसर उत्पन्न कर लेते हैं। ऐसा ही समस्त पदार्थोंका परिणमन चल रहा है। जहाँ 

यह यथार्थ भ्रवगम हुथ्रा वहाँ सारी श्राकुलताएं समाप्त हो जाती है । 


समयसार प्रवचन सप्तम भा ॥ २१५ 


प्रकारके पृदगलकमोंसे बच जाता है । किन्तु यहाँ भी ज्ञानगुणके स्वरूप और स्वभावकों 
परखो । जो ज्ञानी जीव है वह बुद्धिपुर्वेक राग हेष मोहभाव नहीं करता । इसलिए वह 
निराखव ही है | श्रद्धाकी बात देखो | 

प्रवृत्तिमें भी शुद्ध अंडा रह सकनेका एक दृष्टोत---एक रईस रोगी जिसके यह ज्ञान 
है कि यह रोग मेरे है और इस रोगसे मुक्त रहनेकी स्थिति ग्रात्माकी नि:संकट अवस्था है, 
वह रईस रोगका उपचार कर रहा है, दवाई सेवन कर है, फिर भी उसे दवाईमें राग नहीं 
है कि मैं इस औषधिको जिन्दगी भर पीता रहूं और दिनमें तीन चार बार औषधि पीऊ । 
बह तो यह चाहता है कि कब यह झषधि मुभसे छूटे और कब में दो चार मील रोज चल 
जाया करूँ । उसे रोग अ्वस्थामें होने वाले झ्रारामसे प्रेम नहीं है । 

प्रवृत्तिमं भी ज्ञानीकी शुद्ध शद्धाके कारण वन्धभ्ावकी अभ्ाव--इसी तरह इस ज्ञानी 
जीवके पूर्वकृत कर्मोके उदयसे पूर्वोदयसे वैभव सम्पदा प्राप्त हुई है तो उसे उस आरामसे प्रेम 
नहीं है। वह वैभव सम्पदाके झारामसे, परिवारके सद्व्यवहारसे प्रेम नहीं करता । वह 
आराम तो अपने आपके शुद्ध ज्ञानस्वभावमें स्थित होनेसे ही मानता है। ज्ञानी जीवके बुद्धि- 
पूर्वक रागद्वेष रहित होनेसे आ्राख़व नहीं है | रुचिपूर्वक भ्रर्थात्‌ इन्द्रिय और मनके व्यापार 
बिना केवल कषायके उदयके निमित्तसे जो परिणाम होते है वे बुद्धिपर्वक नहीं कहे जाते | 
तो जानकारी सहित अपने श्रापका उपयोग लेकर रुचिपूर्वक रागद्वेष मोह भाव नहीं है । 

दृष्टान्तपूवक प्रवृत्तिमें निवृत्तिके आशयकी सिद्धि--जैसे किसी भाई या बहिनको छोटे 
को उससे छोटा बच्चा सौंप दिया जाय कि त्‌ इसे खिला | तो वह भाई बहिनको खिलाता 
है, गोदमें लेता है, पर उसे लेनेमें श्रड़चन पड़ रही है। ८ वर्षके भैयाकों ४ वर्षे 
की वहिन खिलानेको दे दिया तो भ्रव वह वैसे टांगे फिरे ? कभी पेटपर रखता, कभी 
कंघेपर रखता, मगर उसके चित्तमें है कि क्या कंभट लग गया है ? भ्रगर न खिलायेंगे तो 
मां डंडे मारेगी । सो मांके डंडे पड़नेके डरसे उसे जबरदस्ती खिलाना पड़ रहा है। इसी 
प्रकार कर्मोके डंडोंके डरके मारे यह ज्ञानी जीव रागमें रह रहा है घर ग्रहस्थीमें, पर उसे 
इस वेभव और गृहस्थीमें रचि नहीं है। उसकी रुचि छुद्ध श्रात्मतत्त्वकी ओर है । जिसकी 
रूचि शुद्ध भ्रात्मतत्त्वकी ओर है उसकी प्रवृत्ति कर्मोदियवश वाह्य पदार्थोका आलम्वन करके 
चज रही है तो भी उसे निराखव कहा गया है । 

जघन्प परिणमतका अप्तर--यह तो अपने परिणामोंकी बात है । ऐसा ज्ञानी भी 
जब तक ज्ञानको सर्वोत्कृष्ट भावसे देखनेके लिए, जाननेके लिए और ग्राचरित करमेक्रे लिए 
आसक्त रहता है त्व तक वह अपने ज्ञानकों जधन्य भावरूपगे ही देखता है प्र्थात्‌ श्रस्थिर 


प्रवृत्तिति यह ज्ञान परिणमता रहता धन्य भावसे ही देखता है, जघन्य भावको ही 


२१६ समयसार प्रवचत सप्तम पुस्तक 


जाब्ता है, और जघन्यभावका ही श्राश्नय करता है । जब तक ऐसी परिस्थिति है तब तक 
चूंकि जघन्य भाव अन्यथा हो स्हीं सकते थे, इस कारण अनुमानमें आये हुए झास्रव बंध 
पूर्वक जो कर्मकलंक हैं उनका उदय चल रहा है, इस उदयके निमित्तसे पुदूगल कर्मका बंध 
होता है । 
विभावरूप अपराधकी सड्जभवालोपर साद--देखो जब किसी गोष्ठीमें कोई मामला 
बिगड़ जाता है तो कोई क्विसीपर ग्पराध ठोकता है, कोई किसीपर अपराध ठोकता है । जो 
बड़ा भला भी है, अच्छा भी है उसकी भी गलती बताते हैं। तुम इसमें चुक कर गए थे, नहीं 
तो मामला न बिगड़ता, तुमने सब मामला बिगाड़ दिया | कभी कर्मोपर दोष ठोका, कभी 
पुदूगलपर दोष ठोका, कभी रागट्ठेषोंपर दोष ठोका, कभी जीवके अ्रज्ञानभावपर दोष ठोका, 
वयों ये दोष ठोके जा रहे हैं ? तुमने ज्ञानका जघन्य परिशमन किया इसलिए दोष हो गया। 
सो इस सज्जन ज्ञानी पुरुषपर भी दोष लगाया जा रहा है । तुम चूँकि ऐसे बैठे हो, ऐसे 
परिणम रहे हो इस कारण कर्मोका बंध हो रहा है | पर दोष किसपर ठोको ? दोष तो 
असली है विभाव कर्म कलंकका, आत्माके रागद्वेष मोहभावका | उसके कारणा पुद्गल कर्मों 
का बंध होता हैं । 

जश्ञानके आलम्बनका उपदेश--अरतः हे मुमुक्षुणनो | तब तक ज्ञानकों देखना चाहिए, 
तब तक ज्ञानकों जानना चाहिए, तब तक ज्ञाबका आचरणा करना चाहिए जब तक ज्ञानकों 
परोभाव न देख लिया जाय, जान न लिया जाय, आचरण न कर लिया जाय तब -तक ज्ञात 
को ही देखते जावो | अन्य पदार्थोकी नजर झत करो, केवल निज ज्ञानस्वरूपको ही देखों, 
जानो और ऐसे ही देखने वाले बने रहो । इस प्रक्रियासे जब केवल ज्ञानीभूत हो जायगा, 
केवल जाननहार ज्ञात्ताद्रष्टा बन जायगा तब यह जीव सर्वथा निरासख्रव है । 

अरहंते सिद्धके कमयन्‍्धका अभाव-- देखो आख्रव और बंध नहीं होता । किसके 
नहीं होता ? सिद्ध भगवान्तके नहीं होता । इस बातकों बड़ी जह्दी मान जाबोगे या नहीं 
कि सिद्धप्रशुके कर्म्नंघ नहीं होता । और अरहत भगवानके भी कर्मबंध नहीं होता। 
मान जायेंगे, जरा भी शंका न करेंगे, वर्योंकि वह साक्षात्‌ ज्ञानीभूत हैं, वहाँ ज्ञानप्रकाशके 
प्रलाचा ओर कुछ ऐब हैं ही नहीं । रागहेणादिक तक रंचमात्र नहीं हैं । 

वीतराग छदमस्थके कृमबन्धका अभाव -अच्छा उससे और नीचे चलो १६वें, १२ 
में गुरास्थानमें जहाँ कि कषाय तो नहीं है पर ज्ञप्ति परिवर्तन है। वहाँ भी जीव निराखब 
है, यह भी बात मान जा सकते हैं क्योंकि कषाय नहीं है । 

अप्रमत्त साम्प्रायवर्तियोंके बन्धका अभाव-- «वें शुशस्थानसे लेबःर १०वें गुण- 
स्थान कक भी यह जीव निराखब है । यह वात जरा. देरसे मानी जा सकेगी क्योंकि इस 
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गुशास्थानमें उदय है, व.घाय चल रहा है तब वहाँ दृष्टि लगानी पड़ेगी कि श्रोह बुद्धिपृर्वेक 
रागह्ेष भाव नहीं है । उनका जो रागद्वेष होता है वह विषयों बिना हो रहा है । उनको भी 
यह पता नहीं रहता है कि मेरेमें रागद्वेष श्रा भी रहे हैं । वे समाधिमें स्थित हैं, रागादिकसे 
रहित हैं उन साधुवों को स्वयंका बुछ पता नहीं है ऐसी स्थितिमें वे जीव निराखव हैं ।. 
जो आरासख्रव होता है उसकी कुछ गिनती नहीं है । 

प्रमत्त ब्रतियोंके बन्धका अभाव--भ्रव वुछ और नीचे चलकर देखो तो ४ वें, छठवें 
गुणस्थानमें भी जीव निराख॒व है | यह जीव मोक्षमागमें चल बेठा, श्रण॒ुब्रत और महान्नत 
रूप इसका परिणमन बनने लगेगा तो यह मोक्षमार्गी है । किन्तु प्रमाद तो बना हुआ है।. 
जानकर कषाय भी करते हैं। श्रावक लोग या साधु लोगके क्या कभी कषाय नहीं होती ? 
होती है । परके उपकारके लिए क्रोध, मान, माया, लोभ भी कुछ अंबोंगें आता रहता है 
तिस पर भी उन्हें निराखव कहा है। इसका कारण यह है कि जो कषाय उनके जगती है. 
उन कषायोंसे भी हटते हुए रहते हैं. कषाय शांत करते हैं, विश्वाम करते हैं, इस कारण इन. 
गुणस्थान वालोंको भी निरासखत्रव क,। है | याने इनके कर्म नहीं आते । 

असंयत सम्यग्दप्टिके बन्धन्का अभांव--ग्रब देखिये चतुर्थ गुशस्थान वाले जीव 
जिसके ब्रत नहीं है उसे भी निरासखत्रव कहा है । तो ग्रनन्तानुबंधी श्रादि संसारके बढ़ाने वाली 
प्रकृतिका निराखव नहीं है और उनके भी कर्मोंका ग्रहण करतेमें रुचि नहीं है इस कारण 
उसे निराख्व कहा है । अब इस प्रकरणमें यह समझ लीजिए कि हमको कंसा उपयोग 
बनाना उचित है जिससे वर्तमानके भी और भविष्यके भी संकट टलें | यों ही अपने आत्मा 
को ज्ञातस्वहूप निरखों शोर हृढ़ संकल्प बनाश्रो कि मैं तो मात्र इस ज्ञानरूप ही हूं, धन 
वेभठ चेतन अचेतन पदार्थ मेरे स्वरूप नहीं । 

शरीरका आत्माकों मं हफट जवाब - भैया ! यह मेरा शरीर भी मेरा शरण नहीं 
होता । इसको कितना पोसा, न्याय, भन्याय न गिना, भक्ष्य अ्रभक्ष्य न गिना, दिन रात कुछ 
न देखा और इस शरीरके पोषणमें कितना उपयोग लगाया, जो मिला सो खाया, जब मिला 
तब खाया, जहाँ मिला तहाँ खाया, ऐसा इस शरीरसे प्रेम किया हम श्राप लोगोंने, जरा 
मरते समय इस दरीरसे कहो तो कि ऐ शरीर ! तुम्हारे पोषणके लिए मैंने बहुत श्रम किया, 
अब हम मरते है, ये परिवारके लोग कोई साथ नहीं जाना चाहते हैं । श्रव तुम तो हमारे 
संग चलो । सबने मना कर दिया है । पर हे शरीर ! तेरेसे तो मैं बहुत मिलाजुला हूं, तेरे 
लिए तो मैंने सारे संकट सहे हैं त्‌ ठो मेरे साथ चलेगा ना ? तो शरीरसे उत्तर मिलता ह 
थे अरे तू वावला बन गया है, वया मैं किसीके साथ जाता हूँ ? मैं तो ती्थंकरके भी साथ 
नहीं गया । तुम मुझे मानो तो तुम्हारे नहों, न मानो तो तुम्हारे नहीं, हम तो जड़ हैं, 
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रूप, रस, गंध, स्पशंके पिण्ड हैं | अपने ऋपके ग्णोसे परिणमते रहते हैं, हमारा तुम्हारा 
क्या सम्बंध ? 
हितकी शीघ्रता आवश्यकू--अब जब कुछ वेराग्य जगता है मनुष्यके तो तब यह 
समभमें आता है कि श्रब मैं रोगमें या संकटोंमें बुरी तरह फंस गया हूं, श्रब तो मेरी मृत्यु 
सुनिश्चित है । हम जा रहे हैं, देखो मैने ऐसा दुर्लभ मनुष्यजीवन पाया हैः और इसे यों ही 
विषयोंमें गवां डाला, तव कुछ ख्याल श्राता है कि ओह मरते समय मैं कुछ धर्म कर 
सका । जो पछतावा तब होगा वेसा पछतावा अब इस जीवनमें हो जाय श्र मोक्षस्वरूप 
आत्मस्वभावक्री दृष्टिमें लगे तो हम और झापका कल्याण सुनिश्चित है। किसी भैयाको 
कहते हैं कि श्रब मेरा भैया तो २० वर्षका हो गया है, भ्र्थ उसका यह है कि मेरा भैया 
२० वर्षका मर चुका है | जो २० वर्ष व्यतीत हुए वे क्षण अब तो नहीं श्रायेंगे | मानों ५० 
वर्ष रहे थे तो उसमें २० वर्ष कम हो गए हैं। ऐसे ही हमारा आपका प्रतिक्षण मरण हो 
रहा है। 
आवीचिमरण और अपना क्॒ंव्य- प्रतिक्षण मरण होनेका नाम है श्रावीचिमरण | 
जैसे समुद्रमें लहरें चली जाती हैं। इसी प्रकार इस जीवन की क्षण गुजरती चली जा रही 
हैं। जो क्षण गुजर गईं वे पुनः वापिस न आयेंगी | इन क्षणोंमें यदि सम्यग्दशन उत्पन्न 
किया जा सकता है तो समझ लीजिए कि इस अनन्त कालमें जो श्रपूर्व काम नहीं किया वह 
ग्रपूते काम भ्रब किया जा रहा है । 
नया दिन--जिस क्षण सम्यक्त्व हो वही आपका नया दिन है। मिथ्यात्वसे पगे थे 
तो इतने अनस्तकाल व्यत्तीत हो गए वे कोई अपूर्व दिन नहीं हैं। इस जीवनको तभीसे 
जीवन समभो जबसे रागद्वेषकी तरंगोंसे रहित निज शुद्ध आात्मतत्त्वका श्रद्धान हो | यह मैं 
तो जगतके समम्त परवस्तुवोंसे निराला ज्ञान ज्योतिमात्र हुं, ऐसे अपने भीत्तरी स्वरूपका 
यदि अनुभव हो तो समझो कि मैंने नया जन्म पाया । 
ज्ञानमयबृत्ति ही यथार्थ जीवन--किसीसे पूछा जाय कि आपकी आयु कितनी है ? 
तो आप बतायेंगे कि मानो ४० वर्ष | हम तो आपकी आयु पूछ रहे हैं, हमें इस शरीरसे क्‍या 
मतलब ? यह शरीर तो जड़ है, हम उस शरीरकी बात नहीं पूछ रहे हैं। तो मेरी श्ायु, 
मैं अनन्त कालका बुढ़ा हूं, मैं किस समयसे हुआ हूं क्या कोई बता सकता है ? जो सत्‌ है 
वह अनादिसे सत्‌ है। मैं अ्रनन्तकालका बूढ़ा हुं और परमार्थसे पूछो तो जबसे मेरे झ्रात्म- 
स्वभावको श्रद्धा जगी है तबसे मेरी उमर शुरू हुई है। इससे पहिले तो मैं था भी नहीं । 
अपना जीवन तबसे मानों जबसे इस निज आत्मतत्त्वका श्रद्धान हुआ हो अपने आ्रापका सही 
पता पड़े, फिर संसारमें संकट नहीं रहते हैं | प्रशुकी हम इसी नातेसे पूजा करते हैं, नहीं तो 
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ऐसा कौनसा दबाव है कि भगवान पृज्य बने रहें श्रौर हम पूजा करें। बस ओआत्माकी 
निर्मलता ही आनन्दवी निधि है । ग्रतः अत्यन्त गम्भीर काम बनाकर अपने आत्माकों निर्मल 
करना चाहिए | 
बुद्धिएूर्वक रागादिकका अभाव होनेसे निरास्रवता--ज्ञानी जीव निरास्रव होता है 
इसका यह वर्णान चल रहा है। निराखवताका अर्थ एण.त्तया निरारूव नहीं लेना चाहिए 
किन्तु संसार परम्परा बढ़ाने वाले कर्मोंका आ्ाख़व न्‍्हीं होता । एक तो होता है साक्षात्‌ 
ज्ञानीभूत, वह तो है मोहरहिंत और परमात्मा अरहत सिद्ध, जो कि साक्षात्‌ ज्ञानीभूत है 
ह तो सववेथा निराखव ही है किन्तु जिसने अपने श्रापको भूमिकामें अपने आपमें उत्पन्न 
हुए रागादिक भावोंसे अ्पता उपयोग श्रलग कर लिया है श्रर्थात्‌ श्रपने को मात्र चैतन्यस्वरूप 
ही देखा करता है ऐसे ज्ञानी रंनको निराख़व कहते हैं । जब ग्रात्मबुद्धिपृवेक समस्त रागादि 
भावोंको त्याग दिया, लो मैं तो चेतन्य प्रकाश मात्र हैँ, राग भी होता है तो उसे भी जो 
भिन्‍त निरख सकता है, जेसे दूसरे जीवोंके रागद्वेषोंको हम भिन्‍त निरखा करते हैं और उनके 
राग द्वेषोंको देखकर हम उनको मृढ़ समझा करते हैं इसी प्रकार अपने आ्रपमें भी जो 
रागादिक विकार होते हैं उन्हें जो भिन्‍त निरख सकते हैं, रागादिक विकार होते सन्‍्ते अ्रपने 
को मृढ़ मानते हैं ऐसे ज्ञानी संत चू कि रागमें राग नहीं रहा श्रतएव निराखव हैं । 
अनन्त संसारका उपदेश--जैसे लाखोंका कर्जा वाला पुरुष सब कर्जा चुका ले, केवल 
१ रुपया कर्जा रह जाय तो उसे लोग कर्जेमें शामिल नहीं करते हैं । वस्तुत: तो १ पाईका 
भी कर्जा हो तो कर्जा कहलाता है। जहाँ ६६ हजार €€€ रुपये और ९६ नये पैसेका कर्जा 
चुका दिया वहाँ एक नये पैसेको गिनती ही क्या होती है ? इसी प्रकार अनन्तकालका बंध 
मिट चुका हो, केवल कुछ वर्ष संसारमें रहना शेष है, मामूली स्थिति बनती है, ऐसा बननेके 
आाखवको आख़व नहीं गिना गया । करणानुयोगके अनुसार तो कषाय व योग तक ग्राखब- 
वान है और द्रव्यानुयोगके अनुसार ज्ञानीको आख़बवान नहीं कहा गया । जो रागादिकसे 
विरक्त रहता है और अपनेमें उत्पन्न हुए अबुद्धिपृ्वक रागादिक विकारोंकों भी जीतनेके लिए 
शक्तिका स्पशे कर रहा है वह ज्ञाती समस्त परवृत्तियोंका उच्छेद करता है, वह तो निराख्रव 
है। तब ज्ञानी बुद्धिप्‌्वंक रागसे तो विरक्त है और अवुद्धिपृवक रागको जीतनेके लिए अपनी 
शवितिका स्पर्श करता है इससे उसे निराख्रद कहा गया है । कर्मोको जीतना, कषायको दर 
करना, श्रनादि अनन्त नित्य अंतःप्रकाशमान इस चैतन्यस्वभावके स्पर्श बिना नहीं हो 
सक्रता । 


अपना आश्रय लेनेका कतेव्य--गैया ! इस जगतमें हम आपका कोई साथी 


दशरणा 
नहों है । जो लोग भला बोलते हैं 


बुरा बोलते हैं वे अपने हो ३ पायका परिणमन करते हैं। ., 
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वे मुभमें वुछ कर नहीं सवते । यह मैं ही स्वयं अ्पनेमें विब.ल्‍्प बनाकर अपने आपमें दु.ख 
या सुखका परिणमन कर रहा हूं, अब मेरा जितना भी भविष्य है वह सदा भविष्य अपने धर्म 
श्रधम भावोंके ऊपर है। श्रपनेकोी सबसे निराला जो मात्र उपयोगमें देखा जाय तो उस दृष्टि 
में इतनी सामथ्यें है कि भव-भवके और भवके ही नहीं, अ्रवधिनज्ञानसे अगम्य श्रनन्‍्त भवोंके 
भी कमे क्षणमात्रमें ही ध्वस्त हो सकते हैं। कदाचित अबसे पहिले निगोदिया जीव हो कोई 
और निगोदिया जीव कुछ सागरों पर्यन्त रह गया हो तो उसके श्रनन्‍्त भव हो जाते हैं । जो 
अ्रवधिज्ञानी हो वह असंख्यात भी समझ संकेगा, इससे ऊपरकी गणाना अवधिज्ञानके विषयसे 
परे है। इतने अनन्त भवके कर्म भी आज कर्म सत्तामें हो सकते हैं। वे समस्त कर्म ध्वस्त 
हो जाते हैं । अपने स्वरूपके स्पर्शकी कितनी भ्रलौकिक महिमा है ? 
इस वर्णान को सुनकर जिज्ञासु जीवको यह प्रइन हो सकता है कि जब समस्त द्रव्य- 
प्रत्ययकी संत्ति जीवित है ? कर्मोका सत्त्व भी है, कर्मोंका उदय भी चल रहा है, फिर भी: 
उस ज्ञानीको नित्य निराख़व कहें, यह कैसे हो सकता है ? इसके उत्तरमें यह गाथा कही जा 
रही है। यहाँ चार गाथाएँ एक साथ कही जायेंगी । ह 
सब्वे पुव्वविबद्धा हु पच्चया संति सम्महिट्टिस्स । 
उबग्नोगप्पाओगं बंधंते कम्मभावेश ॥|१७३॥ 
संती हु रिरुवभोज्जा वाला इत्थी जहेव पुरिसस्स । 
वंधदि ते उवभोज्जे तरुणी इत्थी जह णशरस्स ।॥१७४॥ 
होइण शिरुवभोज्जा तह बंधदि जह हवंति उवभोज्जा । 
सत्तद्र॒विहा भूदा णाणावरणादिभावेहि ॥१७५॥ 
एदेरा काररणोेण हु सम्मादिद्वी श्रबंधगो होदि । 
आसवभावाभावे ण पच्चया बंधगा भणशिदा ॥१७६॥ 
उपभोग्य कम ओर बन्धन--सम्यर्हष्टि जीवके भी पूर्व निबद्ध कमेसत्तायें हैं, द्ृव्य 
कर्म और उनके उदयानुकूल होने वाले सेंस्कार सत्तामें हैं तो भी उपयोगके प्रयोग रूप जैसा 
बन सके वेसे ही वे कर्भभाव उस आआरागामी बँधको प्राप्त होते है । यहाँ दृष्टान्त यह दिया 
जा रहा है कि जेसे किसी युवकका किसी श्रत्यन्त छोटी आयुकी बालिकासे विवाह किया 
गया हो, तो वह बालिका स्त्री कहलाती है, लेक्रिन वह बालिका अ्रभी निरुपयोग्य है। वह 
स्‍त्री पुरुषको बाँध नहीं सकती, उसका बँधन नहीं कर सकती । जब वह उपभोग्य होती है, 
बड़ो झ्रायुकी होती है तब पुरुषको उसका बँघन हो जाता है। इसी प्रकार जब तक कर्म 
उदयमें नहीं आते श्रथवा उपभोग्य नहीं होते तब तक वे. कम सत्तामें है, किन्तु वे इसका 
बंधन नहों करा सकते । जब वे कर्म उपभोग्य होते हैं तव उनवा निम्त्ति पाकर यह आत्मा 
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बँधनको प्राप्त होता है । 

« राणरूप भाव न होनेके कारण बंधका अभाव--हआ क्या वहाँ दृष्टान्तमें ? उस पुरुष 
के रागरूप भाव नहीं हो पा रहा है। तो रागरूप भाव न होनेके कारण वह प१रुष बँवनमें 
नहीं है. इसी प्रकार यह ज्ञानी पुरुष भी रागरूप बंधन नहीं कर रहा है तो वह तो बंधनमें 
नहीं है श्रथवा बड़ी आयुकी भी रत्री होनेपर भी यदि पुरुषके रागरूप भाव नहीं है तो वह 
स्त्रीके बंधनमें नहीं है । इस प्रकार वे कर्म उदयमें ग्राते हैं । उदयमें आनेपर यदि जीवके 
रागरूपी भाव नहीं है तो वह जीव बंधनको प्राप्त नहीं हो सकता । 

उदयकी *४5प्फूलताजिपयक प्रश्नोत --अब यहाँ एक प्रदन ऐसा भी होता है 
क्या कि कर्म उदयमें आ रहे हों और जीवके रागादिक विकार न होते हों ? उत्तर--इस 
सम्बंधमें दो दृष्टियोसे जानना होता है । एक तो जब जघन्‍्य गुरा परिणशमन वाला रागपरिण- 
मममें थ्राता है जैसे १० वें गुएस्थानके ग्रंतिम क्षणोंमें तो उस रागसे रागादि कर्मोका श्रास्नरव 
नहीं होता । किन्तु यह बात हम सब जीवोमें नहीं है, जो ऐसा घष्त कर लें कि कर्म उदयमें 
आते हैं तो आने दो, वया परवाह है अपन राग न करें तो कमोसे न बंधेंगे ऐसी स्थिति अपने 
लिए नहीं है । फिर भी जो सम्यः्धृष्टि ज्ञानी पुरुष हैं उनके सहज ज्ञान और सहज बेराग्यमें 
ऐसी सामथ्य है कि उदयक्षणसे पहिले उनके निर्मल परिणामोंके निमित्तसे स्तिवुक़ संक्रमण 
हो जाता है। 
स्तिबुक संक्रमणसे उदयकी परिस्थिति---उदयका टाइम है एक आवलि | यह मोटे 
रूपसे कथन है ) प्र्थात्‌ कर्मोकी उस जातिकी वर्गणाश्रोंका ग्रावलि पर्यन्त निरन्तर उदय 
चलता है पर किसी भी प्रकृतिके निषेक्के उदयका टाइम एक समय होता है। आावलिमें असं- 
ख्यात समय होते हैं | प्रावलिमें उस-उस जातिक़ा परिणमत चलता है किन्तु एक हीःनिषेक 
आवली पर्यन्त उदय चले ऐसा नहीं होता है । श्रावलिका जो समय है उसके पहिले संक्रमण 
हो जाता है। च्ञेकि वह रूक्रमण उदयकी आावलिमें ही होता है इसलिए उदय ही कह्ठा 
जाता है तो संक्रमण होकर भी जो अन्य निषेक रूपसे निकला होता है वह उदय कहलाता 
है । ऐसे उदयके द्वोनिपर पूर्वनिश्चितमें राग विकार न हो यह बात सम्भव है | यह करणा- 
नुयोगकी बात कही जा रही है । 
रागका उपयोगश्रूमिस न आना संवरका कारण--दरव्यानुयोगमें बात यह है कि अपना 
उपयोग रागकी ओर न करे तो कर्म न सतायेंगे । जैसे घरके लोग उद्ृण्ड हो रहे हैं तो 
अपना उपयोग उनमें व लगावो तो उनसे लगाव तुमपर न होगा। इसी तरह अंतरणामें 
रागादिकका ऊधम मच रहा है, तुम अपना उपयोग उन रागादिकोंपर न लगावो तो उन 


म व्‌ ऋझस सेल $:2| पदों द्गय दट अमन पक पे डर & हे 
रागमादिवनेके रसे ठुम बच जावोगे । वया हो सकता हू ऐसा ? हां होता है । जब कोई 
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क्ानी पुरुष केवल आत्माके शुद्ध स्वभावकों जाननेमें लग रहा है,. इसका काम तो जानना है 
ना, जादनेका विषय किसी यरसे नहीं बनाया जा रहा है किन्तु यह निजसे ही बनाया जा 
रहा है। उस समय चूंकि ज्ञानस्वभाव ही दृश्मिं श्रा रहा है तो रागका शअ्रन्तरात्मापर असर 
नहीं होता । अबुद्धिपू्वक तो चल रहे हैं, पर अबुद्धिपर्वंकंका कोई असर बुद्धिमें नहीं होता । 

न्‍ भ.वप्रत्ययके योगसे द्रव्यप्रत्ययका सामथ्य--क्षोभमें श्रा जाय, श्राकुलता हो जाय, 
कोई चिता हो जाय, ग्रह असर स्वानुभवी पुरुषके नहीं हुआ करता है। तो रागभावका 
अभाव होनेपर ये द्रव्यप्रत्यय, उदयमें आये हुए कर्म भी बंधके कारण नहीं होते । उदयसे 
पहिले वे निरुपभोग्य होकर अपने-अपने गुणस्थानोंके अनुसार उदयकालकों पाकर यथा जेैसे- 
जैसे भोग्य होता है वैसे ही वैसे रागादिक भावोंके द्वारा प्रायुबेन्ध कालमें ८ प्रकारके, और 
जब आयुबंध नहों होता तब ७ प्रकारके ज्ञानावशरणादिक द्रव्यकर्मों का बन्ध होता है, किन्तु 
सत्तामात्रसे बन्ध नहीं होता । 

देवगतिमें आयुर्वश्धका विभाग-- ये कमे वादरसाम्पराय तक निरन्तर ७ प्रकारके 
बंधते हैं ? आ्रायुकर्म हमेशा नहीं बंधता है | श्रायुकमं कब-कब बंधता है ? इसका गतियों का 
जुदा-जुदा नियम है | देवगतिमें जब आरयुके ६ महीना शेष रह जाते हैं तब उसके विभाग 
बनते हैं | अर्थात्‌ चार महीने व्यतीत होनेपर केवल २ माह शेष रहे तब श्रायु बंधती है । 
जब आ्ायु न बंधे तब ६० दिनोंमें ४० दिन गुजर गए, २० दिन शेष रहे तब श्रायु बंधती 
है | तब भी न बंधे, तब २० दिन के ३ भाग करें तब आयु बँघती है। तब भी न बंधे तो 
फिर उसके तीन भाग करें | इस प्रकारसे ८ श्रव अवसर गाते हैं । यदि ८ बारमें भी त बंधे 
तो मरण समयमें अवश्य बंधते हैं । इसी प्रकार नरकगतिमें अन्तिम ६ माहमें श्राठ अवकर्ष 
होते है | 

मनुष्यगतिमें आयुरन्धका विभा --भोगभुमिके जीवोंगें जो स्थिर भोगभूमिके जीव 
हैं, जंसे हैमवत, हरि, देव कुरु उत्तर, कुरु, रम्यक और हैरण्ये । इन क्षेत्रोंमें रहनेवाली भोग- 
भूमिके जीवों का श्रायुनंध देवगतिके की जीवोंकी भांति होता है किन्तु जो अस्थिर भोग- 
भूमियाँ है, भरत ओर ऐरावत क्षेत्रमें समय-समय पर भोगभूमियां आया करती हैं उस 
समय मनुष्य स्त्री पशु पक्षियोंके जब आयुके € महीने शेष रह जाते हैं तब उसके ८५ भाग 
किए जाते हैं और कर्मभूमिके सभी जीवोंके उनकी पूरी आ्युका त्रिभाग किया जाता है। 
जैसे किसी मनुष्यकी श्रायु ६० वर्ष की है तो ४० वर्ष बंध नहीं होगा । ४० वर्ष बीतनेके 
बादमें आयुनंध होगा । तब भी न बंधे तो शेषका त्रिभाग करते जाइये । जायगा | इस 
प्रकार इसकी पूरी झायुका विभाग किया जाता है| जब आ्रायु बंध हो रहा है उस समय इस 
जीवके ८ कर्मोका बांध चल रहा है किन्तु जब हझादुकर्मका बंध नहीं चल रहा है तव इसके 
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७ कर्मोका बंध निरन्तर चलता-है। इसी प्रकार तियज्चगतिमें आयुबंन्धका कालविभाग 
जानें । 
बंधके निमित्तके निभित्तपनामें निमित्त होनेसे रागांदिकी बंधहेतुता--रागादिक 
भाव ही आख्रव हैं। इनका अ्रभाव होनेपर जो उदयमें आये हुए द्रव्यकर्म हैं श्रथवा सत्तामें 
हैंवे बन्धके कारण नहीं हो सकते, इस कारण सम्यम्हष्टिको श्रबंधक कहा है। इस 
आखबके सम्बन्धमें एक अपूर्व बात और समझो कि नवीन कर्म जो आते हैं उतका निमित्त 
कारण साक्षात्‌ रागादिक विकार नहीं हैं किन्तु उदयागत कमंवर्गंणायें हैं। नवीन कर्मोका 
बुलाना, कलेशोंका श्राना, यह मेरी ही जाति वालोंका काम है। ये चेतन तो विजातीय हैं, 
कर्मोक्ी बिरादरीसे भिन्‍नत हैं, नवीन कर्मोके बन्धका कारण तो उदयमें आने वाले द्रव्य 
कर्म हैं । 
नवीन कर्मोक्रो सीट देकर उदयागत कर्मो का निकलना--जैसे कभी रेलमें ऐसा 
होता है कि किसी डिब्बेमें कोई मुसाफिर सीट पर बेठे हुए किसी मुसाफिरसे झगड़ा कर 
रहा हो, तुम मेरी जगहसे हट जावो, इस तरहसे लड़ाई करता है पर सीटपर बँठा हुआा 
पुरुष कुछ बलवान है तो उसको सीट नहीं देता और उस विवादमें बं ठे हुए को इतना क्षोभ 
होता है कि वह यह संकल्प ही कर लेता है कि मैं इसे सीट न दूंगा । उठते समय किसी 
दूसरे मुसाफिर को बैठा करके जाऊंगा । जब स्टेशन श्राता है तो वह उतरनेमें थोड़ा विलम्ब 
भी करता है। गाड़ी तो १५ मिनट ठहरेगी। दो चार मिनट्सें कोई नया मुसाफिर श्राने 
वाला है, खिड़कीसे उसे बुला लिया और अपनी सोट पर बं ठाल दिया और बैठाकर चल 
दिया । तो जैसे उठकर चल देने वाला मुसाफिर नये मुसाफिरको अपनी सीटपर बैठालकर 
चल देता है इसी प्रकार इस आत्माकी सीटसे निकले हुए ये उदयागत कम नवीन कर्मोंको 
अपनी सीट देकर निकला करते हैं। तो नवीन कमके श्राख्रवणका निमित्त हुए उदयगत 
पुदगलकर्म । 
नवीन कर्मों के आख्वणके निमित्तके विषयमें प्रश्नोत्तर--प्रश्न-पग्रन्थोंमें तो स्पष्ट यह 
लिखा हुआ है व इसी ग्रन्थमें आगे पीछे यह लिखा हुआ है कि नवीन कर्मोके ग्रास्नवका 
निमित्त है रागादिक विकार | उसका समाधान कंसे हो ? उसका समाधान यह है कि नवीन 
कमोके आखंवराके साक्षात्‌ निमित्त तो उदयागत द्रव्यागत द्रव्य प्रत्यय ही हैं, 
उदयागत द्रव्यप्रत्ययोंमें तवीन कर्मके श्राखवणका निमित्तपना श्रा जाय, इसके निमित्त होते 
हैं रागादिक विकार । भरत: मूल तो रागादिक विकार ही हुए ना। उन रागादिक विकारिका 
निमित्त पाकर उदयागत कर्मों में नवीन कर्मों के आख्रव करनेका निमित्तपना 


४ की | आाया। शअ्रत्त: 
यह वात प्रसिद्ध हुई कि नवीन कर्मो के आख़बका कारण रागादिक विकार हैँ । 


किन्तु उन 
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उदयागत कर्मो'का जीवविकारमें व नवीन कम बन्धमें निमित्तपना --ये उदयागत कर्म 
कैसा दुतर्फा काम कर रहे हैं ? जैसे कोई दुष्ट पुरुष दुतर्फा लड़ाई लड़ता है, इसी प्रकार ये 
उदयागत कर्म शआरात्मामें रागादिक विकारोंके भी कारण बन रहे हैं श्रौर उन ही रागादिक 
विक्रारोंका निमित्त पाकर नवीन कर्मोका आख़व करनेमें भी निमित्त बन रहे हैं। यों कर्मों 
का बन्धन इस जीवके बड़ा विचित्र लगा हुआ है । 
अबन्धकता की अपेक्षायें--यहाँ जो सम्यग्हृष्टिको अबंधक कहा है वह अपेक्षासे कहा 
गया है। मिध्याहृष्टीकी अपेक्षा चतुर्थ गुशस्थान वाला सराग सम्यर्हृष्टि अ्रबंधक है, मिथ्यात्व 
में सभी प्रकृतियोंका बंध होता है, जो बंधयोग्य है किन्तु सम्यग्ह ष्टके ४३ प्रकृतियोंका बंध 
"नहीं होता, ४१ का तो संवर है। इस चतुर्थ गुणस्थान वालेके ४१ तो बंध बिछुप्ति वाले 
जिसको कि प्रथम और द्वितीय गुणस्थान वालेमें बताया है। ऐसे इन ४३ गुरास्थानोंका 
उनको बंध नहीं है | शेष प्रकृतिका बंध करते हुए भी वह सम्यग्हष्टि जीव संसारका छेद 
करता है। संसार मेरा कटे ऐसी भावना उसके रहती है । 
सम्यस्दृष्टिके संसारच्छेव्के कारण--सम्यग्हष्टिका संसार कटता है उसके बाह्य 
कारण क्या हैं? एक कारण तो है शास्त्रज्ञान द्वादशाज्भका ज्ञान । यथार्थ ज्ञान तो कर्मेबंध 
के विनाशका कारण है ही | दूसरा कारण है देवकी तीब्र भक्ति होता, आत्मस्वरूपमें तीन 
अनुराग होना | तीसरा कारण है अनिवृत्ति परिणाम । जैसा कि ६ वें गुणास्थानमें होता है 
और सम्यग्दर्शन प्रकट होनेके समयमें भ्रनिवृत्ति करण परिणाममें होता है ।.क्षायिक सम्य- 
वत्व होनेके समय भी श्रनिवृत्ति परिणाम होता है। श्रनन्तानुबंधीके विसंयोजनके समय भी 
अनिवृत्ति परिणाम होता है । वह अनिवृत्ति परिशाम भी कर्मोक्रा अबंधक है | एक मिथ्या- 
दृष्टि जीव जब सम्यक्त्व उत्पन्त करता है उस समय उसका अ्धःकरण, अ्रपूवंकरण और 
अनिवृत्तिकरण परिणाम होता है | वह जीव मिथ्यादृष्टि है ग्रभी जबः तक कि तीनों परि.- 
णाम चल रहे हैं। वह मिथ्याहृष्टि जीव ऐसे-ऐसे कर्मोका बंध रोक देता है जिन कर्मोक्रा बंध 
सम्यग्दृष्टि मुनि भी छठवेमें नहीं रोक पाता है | इस अनिवृत्तिकरणा परिणामक्के बादमें सम्य- 
र्दशन होनेपर छठे गुणस्थानमें उन कर्मोका बंध चल रहा है और मिथ्याहृष्टि जीव अनिवृत्ति 
परिणासके समय उन वर्मबंत्रोंको रोक देता है । ऐसी है भ्रनिवृत्तिकरण परिणामकी विज्लेषता । 
. कैपलीसमुदथाद--कर्मो की निजंरा करनेका एक. कारण है केवलीसमुद्घात । भ्रहंत 
भगवानके जब आयुकी थोड़ी स्थिनि :रह जाय बाकी कर्मोके लाखों वर्षोंकी भी स्थिति: हो 
उस समय स्वयं सहज उनके प्रदेश लोक भरमें फँलते है, बिखर जाते है उस समय वें कर्म 
उनकी स्थितिका घात होकर केवल आयुके बराबर रह जाते हैं। तो संसारकी स्थितिके घात 
का कारण यह भी है। उनमेंसे द्वादशांग श्रुतका ज्ञान तो है वहिविषप्रभूत, पर निश्चयसे 
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रागद्वेष मोह रहनेमें केवल चैतन्य परिणामका अनु पव है । वही वास्‍्तविक अ्रवगम है । भक्ति 
की बात सम्यम्टृष्टि जीवके जो कि सरागय सम्पस्हष्टि हैं उनको तो पंचपरमेष्ठीकी भक्ति 
उत्पन्त होती है, पर नि३ुचयसे वीतराग सम्यम्टृष्टि जीवके शुद्ध आत्मतत्वकी भावना रूप 
भक्ति होती है और अ्रन्वित्तिकरण परिणाम करुणानुयोगकी शैलीमें तो वह निश्चित ही है 
पर जुद्ध आत्मस्वछूपसे निवृत्ति न हो, एकाग्र शुद्धतत्त्वमें परिणति हो, इसको अ्निवृत्ति परि- 
णाम बोलते हैं । 
श्रामण्यके भेद्रूपमें दर्शश--निश्चय व्यवहार रूप द्वादशांगका अवगम, नि३चय 
व्यवहाररूप भक्ति और झनिवृत्तिकरण परिणाम -ये सब क्या है ? सम्यग्ज्ञान, सम्यर्दर्शन, 
सम्यकचा रित्ररूप ही हैं | सो मुक्तिका मार्ग क्या है ? तो छाहे इन शब्दोंमें कहो द्वादशांगका 
ज्ञान, भक्ति और अनिवुत्तिका परिणाम, चाहे इन शब्दोंसें कहो सम्यग्ज्ञान, सम्यस्दर्शन और 
झौौर सम्यक्चारित्र | और चाहे एक शब्दमें कहो श्रामण्णा | यही मोक्षका मार्ग है। यह 
वृत्ति सम्यस्टष्टिके अ्रन्तरज़रसें बराबर चल रही है। इसके कारण इस सम्यग्हृष्टिको अनन्त 
संसारका बंधक न होनेके कारण निराखव कहा है। सम्यर्दृष्टि अ्रन्तरड्भमें प्रश्नुताका स्पर्श 
करता हुआ ज्ञानदृष्टिका आनन्द लेता है। इससे कर्मोंकी संततिका छेद होगा और विलक्षण 
मझलौकिक शांति उत्पन्न होगी । 
रागादिके अभावसे बन्धका अभाव - ज्ञानी जीवके पहिले समयके बँधे हुए कर्म यद्यवि 
पूर्वके हैं तो भी उन कर्मोंका कार्य रागद्रेष मोहरूपी नहीं हो रहा है । इस कारण आखवके 
ब्रभावसे वे द्रव्यकर्म बंधके कारण नहीं होते | पहिले अज्ञानावस्थामें बहुतसे कर्म बंध गए थे, 
वे पिण्ड रूपसे तबसे विद्यमान हैं क्योंकि उतका उदय जब उनकी स्थिति प्री होगी तब 
ध_रोगा । सो जब तक उदयका समय नहीं आञ्राता तब तक वह सत्तामें ही रहता है, अपने 
सत्त्वक्रो नहीं छोड़ता है तो भी ज्ञानी जीवके सब प्रकारसे रागद्वेष मोहका अभाव है। अ्रत: 
नवीन कर्मोक्रा बंध नहीं हो पाता है । 
ज्ञानमें बन्‍्धनक्की असम्भवता--अ्रस्तरसे देखो--ज्ञानी जीवके क्या भ्रन्तरज्भसे राग 
सम्भव है ? नहीं । अ्रन्तरसे शग ज्ञानी जीवके नहीं होता है | जैसे किसीने पहिले जावा था 
रस्सीको देखवर कि सांप है तब तो उसे झकुलाहट थी, और जब जाना कि यह रस्सी है, 
इसके बाद भी यदि कोई कहे कि हम तुमको इनाम देंगे, तुम जैसे पहिले घबड़ाते थे उस 
तरहरी आम 2 2 दिखा दो । तो वह घबड़ानेका नाटक दिखाये भी तो भ्रन्तरमें सच्चा 
ज्ञान हे ४ कि यह साँप नहीं है, यह तो रस्सी है | तो क्‍या अन्तरसे उसे घवड़ाहट हो सकती 
है ! नहीं । इसी प्रकार कर्मोदयकी प्रेरणासे यद्यपि वाह्म प्रवृत्ति ज्ञानी पुरुषके 
जैसे यह ज्ञात हो गया है कि मेन तो मात्र मैं ही हू । भेरा जद्तमें अन्य कोई 





होती है किन्तु 


83 समयसार प्रवचन सप्तम पुरतक 


जिसके विश्वास है वह बाह्यदी कुछ भी परिणतिं हो, वया उसके अन्दर शंका और भय हो 
सकता है ? नहीं | यदि भय और शंका अंदरमें है तो समझो कि उसके सम्यवत्व नहीं है । 
सम्यवत्व गुणके कारणा बन्ध नहीं होता है इस दृष्टिसे यह प्रकरण समभना । ज्ञानी जीवके 
रागठ्वेष मोह होना अ्रसम्भव है और इस ही कारण इस ज्ञानीके बंध नहीं होता, क्योंकि' 
बंधका कारण तो रागद्वेष मोह ही होता है । इसी विषयमें अ्रब दो गाथाश्रोंकी एक साथ, 
कहेंगे । 
रागो दोसो मोहों य आसवा णखात्थि सम्मदिद्विस्स । 
तम्हा आसवभावेश विणा हेदू ण पच्चमो होंति ॥१७७॥ 
हेद्ू चहुव्वियप्पो अट्टवियप्परस कारण भरिदं। 
तेसिपि य रागादी तेसियभावेण वज्कंति ॥१७८। 
चौकि सम्यश्हष्टि जीवके रागद्वेष मोहरूपी श्राखव नहीं होता है इस कारण श्राख्व 
भावके बिता वे द्रव्यकर्म कर्मबंधके कारण नहीं होते हैं । ह 
अखबके प्रकार और उतमें प्रधान मिथ्य;त्तव- जीवका आख्रव है चार प्रकारका 
मिथ्यात्व, श्रविरति, वबषाय और योग | ये ४ प्रकारके आख्नंव ८ प्रकारके क्र्मोके बंधके 
कारण कहे गए हैं। जीवमें जब मिथ्याबुद्धि होती है घर, मकान, वैभव, परिवार, चेतन, 
अचेतन सवे संग होता है तो ये हैं तो इनसे अत्यन्त पृथक्‌ होनेपर भी यह मानता है कि ये 
भेरे हैं, यह मैं हुँ--इस प्रकारकी जो बुद्धि है उसे ही आख़व कहते हैं | इसी प्रकार ये परि- 
णाम कर्मबंधके कारण होते हैं ये मिथ्यात्व परिणाम है। 
आंवरति परिणाम--अविरति परिणाममें क्या है ? जीवके हिसाके त्योगका परि- 
राम नहीं होता, अ्रन्धाधुन्ध चल रहे हैं, कोई चीज धरा उठाया तो बिना देखे, खान पान 
का विवेक नहीं, भक्ष्य ्रभक्ष्यका विवेक नहीं, कई दिनका आटा पड़ा हुआ है उसमें सूक्ष्म 
जीव भी पड़ गए हैं उसे खा रहे हैं, वाजारके दही पक्रवान खाते हैं, ये सब कया हैं ? अरवि- 
रति भाव हैं | हिसाके त्यागका परिणाम नहीं होता है भूठ, चोरी, कुशील, परिग्रहके त्याग 
का परिणाम नहीं होता, ये सब अविरतिके परिणाम हैं, पंचेन्द्रिय हैं, ये अपने अपने कपायों 
में लग रहे हैं। स्पर्श इन्द्रिय सुहावदी वस्तुके छूनेका इसका स्वभाव है अथवा क्रामा्दिक 
विषय हैं । रसना इन्द्रियका विषय है स्वादिष्ट खान पाल, प्रारोन्द्रियका विषय है इत्र, फूल 
आदि सुगंधित चीजोंका भोग करना । चद्षुरिन्द्रिकका विषय है सुहावने रूपका श्रवलोकन 
करना, करॉन्द्रियका विषय है राग रागनों सुनना । इन विषयोंमें जो आसक्ति है, उसे छोड़ 
नहों सकते हैं। इतना भो नहीं कि इन्हें धर्मके-समय छोड़ दें.। पर इन विषयोंमें ही दौड़ 
दोड़कर अपनी प्रवृत्ति करते है। यह श्रविरति परिणाम ही हैं। ऐसे परिणाम यदि मनकी 
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वच्छन्दताके हो गए तो उनसे कर्मोका बंड हुमा करता है। 


कषायरूप सावप्रत्यय--कषाय परिणाम होता है क्रोध, मान, माया, लोभ करके । 
किसी भी पुरुषपर अपराध हो या न हो, क्रोध न आए, दूसरेके श्रपराधमें भ्रपनेकोी कोई 
क्लेश न पहुँचता । जो अपराध करता वही दु:ःखी होता । इस श्रपने श्रन्दरमें बसे हुए प्रभु- 
स्वरूपको न तिरखकर किसी दूसरे जीवपर गुस्सा करते हैं तो यह अपनी ही हिसा है । 
घमण्ढके परिशामगें तो यह अपने वो पा ही नहीं सकता । दूसरे जीवोंको तुच्छ देखना और 
अपनेको सबसे बड़ा समझना, यही तो अभिमान कपाय है। इस मान कषायमें यह जीव 
अपने झ्रापके स्वरूपसे चिगा हुआ रहता है, मायाचार मनमें और है, वचनोंमें कुछ और कह 
रहे हैं और शरीरसे कुछ और प्रवृत्ति चल रही है। यह मायाचारपूर्ण प्रवृत्ति इस जीवकी 
सावधानी नहीं है| यह अपना ही बिगाड़ करता है। लोभ कषाय, धन वेभवके प्रति ऐसी 
भावना होना यही मेरा सब कुछ है | इसही से मेरा विस्तार है। यह न समभो कि सेकड़ों 
दिन्ोंका जीवन है । शभ्ररे किसी दिन यह दीपक बुक जायगा, मृत्यु हो जायगी । फिर भविष्य 
में क्या होगा इसका ख्याल नहीं है क्या ? और प्राप्त समामम्में ही झासक्त बने रहना यह 
है लोभकषाय । सो ये चार प्रकारके कषाय कम बंधके कारण हैं । 
योगरूप भाषप्रत्यय--योगसे आत्माके प्रदेश हित जाते हैं, कंपते हैं | तो प्रदेश हिले 
झौर साथ ही कषाय हुआ्ना तब तो होता है श्राख्॒व और बंध दोनों । जब केवल प्रदेश ही 
हिल रहे हैं और व.षाय रंच न हो तब वहाँ होता है केवल श्राखब, बंध नहीं होता है ग्र्थात्‌ 
ये मात्र योगपरिशमन कर्म बन्धकारी नहीं रह सकते । वे आयेगे और जायेंगे, यह स्थित्ति 
होती है ११ वें गुणस्थानमें | वहाँ किसी प्रकारका कषाय नहीं होता इस कारण वहाँ योग 
से आख्रव होता है पर बंध नहीं होता है। तो ये ४ प्रकारके जो भाव प्रत्यय हैं ये कमंबन्ध 
कराते हैं । 
अन्त|स्वररुपको इंष्टि ही शरण--अहो ! इस जीवका जगतमें है तो कुछ नहीं शरीर 
तक भी अपना नहीं हैं लेकिन यह अपने ही भीतरमें स्थित कितने ही प्रकारके विकल्प 
मचाता है, जिन विकलपोंके कारण कर्मोसि लदा चला चला जाता है। हम प्रभुकी भक्ति 
करें और जरा यथार्थ रूपमें करें, भगवारका जो अंत: स्वरूप है उस स्वरूपपर हृष्टि देकर 
कर तो श्रपना जीवन सफल किया अन्यथा मोहमें तो पशु पक्षी भी रहा करते 


| जेंसे हम 
आप पशुपक्षियोंके जीवनको व्यर्थ समभते हैं इसी प्रकार यदि केवल मोह भात्र ही बतंते 
रहे तो समझो कि हमारी जिन्दगी भो व्यर्थ है । उसगें कोई लाभ नहीं मिल सकता | 


धममर्मी साधु ओर अ्रष्टिर्के प्रश्वोत्त--एक साधुने एक श्रावकके यहाँ ग्राहर 
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किया, आ्राक्ार करके आंगनमें बैठ गया । कुछ श्रावकोंसे बातें होने लगों | सेठकी बहू बोली, 
महाराज आप इतने सबेरे क्‍यों भ्रा गए ? खुब क्षप थी, १० बजनेका टाइम था फिर भी 
ऐसा अनोखा प्रश्न किया । सब लोग सुनकर दंग रह गए । वह साधु वोला कि बेटी समय 
की खबर न थी । श्रब तो और आइ्चयें होने लगा । इतने महान्‌ पुरुष श्रौर समयकी खबर 
न थी । फिर साधुने पूछा कि बेटी तुम्हारी उम्र क्तिनी है ? बहू बोली, महाराज मेरी उम्र 
४ वर्षकी है | अ्रब तो श्राइचर्यका क्या ठिकाना ? १० वर्ष विवाहके हो गए और बताती है 
कि उम्र चार वर्षकी है। और तुम्हारे पतिक्री उम्र कितनी है ? महाराज मेरे पति चार 
महीनेके हैं । लो | अ्रच्छा, और स्वसुर साहबकी कितनी उम्र है ? महाराज स्वसुर तो श्रभी 
वैदा ही नहीं हुए है । और तुम श्राजजल ताजा खा रही हो या बासी ? बहू बोली, महाराज 
ताजा कहाँ रखा है, सब बासी ही खा रहे हैं | इतनी बात होनेके पश्चात्‌ साधु महाराज तो 
चले गए। | 
मार्मिक प्रश्नोत्तरोंका अर्थ--अ्रव वह सेठ बहुसे लड़ने लगा कि तने तो पागलपनकी 
बातें कीं, भेरे बड़प्पनमें बड़ा धकक्रा लगा तो बहू बोली चलो महाराजके पास श्रौर सबका 
श्र निकालें कि बात क्‍या है | तो निष्कर्ष सब क्या निकला | कुछ साधु महाराजने बताया, 
कुछ बहुने बताया | सबका सार यह निकला कि बहुने पूछा था चूंकि मुनि छोटी अ्रवस्थाके 
थे, सो पूछा था कि आप इतनी जल्दी कैसे आये, मतलब श्राप इतना जल्दी मुनि केसे हो 
गए | साधुने कहा बेटी समयका ख्याल न था श्रर्थात्‌ यह पता न था कि जिन्दगी कितनी है, 
कब मर जायेंगे, इसका पता न था तो सोचा कि जल्दी यह काम करना चाहिए। महाराज 
ठीक है। और जो बहुसे पूछा कि क्‍या उम्र हैं, तो उसने कहा कि मेरी उम्र चार वर्षकी 
है | इसका सार क्‍या निकला ? 
धर्म दृष्टिके समयसे ही वास्तविक जीवन-ब्हुने कहा कि मैं चार वर्षसे ही धर्ममें लगी, 
जबसे ही भर्मेकी श्रद्धा हुई है, उतना ही हमाश वास्तविक जीवन है। धमकी श्रद्धा बिना 
जीवनको यदि जीवन समभा जाय तो सब व्यर्थ है, सब अननन्‍्तकालके बूढ़े हैं। फिर क्‍यों कहते 
हो कि हमारी उम्र ४० वर्षवो है, ४० वर्षकी है । यह कहो कि मैं अनन्तकालका बुढ़ा हूं । 
खेर आगे क्या बात चली, पतिकी उम्र कितनी है | इनके चार ही महीनेसे धर्मकी श्रद्धा हुई 
है इसलिए वास्तविक उम्र इनके चार हो महीनेको है। फिर यह बात चली कि स्वसुरकी 
उम्र कितनी हैं, तो स्वसुर श्रभी पैदा ही नहीं हुए । स्वसुर साहबने कहा कि यदि मैं पैदा ही 
नहीं हुआ तो यह लड़का और वहू कहाँसे झा गए ? वहुने कहा, देखो महाराज यह श्रब भी 
ज हे हैं। इनको अभी तवः  पकी ४ “मभ्में नहीं आई । इनको अभी क्या पैदा हुआ 
समझें ! ५; मिल 
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ताजा बासी ख!या जानेका तात्पर्य--तल्वसुरने कहा श्रच्छा, रोज घरमें ताजी रोटी 
बनानेके लिए ब्राह्मण लगा है, सारा आराम है श्लोर यह बहू कहती है कि श्रभी बासी खा 
रहे हैं इसका क्या मतलब ? बहु बोली, सेठ जीने पूर्वभवमें कुछ पुण्य कमाया था, अरब भी 
उस पुण्यको ही भोग रहे हैं श्रौर इस भवमें कोई नया काम नहीं कर रहे हैं, धर्म नहीं कर 
रहे हैं| 
चास्तविक संक्टोंपते बचनेका संकेत--सो भैया ! अपनी जिन्दगी तबसे समझता 
चाहिए जबसे धर्मकी श्रद्धा हुईै। खूब ध्यानसे सुनिये । ऐसे धर्मकी श्रद्धा होती है तो फिर 
समभ लो कि संसारके सारे संकटोंसे दूर हो जावोगे | पर इनको संकट मानते हैं कि कुछ 
झ्राय कम हुई, धन कम हुआ, अथवा लड़का लड़की अपने भावोंके अनुकूल नहीं चलते 
ग्रथवा लोकमें हमारी प्रतिष्ठा नहीं बढ़ी, इसे मोहो पुरुष समझते हैं कि हमपर बड़ा संकट 
छाया है | अरे यह कुछ संकट नहीं है । तेरे ऊपर संकट तो है कर्मोक्ा विशिष्ट बन्धन, कर्मों 
का तीन उदय । क्रोधादिक कषायोंको लिए रहते हैं, यथार्थ वस्तुस्वरूपका पता नहीं पड़ता, 
घरके दो चार जीवोंको अपना मान लिया। जो हैं सो ये ही मेरे सब कुछ हैं और बाकी 
जीव तो कुछ नहीं हैं। भरे ये परिणाम तेरे पर संकट हैं। इन परिणामोंके कारणा जब 
यह भव छोड़ेगा तो न जाने किस खोटी योनिक्रा भव मिलेगा ? बड़ी विपत्ति है। इस विपत्ति 
को तो तू देखता नहीं श्रौर वर्तमान समागम और वियोगका तू बखान करता है, मेरे पर 
बड़ा संकट है । 
अपनी संसाल--अरे भेया ! आत्मधमंको संभालो, उस श्रात्माकी दृष्टि श्राने दो, 
तेरे पर कोई संकट न रहेगा। त्‌ निःसंकट है। जिनकी हम पूजा करते है तीर्थंकर देव, 
भरत, बाहुबलि, राम आ्रादि जिनका हम ध्यान किया करते हैं वे भी तो इस संसारमें थे और 
वे भी तो अनन्तकाल तक इस संसारमें ले थे। उन्होंने भी पूर्व भवमें श्रपनी खोटी सृष्टि की 
थी, भ्राज वे सब छोड़कर चले गए। न पैसा है, व परिवार है, न संसार है। तो क्‍या वे 
हम आपसे न्यूत हैं ? क्या छोटे हैं हम आपसे ? अरे वे महावसे महान हैं । उन्होंने संसारके 
सब बंधनोंको तोड़ दिया, ऐसा उत्कृष्ट ज्ञानविकास हुम्ना है जिस ज्ञानविकासके द्वारा सारा 
लोकालोक हाथमें रखे हुए श्रावलेकी तरह रपथ्ट ज्ञान हो रहा है| ऐसा बड़प्पन पैदा करो 
ना, यहाँकी टूटो फूटी वातोंमें अपना सर्वेरव मानकर अपने बड़प्पनमें बहे जा रहे हैं, प्राप्त 
कुछ नहीं क्रिया जा रहा है । 


सोहीका अ्रम--मोदो जोव जानता है कि मैं वड़ा लाभ कर रहा हूँ, अपना बड़ा 

वंभव वा रहा हूं, गृहस्थी उत्तम कर रहा (_--7ह सोचना मात्र श्रम है । यह जीव लाभ 

बुछ, नहीं कर रहा है बल्कि ऋप- हानि तै ऋर रहा हैं। भअ्रभी तो अनन्त काल पड़े हें »' 
2 22 कर कह जट क 
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परिणमन करनेके लिए | अगर शुद्ध परिंगमन रहेगा तो शांति है अन्यथा शांति नहीं है । 
सम्यग्ष्टि जीवके रागद्रेष मोह भाव नहीं है । यदि रांगद्वेष मोह भाव होता तो 
सम्यग्हष्टि न कहलाता । जब रागद्वेष मोहका अभाव है तो पृवेमें बँघे हुए जो द्रव्य कर्म हैं वे 
पुद्गलकर्मके निमित्त नहीं हो सकते हैं वयोंकि द्रव्य प्रत्यय पुदगल क्मके हेतु होते हैं, उनमें 
हेतुपना रागद्वेष मोहके सड्भाबव बिना नहीं हो सकता । तब क्या मतलब हुआ कि बन्धके 
कारणका कारण नहीं है इसलिए सम्यसधष्टि जीवके बन्ध वहीं होता । कमेंबन्धका कारण है 
कर्मों का उदय | और कर्मोके उदयमें नदीन कर्मबन्ध होनेका कारणपना बन जाय, इसका 
कारण है कि कर्मोदयके निमित्तसे हुआ रागद्वेंष मोह भाव | 
निरपेक्ष स्वरूपके आलम्बनका प्रताप -- ज्ञानी जीव इन रागादिक विवारोंकों श्रपनाता 
नहीं, क्योंकि उसे सहज शुद्ध स्वरूपका बोध होता है इस कारण बह कर्मोंको नहीं बाँधता । 
इस प्रकार शुद्धनयकी हृष्टिसे श्रपने आत्माके शुद्ध र्वरूपको जो स्वीकार कर ले, वह पुरुष 
रागादिकसे मुक्त होकर परमात्मतत्त्वकी निरखता है। देखिए जगतमें दृष्टियां दो ह्वोती हैं 
(१) सापेक्ष और (२) निरपेक्ष । इन दो अंग्रुलियोंमें हम सापेक्ष देखेंगे तो यह मालुम पड़ेगा 
कि यह छोटी है और यह बड़ी है | हम इस अंगुलीको सापेक्ष नहीं देख सकते, उस एकको' 
एकमें देखा, उस एककी श्रपेक्षा दूसरेमें न लगाया तो बतलावों यह अंग्रुली छोटी है या- 
बड़ी ? न छोटी है, न बड़ी है। यह तो जैसी है तैसी ही है। इसे कहते हैं निरपेक्ष दृष्टि.। 
इसी प्रकार और भी अंतरमें जाय तो प्रत्येक पदार्थ अपने स्वरूपसे स्वयं जैसा है उसे निर- 
खेंगे तो यह कहलाता है निरपेक्ष स्वरूपका दशत । भर किसी दूसरेके संगसे कुछ प्रभाव 
पड़ता है तो उसे कहते हैं सापेक्ष द्शत । 
प्रमाथमक्ति--भैथा ! जरा अपने-अपने आत्माके सब ओ्रोरसे विकल्प छोड़कर, 
शरीरवो भी न निरखकर, परके संगसे होने वाले असरको भी न तलककर केवल शअ्रपने 
आ्रात्माकों तो देखो कैसा है यह अंतरणमें, यदि यह बात समझमें ञ्रा गई तो समझ लो कि 
हम सच्चे जिनेन्द्र भक्त हैं। जिलेन्द्रदेवका जो उपदेश है उस उपदेशको तुम श्रपनेमें उतार 
लो । कैसा है यह मेरा स्वरूप ? केवल ज्ञानमय, जाननमात्र । जो आ्रात्माके कारण आत्मामें 
रहे वह तो हुआ मैं ओर जो परके कारण आत्मामें रहे वह मैं नहीं हैँ | तब तो भरोसा ही 
नहीं है कि मेरी आत्मामें सत्ता रहेगी । 
रागादिकस कल्याण असंभ--भैया ! राग्ट्वेष, क्रोच, मान, माया, लोभ बतलावो 
ये आत्माके कारण हुआ करते हैं कि किसी परद्रव्यके कारण हुआ करते हैं ? जब कर्मोका 
उदय हो और परपदार्थों का आश्चण हो तथः यह कपाय उत्पन्न होती है। यह कपाय परा- 
घीन है। भेरे स्वरूपके कारण ही मरुभमें ये कपाय नहीं उत्पन्न होते हैं, इतता विश्वास भी 
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नहीं है | ये होते हैं श्रौर नष्ट हो जाते हैं, तदा नहीं रहते हैं ओर देखो इनसे भला न 
होनेका भी विश्वास नहीं है। ये मेरा कुछ हित कर देंगे क्या ? तो ये रागादिक भाव मैं 
नहीं हुँ । शरीरकी तो कथा हो वया है, यह तो प्रकट जड़ है । 
अन्य सबकी उपेक्षा करके ही निज अश्ुके दर्शनक्षी शक्यत--तब इस देहरूपी 
मंदिरके भीतर एक अमूुर्त चेतन्य जो अपने स्वभावसे केवल ज्ञाताद्रष्टा होनेका काम करता 
५ शानज्योतिमात्र मैं ग्ात्मा हूं । ऐसे शुद्धायका आआालम्बन लेकर जब केवल अपनेको ज्ञान- 
काशसान्र यह जीव अनुभव कर लेता है तो समझ लो इससे बढ़कर श्रात्मामें और कोई 
गये नहीं है। ये सब मायामय च्इ्य हैं, सब मायारूप है। ये सदासे न आये हैं श्नौर न सदा 
हेंगे। ये जब तक हैं तव तक शांति श्रौर संतोषका कारण नहीं है। ऐसा जानकर पर- 
"व्योंकी अपेक्षा करके एक अपने चेतन्यके ध्यानमें लगिए । 
धमके समय धमका ही ऋद्य--भैया ! कभी तो ऐसा स्वस्थ चित्त बनाओ्रो कि जब 
तुम धमं कर रहे हो तब धर्मके अ्रतिरिक्त आ्रापकों कोई विक्रय न सताएँ। एक बार कोई 
राजा किसी दुश्मनसे लड़ाई लड़ने गया । उतने समयमें रादी यही पर बैठी थी । एक दुद्मत 
ने आकर इसके राज्यपर श्राक्रमण कर दिया | तो रातीने सेनापतिको बुलाया और कहा 
देखो सेनापति अपनी सेना ले जाकर शन्चुका भुकाबला करों । कहा बहुत टीक । सेना ठीक 
की और चल दिया शत्ुसे लड़ाई लड़ते । दो दित चलनेका रास्ता था । रात्तेमें शाम हो 
गई । सेनापति जैन था। उसके सामायिक, आात्मध्यात करनेके लिए हाथीमे नीचे उतरमेका 
भी समय न था, सो हाथीपर बेठे ही बेठे सामायिक प्रतिक्रमण शुरू किया । श्राप तो जानते 
ही हैं कि प्रतिक्रमणशमें वया बोला करते हैं| पेड़ पत्ती, कीड़ा मकोड़ा, एकेन्द्रिय, दो इन्द्रिय, 
तीन इन्द्रिय, चार इन्द्रिय, पंचेन्द्रियमें से किसीको भी मेरे द्वारा कष्ट पहुंचा हो तो मुझे क्षमा 
करो । सो क्षमापणके बोल बोलने लगा । 
कर्तव्यपरायण सेनापतिके धमकी लगन--एक चुगलने रानीसे जाकर कहा कि 
आपने ऐसा सेनापति भेजा जो कीड़ा मकोड़ोंसे भी माफी मांगता है | वह वया क्षत्रपर विजय 
पावेगा ? ५ दिनके बादमें ही वह सेनापति छत्रुको जीतकर ञ्रा गया । रानी पछती है कि 
हमने तो सुना हैं कि तुम पेड़ पत्तियोंसे, कीड़े मकोड़ोंसे माफी मांग रहे थे । तुम लड़ाई जीत 
कर दंसे आये ? वह सेनापति उत्तर देता है कि आपके राज्यका मैं २३ घंटेका नौकर हु । 
उन २३ घंटोंमें यदि सो रहा हूं तब भी यदि कोई श्लार्डर झा जाय तो मैं हाजिर हैं, खाते 
पीतेमें झाडेर भ्रा जाय तो खाना पीना छोड़कर मैं तैयार हैं, पर शाम-सुवह आव-आधब घंटेका 
रामय मैने अपनी झात्मरक्षाके लिए रखा है। उस आत्मरक्षाक्र लिए ही में जगतके सब 
जीवोंस क्षमा चाह रहा था | रुव जीव मेरे रचह्पके ही समापर तो हैं। उन्हें कोई कप्ट मरे 
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स्वरूपके ही समान तो है । उन्हें कोई कष्ट मेरे द्वारा पहुंचा हो तो उनसे क्षमा मांगनेका 
अर्थ यह है कि मैं ग्रपने उस शुद्ध स्वरूपको देखनेके योग्य बन रहा हुूं.। और जब लड़ाईका 
समय श्राया उस समय मैं युद्धोमों वीरताके साथ कूद पड़ा, यों जीत हुई ।. 

आत्महितका अनिवाय कार्य--तो हम अपने परिवारके लिए २३ घंटेका समय बांध 
लें, पर एक घंटा सुबह शाम ब्राध-ग्राध घंटे अपने झ्रात्मकल्याणके लिए रखें । यह सब पर- 
पदार्थोका परिणमन है | जैसा होना हो, हो, किन्तु कुछ समय प्रभुस्वरूपका, आत्मस्वरूपका 
ही ध्यान रखो तो कया होगा ? आप बड़े अ्रनर्थे सोच लें--दुकान मिट जायगी, परिवारके 
लोग तितर बित्तर हो जायेंगे, धन न रहेगा, शत्रुता बढ़ जायगी, भ्रपयश हो जायगा, बंड़ासे 
बड़ा भ्रनर्थे सोच लो, जो हो सबको स्वीकार करो । इनमें परपरिणमन है, इससे मेरा कोई 
सम्बंध नहीं, मैं तो एक शुद्ध ज्योतिमात्र आ्रात्मप्रकाशकों ही देखगा और इस आत्मतत्त्वके 
ध्यानमें ही रत होकर अपने कर्मकलंकोंको जलाऊँगा ) ये जीव मेरे कबसे साथी हैं, साथी 
हो ही नहीं सकते । किसको प्रसन्‍त करनेके लिए श्राकुलता मचाई ? अपनी रक्षाके लिए तो 
आ्राध-पश्राध घंटेका समय ऐसा नियत हो कि उस समय विशी भी परद्रव्यका ख्याल न रखो 
तो अपनेमें यह ज्ञायकरवरूप भगवान प्रकट होगा और आरनन्‍्दको प्राप्त करेगा । 

शुद्धनयके श्रालस्थनकी सहिमा--सम्यग्हष्टि पुरुष शुद्धनयका आालम्बन लेकर सदैव 
अपने स्वरूपास्तित्वका एकाग्रतासे तन किया करता है। शुद्धभय वह है जहाँ केवल 
निरपेक्ष वस्तु स्वभाव देखा जा रहा डै | शुद्धनयक्रों ही देखा जा रहा है। इसकी पहिचान 
यह है कि उस साधुमें बोध चिन्ह प्रबल हो जाता है । जो जीव शुद्ध नयका आलम्बत लेकर 
जशञानस्वभावी निज आत्मतत्वकों एकाग्रतासे भाता है वह रागादिकसे मुक्त मन बाले होकर 
बन्धरहित समयसारक्ो निरखता है, किन्तु जो पुरुष फिर शुद्धनयसे च्युत होकर रागादिकसे 
सम्बन्ध कर लेता है वह ज्ञानविमुख होकर फिर कर्मेंभावोंसे बन्ध जाता है| ये कर्मंबन्च 
पूर्वेमें बच्चे हुए कर्मोके श्राख़वोंसे नाना प्रकारका विचित्र परिणमन करने वाले हैं । 

ज्ञानस्वभावसे च्युत उपयोगका परिणाम--जब तक शुद्ध नयमें उपयोग है तब तक 
यह जीव गअबंबक है श्र सम्यर्हृष्टि भी है किन्तु शुद्धनयसे ग्राज चिग गया, किसी बा .री 
पदार्थॉमिं उपयोग करने लगा तो फिर वह बंधक हो जाता है । यद्यपि सम्यग्हृष्टि जीव भो 
दसवें गुणस्थान परयेन्त निरन्तर बन्चक है लेकिन अ्रवुद्धिपूर्वक बंधकी यहाँ गिनती नहीं की है । 
इस हृष्टिसे जब तक यह जीव अपने शुद्ध स्वरूपके उपयोगमें है तब तक यह अश्रबंधक है श्रौर 
जब अपने शुद्ध स्वरूपकी हृष्टिसे छिंगकर बाह्य पदार्थोमें उपयोगी हो जाता है तब यह नाना 


प्रकारके बन्धनोंकों कर लेता है। इसी सम्बन्धमें २ गाथाओ्रों द्वारा ज्ञानसे चिगनेकी वृत्तिको 
कतलाते हैं। ! 


पमयसार प्रवचन सप्तम पृस्तक २३ ३ 


जह पुरिसेणाहारों गहिश्रो परिणमइ सो अणेयविहं । 
मंसवप्तारहिरा ही भात्रे उयरग्निश्नजुत्तो ॥|१७६।॥ 
तह खणाशिस्स दु पुव्व॑ जे बद्धा पच्चया वहुवियप्प । 
बज्मकते कम्मं ते णय परिहीराउ ते जीवा ॥|१००॥। 
दन्ध विधि--जेसे किसी पुरुषके द्वारा ग्रहरा किया गया आहार पेटकी अग्निसे संयुक्त 
होकर नाना प्रकारके मांस, मज्जा, खुन ग्रादि भावरूप परिणमता है उसी तरह ज्ञानी जीव 
के पूर्वमें रचा हुआ जो द्रव्यप्रत्यय है वह भावप्रत्ययसे संयुक्त होकर ज्ञानावरणादिक नाना 
प्रकारोंमें पुदगलकर्मको बाँधता है। 
बन्‍्धनमुक्ति विधि--मैया ! यह जो कर्मोंका बंधन है वह शुद्धनयसे छूटेगा । अपने 
जीवनमें प्रेक्टिकल भी यह बात करके देखलो, जब यह चित्त अपने आात्माकों छोड़कर अन्य 
पदार्थों में विकल्प नहीं करता है, उनका ख्याल छोड़ देता है और स्वयं जिस स्वरूपमें है 
ज्ञानमय उस सहजस्वरूपमें जब अपनेको देखता है तो इसके ऊपर कोई संकट है क्‍या ? 
कोई संकट नहीं है और जहाँ अपने आत्मस्वरूपके ध्यानसे चिगे और किसी भी वाहरी पदार्थ 
में चित्त लगा वहाँ चित्तमें शल्य संकट क्षोभ सब पेदा हो जाते हैं । 
सहज आनन्दका साम्रथ्य--अब जरा अ्पता परिणाम तो देखो कि इस स्थितिमें 
किसी भी मिनट रह भी पाता है क्या ? कि जब इसे अन्य पदार्थका भान न रहे, ख्याल न 
आए, केवल शुद्ध ज्ञानस्वरूप ही उपयोगमें रहे ऐसा अ्रवसर पाया कभी ? जिसने ऐसा अव- 
सर पाया वह धन्ध है। भाई सीधी बात तो यह है कि इंग बाहरी पदार्थों का विकल्प 
हटाकर केवल अपने शुद्ध ज्ञानप्रकाशमें उपयोग जाय, उसकी कोशिश करिये। किसी क्षण 
बेठकर, हिम्मत बनाकर कि जब सब भिन्न पदार्थ हैं, और किसी भी पदार्थसे हमारा रंच 
भी हित नहीं है तो भी विकल्प चार सिनट किसी भी परवस्तुका ख्याल न आने दें, फिर 
देखो अपने आपमें कितता अलौकिक ज्ञानप्रकाश उपयोगमें श्राता है और कितना अनुपम 
श्रानन्द प्रकट होता है| उस आानन्दमें ही ऐसी सामर्थ्य है कि भव-भवके बाँबे हुए कर्मो को 
टूर कर देता है । 
शुद्धनयसे च्युत होनेकी स्थितिर्म गुजरने वाली घटना पर एक दृश्टान्त-- जब शुद्ध- 
नयकी हृष्टिसे च्यूत हो जाते है तो नाता प्रकारके कर्मोंको बंधन, चिताएं, शल्य उत्पन्न हो 
जाते हैं, उसके लिए एक दृष्टान्त दिया गया है, मनुप्यने प्राह्दर किया, जव तक भोजन मुख 
में नहीं चबाया, न गलेसे गटका तब तक 


। अपना सत्र श्रकारका वश है खायें चाहे न खाये । 
जो नुक्सान करने वाली चीज है उसे न खायें या कम खा 


ने वालो चीज यें। सब प्रकारका वश् है और 
जो खा लिया और गलेसे नीचे चला गया, अत उसपर 


आपका वया वच्च है ? क्या ऐसा हो .. 
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सकता है कि बोई रोग व्ढ़ाने वाली चीज खानेमें श्रा गई तो ऐसा सोचे कि यह न खाया 
हुआ हो जाय, यह तो खानेदी चीज न थी, तो बया उसे हटाया जा सकता है ? नहीं । - 
कदाचित उह्टी वगैरह भी कराकर हटाया जा सके तो वह हटाना है क्या ? नहीं । या कुछ 
भी हो । जब तक भोजन नहीं किया तब तक स्वाघीन है, भोजन कर चुकनेके बाद उदराग्नि 
में पहुंचनेपर जैसा जो कुछ होना है, हो रहा है । 
हृशस्तमें भोजनका प्रद्धति और अदेशरूप बन्धन-- वही भोजन कुछ मांसरूप परिणाम 
जाता है, कुछ चर्बी बन जाता है, कुछ खून बन जाता है, कुछ मन बन जाता है, कुछ 
पसीना बन जाता है। भोजन तो किया एक ढंगका, पर उदराग्निका सम्बंध पाकर उस 
भोजनमें जैसी योग्यता है, शक्ति है उस रूप परिणाप जाता है। यह तो उनकी प्रकृति हुई 
और एकंध सम्बन्धमें यह हुआ उसका प्रदेशबंध । 
परिणम चुका मांस खून शआ्रादि रूपमें तो यह खून कितने दित् तक रहेगा ? यहं मल 
कितने दिन तक रहेगा ? कोई १२ घंटे, यह मृत्र कोई ६ घंटे, यह पसीना कोई श्राघ घंटे | 
गर्मकि दिनोंमें तो भोजन करते जाते हैं भर वह भोजन पसीनेके रूपमें निकलता जाता है । 
तो जैसे पेटमें श्राए हुए भोजनका जो परिशमन है वह अपनी जुदा-जुदा स्थिति रखता है । 
कोई १० घंटे रह गया, कोई १२ घंटे रह गया, कोई आध घंटे रह गया, कोई २ घंटे रह 
गया तो ऐसी विचित्र स्थितियां हो जाती हैं । 
चष्टान्तमें भोजनस्कन्धकाअनुभाग बन्धन--उक्त तीन बन्धनोंके साथ ही कोई कम शक्ति 
देता है, कोई बड़ी शक्ति देता है, कोई शक्ति देता ही नहीं है । ऐसा अनुभागबच्धन हो जाता 
है । जेसे इस भोजनका जो वीरयरूप परिणमन है वह सबसे भ्रधिक शक्ति देता है, जो मांसरूप 
परिणमन है उससे कम, जो खनरूप परिशामन है उससे कम, जो मलरूप परिणमन है उससे 
कम, जो पसीनारूप परिणमन है उससे कम शरक्ति देने वाला है। तो भिन्‍न-भिन्‍व दाक्तियां 
पड़ जाती हैं । 
रृष्टान्त - इसी प्रकार जीवने जब तक रागद्वेष परिणाम नहीं किया तब तक तो 
इसका वश है, करे न करे, कम करे, विवेकसे करे, किन्तु जहाँ मनसे स्वच्छुन्द बनकर यह 
रागद्वेष मोहमें प्रवेश कर गया, परिणाम बन गये श्रव अपने आप ही विचित्र कर्मोक्रा बन्धन 
हो जाता है ! 
कर्मो में प्रकृतिबंधन व प्रदेशवंधन, स्थितिबंधन व अनुभागबंधनका कथन--जो नये 
कम बनते हैं उन कर्मोमें ज्ञानावरण वामक, कुछ दशेनावरण नामक, कुछ बेदनीय, कुछ 
तहनीय, कुछ श्रायु, कुछ नामकर्म, कुछ गोत्र, कुछ अच्तराय नामक, नाता प्रकारके परिण- 
[त बत जाते हैं। यह तो उनकी प्रकृति वन्ती और वे कार्माण परमाणु स्कंध जो जीवके 
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साथ चिपटे हैं वह प्रदेशवंध हो गया । उसमें बद्ध वर्ममें स्थिति पड़ जाठी है कि वे सामरों 
पर्यन्‍्त भिन्‍त स्थिति लेकर रहेंगे | ऐसी स्थिति दत जाती है, और साथ ही उन कर्मोमें फल 
देनेकी शक्ति हो जाती है कि यह इतने दर्जका फल देगा, यह कितने दर्जेका फल देगा, देख 
लो अपने श्राप पर कितना बड़ा संकट है ? 
वतमान परिशमन ञौर यथार्थ कृत व्य---जरासा पुण्य हुश्ना, बेभव ह्श्ा तो लोकमें 
पेड़ा कहलाना भ्रूल नहीं सकते, अरह॑वुद्धि बनी रही, पर यह नहीं देखता कि इस जीवपर 
कितने संकट छाये हैं ? कितना तो करमजाल बता हुआ है भर कितने भवोंका संतान बना 
हुआ है। अभी मनुष्य हैं, मरकर और कुछ बन गए तो क्या कर लोगे ? कौन मिन्र मदद 
कर देगा ? इस संसारसें यह जीव अशरण है। इसे श्रपने ही परिणामोंसे पूरा पड़ता है। 
ये सब संक्ट किस अपराज्से आए हैं ? वह अपराध है केवल एक । हमारा जो सत्य सहज 
स्वरूप है उस रूप हम अपनेको नहीं मान पाये, अपने को नानारूप मान बैठे, इतनी भर 
तो भूल है भ्ौर इस भूल पर जल इतने छा गए हैं कि जिनका बरदाइत करना कठिन ढ़ो 
रहा है| एक एक भूल मिटटे तो हमारे लिए वह मोह मार्ग खुला हुश्रा है। जिस मार्गपर 
चलकर अन्त महापुरुष, परम श्रात्मा हुए हैं। जिनकी श्राज हम आराधना करते हैं, वैसे 
ही अपने स्वरूपपर हृष्टि देना है, अपने झ्रापका अनुभवन करना है । 
इन्हमें दंद फंदू--जैसे कोई बालक अकेला है तो ग्रभी स्वतंत्र है, भऔौर जब शादी 
हो गई तो वह अपनेको मानने लगता है कि मैं स्त्री वाला हूं । तो देखो उसके कितनी शल्य 
झौर चिताएँ छा जाती हैं ? ये आकुलताएँ आ गईं केवल इसलिए कि यह सान लिया कि मैं 
स्त्री वाला हूं । और कभी बच्चा हो गया तो यह मानने लगे कि मैं बच्चे वाला हूं। ग्रब 
उसकी मनुष्यतामें और भार झा गया | और मान लो बहुत अच्छी श्राय है, हर एक प्रकार 
का आराम है फिर भी चिंताएँ नहीं छोड़ सकते । हषें ओर मोजमें भी आकुलताएँ हैं सुख 
में भी आकुलताएं हैं और दुःखमें भी आकुलताएं हैं । सांसारिक कोई भी सुख आकुलता- 
रहित नहीं है | बहुत बढ़िया रचिकर भोजन करते हैं फिर भी शांतिसे भोजन नहीं करते हैं, 
भोजन करते हुए भी क्षोभ एकदम विदित हो जाता है। बिना आकुलतावोंके इस संसारमें 
कोई सुख भोग नहीं सकते । सर्वच्र श्राकुलताएं ही आकलताएं हैं। यहाँ विश्वास करना 
बोखा है । 
वर्तमान खतरा--यह सब तो बिना बुने हुए पलंगपर बिछा हुआ चादर है। जैसे 
बच्चे लोग बिना बुने हुए पलंगपर चादर तान देते है और कच्चे सुतसे उस पलंगकी पा्टीमें 
छोर वबॉधकर उस पलंगको सजा देते हैं और किसी वच्चेको बुलाकर उस पलंगपर बिठाते हैं 
तो उसके वैटनेपर उसके पैर और सिर दोनों एक साथ हो जते हैं। अपने चरणोंमें अग्रपना 
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सिर धर लेता है। तो जैसे वह घोछेका पलंग है इसी प्रवार यह वैभव, सम्पदा, परिवारका 
संग जिसके लिए लौकिक जन हाले फूले फिरते हैं ये सब खतरे वाले हैं । समयपर पापका 
उदय आये, सो भागे भी दुःख भोगना पड़ता है, कहीं शांति नहीं है, किन्तु मोही जीव इत 
१२द्रव्योंका ही ख्याल करके मौज मानते हैं | 
स्वप्नका सुख--एक लक्डहारा कुछ अपने साथी लकड़हारोंके साथ लकड़ी लेकर 
चला । घूपका समय था । रास्तैमें एक बड़ा वटका पेड़ मिला । पेड़के नीचे चारों ओर सब 
लोगोंने अपनी श्रपती लकड़ी टिका दिया और सोचा कि आराम कर लें | झ्राराम करने लगे, 
इतनेमें नींद सभी के झा गई | उनमें जो सुखिया लकड़हारा था उसे गहरी नींद श्राई। 
जाना तो था ३ बजे और बच गए ४ | सबकी नींद खुल गई, पर उस मुखियाकी नींद न. 
खुली । वह तींदमें क्या देख रहा है कि मैं इस नगरका राजा बना दिया गया हैँ । सिंहासन 
पर बैठा हूं । भ्रब देखो पहिने तो है फटी लंगोटी जैसे कूछ थोड़े कपड़े, पर स्वप्नमें देख रहा 
है कि मैं राजा बन गया हूं । बहुतसे लोग देख रहे हैं, मुझे नमस्कार कर रहे हैं, सबका 
मुजरा ले रहे हैं श्रौर लकड़द्वारोंने इंकि देर बहुत हो गई थी सो उसे पकड़कर जगाया । चलो 
उठो चार बज गए । श्रब वह नींदसे उठा, जगाने वालोंसे लड़ने लगा, बड़ी गालियाँ देने 
लगा | तुमने मेरा खोज मिटा दिया, मैं एक राजा था और कितने ही दरबारियोंके बीचमें 
बैठा था, पर तुमने मेरा राज्य छीत लिया । सब लोग यह देखकर दंग रह गए कि मेरे 
मुखिया साहब क्‍या कह रहे हैं। तो वह तो था तीन मिनटका कल्पित राज्य और यह्‌ 
समभ लो मोह नींदका स्वप्न है २५--३० वर्षका। ह 
मोह नींदके स्वप्नमें कल्पित मौजें या आकुलतायें--भैया ! इस लोकके अनन्त काल 
के भ्रागे ये २५-५० वर्ष क्या वीमत रखते हैं ? यहाँ पर भी स्वप्न जैसा ही सारा काम हो 
रहा है। इसे जरा व्यापक हृष्टि लगाकर देखो । मैं श्रात्मा अनादिसे हूं, अचन्त काल तक 
रहने वाला हूं । इत अनन्त कालोंके श्रागे ये ४०-५० वर्ष तो स्वप्नवत्‌ ही हैं । यह स्वप्न 
नहीं है तो ओर है क्‍या ? इसमें मस्त मत हो । जैसे स्वप्नमें ही कोई चीज गुम जाय तो 
यह स्वप्समें ही रोता है, इसी प्रकार इस मोहरूपी स्वप्नमें कोई चीज गुम जाय तो दुःखी 
होता है, रोता है। तो इस मोहकी नींदमें ही यह जीव हंसता है और मोहमें ही रोता है । 
वस्तुत: इस जीवका कुछ नहीं है । तो इसके परिणाममें इसे मिलता क्या है ? केवल कर्म- 
बंध श्रोर आकुलताएँ । हाथ कुछ नहीं श्राता । रण 
रागह्वप करने पर दुदंशा न हं: ने देतेका £न थे कार--तो जैसे जब तक न खाया 
वे तक अपना वश है और खा लेने पंर उस भोजनका जो कुछ भी होना है स्वयमेव 
होगा । इसी प्रकार जब तक इसने रागह्ेष नहीं किया है तब तक स्ववश् है, पर विकार 
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करनेके वाद जो कुछ भी कर्मबंध होता है वह होकर ही रहता है। जैसे मुखसे वचन जब 
तक नहीं निकले तव तक तो इसके सामथ्य है कि वह सोच कर बोले, पर वचन मुखसे 
निकल जानेके वाद फिर वह चाहे कि ये वचन मुझे वापिस सिल जायें तो क्या यह हो 
सकता है ? नहीं हो सकता । डैसे कोई लोग गाली दे देते हैं ठो बहते हैं मैया ! हमारे 
वचन हमें वापिस दे दो । ठो क्‍या वे बचन झुद्वीमें लेकर वापिस सिलेंगे ? अरे वे वचन 
वापिस न हो सकेंगे, केवल एक कल्पना बना ले इतना ही हो सकता है। इसी प्रकार जब 
यह राग ह्वेषमें उपयुक्त हो जाता है तव अपना पतन कर लेता है ओर दूसरोंकी बरवादीका 
भी निमित्त हो जाता है। राग छेष होनेपर तथा रागद्वेषवश चेष्टा हो जानेपर फिर 
पश्चाताप करनेसे वह परिणमन अपरिण मच नहीं बन जाता। “वह पाप मेरा मिथ्या 
होझो” ऐसी माफी मांगनेसे माफी नहीं मिलती । हां, यह बात अवश्य है कि सहजस्वभाव- 
मय अन्तस्तत्वके दर्शन होनेपर, उस स्वरूपकी उपासनाके होनेपर अन्तध्वंनि निकलती है 
कि अन्य सब दुष्कृत हैं, मिथ्या है, यहाँ कहाँ हैं? इस परम उपासनाके प्रसादसे कर्मकलड्ूः 
क्षीणा हो सकते हैं | अ्रपना तो कर्तव्य है कि वीतराग ज्ञानस्वरूपकी भावनासे राग द्वेष पर 
विजय पाता चछ्ाडिये । 
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कायवाइमन:कर्मयोग,, स आाखव: । काय बचन व मंत्र इनका योग ही आज्रव है । ये 
आखव नहीं हैं पर आख्रवके निमित्तभुत होनेसे उसका ही उपचार किया गया है | जब हम 
तन, मन, वचनको वशमें रखते हैं और अपने उपयोगको शुद्धनयके विषयमें लगाते है, 
आत्माके शुद्ध स्वरूपको देखते हैं तब तो अबंधक हैं और जैसे ही अपने रवरूपसे चिंगे कि 
विकट बंधनमें पड़ जाते हैं । ह 

अपने भत्ते बुरेके लिये स्वयंपर जिम्मेदारी--भैया ! पलंगपर पड़े हैं तो क्या, घरमें 
बेठे हैं तो क्या, किसी भी जगह हैं तो क्या, चल भी रहे हैं तो क्या, उपयोग तो श्रपने 
आपके पास है। जैसे चलते फिरते बम्बई और कलकत्ताका ख्याल किया है, तो ऐसा ख्याल 
किया जाता है कि रास्तेका पता भी नहीं पड़ता कि कैसे यहाँपर श्रा गए । तो जैसे चलते 
फिरते हम उपयोगमें एकाग्रतासे परवस्तुवोंका विचार किया करते हैं, ऐसे ही हम इस 
प्रकार चलते फिरते, पड़े, लेटे, या खाते पीते भी अपने उपयोगसे अ्रपने शुद्ध स्वरूपकी हैष्टि 
किया करें तो उस्ते रोकने वाला कौन है ? हम ही न करें तो हमारा अ्रपराध है । करते तो 
हम अपराध हैं, अपने भावोंको ठीक हम नहीं रख सकते हैं, पर दोष देते हैं दुनिया भरकों । 
अमुक भेयाने यों स्पराध किया इसलिए मुझे नुक्सान हुआ । उसने मुझे यों कह दिया इस- 
लिए ऐसा हो गया । 

नाच न आवे आंगन टेढ़ा--भैया ! सब जीव स्वतन्त्र हैं, वे अ्पनेमें अ्रपना परि- 
णामन करते हैं । वे श्रपनी शांतिके लिए अपनी कषायकी चेष्टा करते हैं, हम श्राप श्रपनी ही 
कल्पनाएं बनाकर अपने आपमें चिन्ता श्रौर शल्य बनाते हैं, और परका नाम लगाते हैं कि 
इसने मुझे दुखी किया । जैसे एक कहावतमें कहते हैं नाच न आवे आ्रांगन टेढ़ा । यह बहुत 
बढ़िया मंदिर बना है, नाप त्तोलसे कोई कसर तो नहीं है और इससें नृत्य शुरू करा दिया 
जाय संगीत द्वारा । नाचने वाला कभी सफल होता है और कभी नहीं सफल होता है । यदि 
उप्तका नाच न जमे तो अपनी कलाका दोष छिपानेके लिए कहता है कि श्रजी आ्राज तो नृत्य 
जमेगा नहीं । यह आंगन तो ढंगका नहीं है । यही है--नाच न श्रात्रे श्रांगन टेढ़ा । 

संकटसे बचनेका यत्न--सो भैया ! हम दुःखी तो होते हैं खुद अपने अमसे, राग- 
देषोंसे श्ौर दोष दिया करते हैं दूसरोंको, घरके मैया बड़े बुरे हैं श्रमुक पुरुषने मेरे साथ यों 
बर्ताव किया । अरे अपने ज्ञानस्वभावमें डुबकी लगा ले, तुझे कोई दु:खी नहीं करता । जैसे 
कभी गाँवके बाहर जाते हुएमें मधुमक्खियाँ किसीके पीछे काटनेके लिए लग जाएं तो वह 
दुखी होता है | कंसे इनसे छूटें ? क्या पेड़के रीवे जानेसे वे मविखयाँ काटना बंद कर 
देंगी ? नहीं | क्‍या घरमें घुस जानेके या किवाड़' बंद कर देनेसे वे काटना बंद कर देंगी । 
नहीं । तो भ्रव वह भ्रशरण है। उसे केवल एक उपाय है उनसे बचनेके लिए कि पासमें जो , 
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एक तालाब हू उसमें एस जाय तो फिर थे ममिसख्याँ वगा उरावा पर लेंगी ? जरा समभदार 
हो तो थोड़ा पानीके भीतर ही तैरकर २० हाथ दूर निकल जाय । लेकिन पानीमें कब तक 
रहेगा, दिल घबड़ा जायगा । बह पाटीसे शिर निकालता है फिर उसे मविखयां घेर लेती हैं। 
फिर डुबकी लगाकर १०-२० हाथ दूर निकल जाय तो वह बच जाता है । 
शल्यका लगाव शोर विलगाव--इसी प्रकार जीव को ये सब चिन्ता, शल्य इत्यादि 
घेरे हुए हैं. यह घबड़ा गया, अब इसको कोई उपाय नहीं दिखता । क्या पिताकी गोदमें 
वेंठ जानेसे चिताएँ और शल्य मिट जायेंगी ? नहीं | किसीको घरमें इष्टका वियोग हो जाय 
तो उसे समझानेके लिए कितने ही लोग शआाते हैं, प्रेमी रिश्तेदार आ्राते है, साले, बहनोई 
आदि ये सब समभाते हैं, भैया दुःखी न हो, पर उसके अन्दर तो एक कल्पना उठ गई है | 
उस कल्पनाका शल्य कौन मिटा दे ? उसका शल्य तो तब मिट सकता है जब कि वह ज्ञान- 
सरोवरमें डुवकी लगा ले । 
प्राक्‌ पदवीमें सम्परह प्टिका पुच। पुन! यत्व--सम्यस्हष्टिके बर्मविपाकवश जब चिंता 
भौर शल्य घर कर जाती हैं तो वह यही उपाय करता है कि दृष्टि छुकाकर अपने आपके 
शुद्धस्वरूपका अनुभव कर लेता है किन्तु इस पदवीमें ऐसे ज्ञानसरोवरके बीचमें कब तक 
डूबा रह सकता है ? इसे घबड़ाहट उत्पच्त हो जाती है क्‍योंकि भीतरमें रागकी प्रेरणा हो 
गई तो फिर अपना सिर तिकालता है, अपता उपयोग फिर बाहरमें लगाता है, थोड़ी देश 
फिर कुछ पूर्व श्रनुभवके संस्कारसे चैनसे रहा, फिर बेचैन हो जाता है। इस बेचैनी और 
शल्यको दूर करनेके लिए वह इस ज्ञानसरोत्ररमें ड्रब्की लगा जाता है । जब तक यह जीव 
वाह्मपदार्थासे हटकर केवल ज्ञानस्वरूप आत्मतत्त्वकी दृष्टिमं रहता है तब तक यह जीव 
अबंधक है, चिता और शल्यसे दूर है । 
शुद्धनयपे चिगनेपर बन्धन-ज्यों ही वह शुद्धनयसे चिगा त्यों ही वे संकट फिर 
सापने झा जाते हैं। तो इस शुद्धतयसे चिगनेपर चूंकि इसके रागादिक भावका सद्भाव है 
सी पू्वकालमें बाँघे हुए इन द्रव्य पुद्गल कर्मोदयोंका अ्रपने निमित्तके हेतुध्ुत रागादिकके 
सदभावके कारण कर्मबंधरूप कार्य होना अतिवाये है । सो ये अन्य-अन्य प्रकारके ज्ञानावर- 
णादिक पुदूगल कर्मोके रूपसे परिशम जाते हैं। इसके लिए जो भोजनका रष्टांत दिया है 
इससे बिल्कुल बात स्पष्ट हो जाती है । 
वंधके प्रसंगमें हमारा विपरिशमनपर ही अधिकार--भैया जैसे लोग केवल उस बने 
हैं; पढाकामें झ्राग ही छुवाते हैं, पटाका फिर अपने श्राप फूठता है और जो सुरू देकर 
उठने वाला पटाका है, जो लाल, पीला, हरा रंग देते हैं | वया उनको हम करते हैं ? नहीं । 


केवल आग छुवा ढी फिर काम स्वयग्ेव हो जाता है । इसी तरह हमने तो केवल रागद्वेब 
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मोह विया, फिर हल्य होता, कल्पना होता, संवीन कर्मबंत्र होता, थे सारीकी सारी बातें 
इस जीवमें अपने श्राप हो जाया करती हैं। इससे अपने आपमें सचेत रहता चाहिए, परि- 
णामोंमें मलिनता कदाचित न आए तो यह सबसे बड़ी भारी सम्पत्ति है। 
शुद्वनयसे च्युत न होनेकी भावना--जो पुरुष वस्तुके सहज शुद्ध स्वरूपको देखता है 
वह कमोसे नहीं बंधता । कर्मोंको बाँधने वाला भाव है-दो द्रव्योंके परस्परमें सम्बन्ध तकने 
वाला भाव । जो शुद्धनयका आलम्बन करके वस्तुके एकत्वस्वरूपको देखता है वह पुरुष अ्रबं- 
धक है । यहाँ तात्पर्य यह लेना कि शुद्धनय हेय नहीं है । हे प्रभो ! लौकिक विप॑क्तियाँ चाहे 
कितनी ही आा जायें, सम्पत्तिकी कमी हो, लौकिक इज्जत भी नष्ट हो, सर्व परिचित लोग 
भी विपरीत परिणमें, वुछ भी हो, यहाँ कोई आपत्ति नहीं है। यह तो परवस्तुका परिणमन 
है । जिसको जैसा परिशामना है परिणमता है किन्तु मैं अपने अन्तरमें अ्रपते उपयोग द्वारा 
एक उस शुद्धभयका झालम्बन विए रहुं। जिसके प्रतापसे कर्मोंका सम्बर और निर्जरण 
होता है । . 
शुद्धनयके आलम्बनके प्रतापसे सिद्धि->मैया ! शुद्धनयका त्याग न रहे, श्राखव रहे 
तो बंध नहीं होता । और जहाँ शुद्धनयका त्याग हुआ कि बंध होने लगता है । देखो 
समस्त पदार्थोको वे स्वयं अपने आपकी सत्ताके कारण जैसे अवस्थित हैं उस ही रूपमें उन्हें 
निरखें । सर्व सम्पत्तिसे उत्कृष्ट सम्पत्ति क्या है अन्तरमें शुद्धनयका श्राश्रय न छोड़ना । ऐसी 
भी विपदाएँ भ्रावें कि जिनसे तीन लोकके प्राणी भी चलते हुए मागेको छोड़ दें, फिर भी 
यदि उसके शुद्धनयका झ्रालभ्वन नहीं छूटा है तो वह नुक्सानमें नहीं होता, लाभमें होता है । 
जितने भी अभी तक महात्मा सिद्ध बने हैं वे एक इस शुद्धनयका आलम्बन करके ही बने हैं। 
उन्नत होनेवाले जीवका लक्ष्य--जैसे कोई सीढ़ीसे चढ़कर ऊपर आ्राता है तो जिस 
सीढ़ीपर चढ़ना है उस सीढ़ीको नहीं देखता है, ग्रागेकी ऊपरकी सीढ़ीको देखता है। जिस 
सीढ़ीपर वह पर रखता है उस सीढ़ीसे प्रेम नहीं करता, उसका प्रेम ऊपर आनेको है । इसी 
प्रकार रागादिक उदयवश विवेक जागृत होनेके कारण कुछ शुभ क्रियावोंमें प्रवृत्ति होनेपर 
भी शुभ कियाबोंकी प्रवृत्ति सीढीपर पैर रखनेके समान है ॥ जिस सीढ़ीपर पैर रखा जाता 
उस सीढ़ीपर दृष्टि नहीं रहती है, ऊपर दृष्टि होती है, इसी;प्रकार जिस प्रवृत्तिमें यह सम्यग्हृष्टि 
जीव होता है उस प्रवृत्तिमें इसका लक्ष्य नहीं रहता है, इसका लक्ष्य ऊपरकी और - हता है । 
वह कौनसा पद है जिस पदकी हृष्टि इस ज्ञानी जीवके रहती है, वह है परमार्थे पद, वस्तु 
के सहज स्वभावकरा दर्शत । | 
शुद्धनयकी आदेण ता--क ल्यारार्थी महापुरुषोंको शुद्धनय कभी भी न छोड़ना चाहिए, 
. अपने आपके ज्ञानस्वरूपमें वँथा हुआ रहना चाहिए । अपने ज्ञानकों स्थिरता और धीरतासे 
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बांधना चाहिए। यह हमारा बोन रिथिर है, गग्मीर है, जांत है, ग्रक्षोभ है । यह हमारा जान 
उदार है, रागद्वेप्म ही अनुदारता रुम्भव है । मातन्न जाननमें अनुदारता कहसि श्राती है ? 
हाँ सर्व विश्वका झाताद्र्टा रहता है । यह इसवंगे महिमा अदभुत है | लोकमें सर्वस्व सार 
यही शुद्ध ज्ञानमात्र तत्वका दर्शन है। यहें ज्ञानरवभावी श्रानन्दनिधान ग्रात्मा है। इसमें 
स्थिरता करना चाहिए । यह रिथरता शुद्धतयके श्रालम्बनसे प्रकट होती है और इस स्थिरता 
के प्रभावसे फिर शुद्धनयका ग्रहण हृढ़ होता है । 
शुद्धनयकी सर्वकपता---यह शुद्धभय कमका सर्वकष है | जैसे सेवकसी कसनेका कदृदू 
आता है बारीक छेद वाला । यदि चाकूसे बनाया जाय तो उसके खण्ड-खण्डमें बड़े-बड़े श्रंश 
हो जाते हैं, पर कद्‌इकसपर वासनेसे वहाँ सर्वकपता हो जाती है, कश कण कस दिया जाता 
है। इसी प्रकार यह शुद्धनयत्री दृष्टि, श्रात्माके सहज एवत्वस्वरूपकी हृष्टि सर्व प्रकारकी 
प्रवृतियोंको, कर्मोको सर्वथा कस डालती है, वाहर कर देती है । 
उद्देश्यसि द्धिसे कार्यसफलताः--भैया ! भोजन बनानेका प्रयोजन तो भोजन खाना 
है। कोई भोजन तो खब बनाया करे श्नौर खानेका काम हो न रखे तो उसे लोग पागल 
अथवा यह अविवेकी है कहने लगेंगे। इसी प्रकार हम लोग ह सारे काम तो करें, मंदिर 
आएँ, सुबह नहायें, पूजा करनेमें २ घंटे समय दें, स्वाध्याय करें, गुरु सत्संग करें, सब कुछ 
तो कष्ट करें, भोजन तो बनाएँ पर उसे खायें नहीं अर्थात्‌ इन सब कष्टोंके करनेके फलमें 
यह चाहिए था अनुभव कि एक झ्राध मिनट सर्वेविकल्पोंको त्यागकर आत्माके शुद्ध सहज 
ज्ञानज्योतिका दशत करें, लौकिक झाननन्‍्दका ही भोग करें, यह करें । नहीं तो ये सर्वे हमारे 
कर्म उसी प्रकार हुए कि भोजन बनाया और खाया नहीं । 
अपना अन्तिम और उत्तम सहारा शुद्धनयका अवलम्बन--इस लोकसे पार उतारने 
वाला कोई दूसरा व्यक्ति नहीं है । मुझे किसीका कोई सहारा नहीं, इस लौकिक सुख सुविधा 
तकके लिए दूसरोंका विव्वास नहीं है तो मुक्तिके लिए तो विद्वास ही क्या है ? वह तो एक 
अनैमित्तिक काम है । जितना भी मेरा अर्निष्ट हो सके, हो, जितना भी मुभपर उपद्रव हो 
सकता हो, हो; सब इष्ट दूर हो जावें, और जितने भी उपद्रव उपसर्ग आ सकते हों, श्रायें, 
पर है ताथ ! एक शुद्धनयका आ्रालम्बन मैं न छोड़” । यह मैं शुद्धतयके प्रतापसे अपने आपनमें 
गुप्त रहकर अपना गुप्त कल्याण कर लूंगा। किसी भी मुमुक्षु पुरुषको शुद्धनयका त्याग 
कभी भी नहीं करना चाहिए | यह शुद्धनय सर्वकर्मोका सर्वकष है । 
आत्माकेन्द्रकी स्थितिमें ज्ञानव्षक्तियोंका सिमदन--ये सर्व व्यवहारधर्म उनको भूल 
जानेके लिए लिए किया जाता है| तो कोई कहे कि यह व्यवह्यरधमं इसी व्यवहारधर्मको 
भूल जानेके लिए किया जाता है तो हम ८हिलेसे हो न भूले रहें। सो मैया ! इस प्रकारसे 
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भूलनेके लिए सही कहा जा रहा है। व्यवह्वारधर्म करते हुएमें ऐसी अध्यात्म स्प्रिट लगावो 
कि वहाँ केवल आत्माके ए5 त्वर्वरूपका दर्शन हो, व्यवहारघर्मयी खबर ही न रहे । जो 
पुस्ष आात्माके एक्त्वके दर्शवरूप शुद्धनयमें न्थित हैं, ओहो वे अपने ज्ञानकी व्यक्तियोंको 
तत्काल स्मेट लेते हैं। कितना विशाल ज्ञान है ज्ञानी पुरुषका ? ग्रुणस्थानोंमें समय-समयकी 
बात तो आगम ज्ञानके प्रतापसे ज्ञात है। तीन लोक, तीन कालके पदार्थोकी रचनावोंका भी 
श्रागमज्ञान्के उपायसे बड़ा ज्ञान हुआ है । सिद्ध लोक तककी जानते हैं, नीचे निगोद स्थान 
तककी जानते हैं। ३४४ घनराजू प्रमाण लोकमें कहाँ क्‍या है सबका ज्ञान है, किन्तु जब 
शुद्धनयका आश्रय करके यह ज्ञात श्रात्माके एकत्वका ज्ञान करता है तब सारे ज्ञानकी 
विशेषता सिमिट जाती है, सिकुड़ जाती है। 
ज्ञानवृत्तियोंके सिभिटनेका परिणाम निर्विकल्प आसनन्‍्द्‌ -- उन समस्त ज्ञानकी वृत्तियों 
को समेटकर इन कर्मोके चक्‍करसे बाहर निकले हुए ज्ञानधन निदचल श्ाांतरूप निजप्रतापका 
यह श्रन्तरात्मा अवलोकन करता है। व्यवहारका प्रवर्तेत और निश्चयका अवलोकन इन 
दोनोंका जहाँ समन्वय हो रहा है, बात मिल रही है ऐसी ज्ञानी संतोंकी यह चर्चा है। 
अपने आप उस सहजस्वरूपका अवलोकन करते हैं। तात्पर्य यह है कि जब यह जीव 
केवल शभ्रात्माके सहजस्वरूपको देखता है तब समस्त ज्ञान विशेषकों गौणा करता है । जैसे 
भोजन जिस काल बनाया जा रहा है उस काल नाना बुद्धियां होती रहती हैं | इसमें अ्रच्छा 
घी डाला, खुब सेंका, बादाम भी डाला, इतना काम और करना था, चीज बहुत बढ़िया 
बन रही है, इसमें सारी मूल्यवान सामग्री डाली जा रही है। नाना विकल्प वि.ए जाते हैं 
और पान्नमें परोसा तब तक विकल्‍प चलते हैं, पर जिस समय वह केवल उसका स्वाद एक 
चित्त होकर लेता है तो इसमें क्‍या पड़ा है, कितना पड़ा है--वह सब ज्ञान विशेष सिमिंट 
जाता है। केवल बह स्वादका श्रानन्द लेता है । 
शाश्वत स्वाधीन आनन्द पानेकी अलौकिक बृत्ति---अलौकिक जनोंकी अलौकिक 
प्रवृत्ति होती है ! वे सारे विश्वको जानते हैं। असंख्यात द्वीप समुद्र हैं | उनमें कहाँ. क्‍या 
रुचना है, श्रधोलोक ऊर्द्धलोक कहाँ है, इस प्रकारका सर्जन कहाँ है, कैसे कर्म हैं, कैसे बंधन 
है, केसे उदय होता है श्लोर. समय-स्मयपर क्या स्थितियां बनती हैं ? बड़ी गहन सूक्ष्म चर्चा 
ज्ञात है, इतना बड़ा ज्ञान है श्लोर इतना ज्ञान विकल्प इनके बहुत काल तक रहता है । किन्तु 
जब वे उन सब ज्ञानके फलरूप शुद्धनयकी दृष्टिरूप अनुभव करते हैं उस समय वह सब 
ज्ञान विशेष सिमिट जाता है । वहाँ ठहरता नहीं है। और केवल एक बीतराग निरविकल्प 
समाधिसे उत्पन्त हुआ शाइवत निर्वाण स्वाधीत सहजानन्द अनुभूत होता है । 
शुद्धनयकी अवक्तव्य महिमा--इस शुद्धभयको कौव वर्णित कर सकता है ? सहस् 


२४४ समयसार प्रवचन सप्तम पुस्तक 


सारा स्वप्न है स्ब्प्नमें जैसे सारी बातें सत्य मालूम देरी है इसी तरह मोहके स्वप्नमें 
सारी बातें सत्य मालूम होती हैं, सारी चीजें सत्य शरण मालूम देती है। यहाँसे हटे इस 
३४३ घन राजू प्रमाण लोकमें न जाने किस जगह फिके, तो वहाँ शरण कौन होगा ? एक 
निर्येय रखो, शरीर छिंदता हो छिदे, विपत्तियां श्राती हों श्राएँ, लोग विरुद्ध बनते हों बनें, 
क्तिने भी उपद्रव भ्राएँ पर तुम्हारा काम तो एक अपने आपकमें उस शुद्धनयका आश्रय लेना 
है | इस दुनियासे भ्रपरिचित बन जावो | हमें दुनियामें कोई जानता ही नहीं | जिसको हम 
नहीं जानते उससे हमारा स्नेह नहीं होता है, भय नहीं होता है, चिंता नहीं होती है । यह 
सारा जीव लोक मुझसे अपरिचित है, मैं किसीको नहों जानता हूं और न मुझे कोई जानता 
है | मोहकी नींदके स्वप्नमें यह सम्बन्ध माना जा रहा है । | 
भेषके ज्ञानमें भेपके प्रभावकी समाप्ति---अवब यह आख़व अधिकार पुरो हो रहा है । 
आख़वबके भेदमें जो ये पुदुगलकर्म इस उपयोगरूपी रंगभूमिवर अपना नाटक कर रहे थे, इन 
दर्शकोंको उसके भेषका पत्ता हो गया है। अब उसके इस भेषकों देखकर रस नहीं आता है । 
जैसे किसी ड्रामा और नाटकमें दर्शक इस बातपर निगाह रखें कि यह तो अमुकका लड़का है 
और अमुकका भेष बनाकर आया है। इस ज्ञानके होनेपर उस दशंकको उस नाटकमें रस 
नहीं आ सकता है| इसी प्रकार इस सम्यस्दृष्टि ज्ञानी पुरुषको आख्वके भेषमें ग्राए हुए इत 
पुदूगल स्कंघोंका पता है और झ्राखवके भेषमें ग्राए हुए इन जीवोंका पता है, इस कारण अब 
इसे आखवके नाटकमें रस नहीं आता । जानता है कि ये सारे भिन्‍न काम हैं | ऐसा ज्ञात 
होनेसे उस आख़वके भेषमें आए हुए वे कम दूर हो जाते हैं अर्थात्‌ अब सम्बरतत्त्व प्रकट 
होने वाला है। 
नीरसतामें ड्रामा वेकार--ड्रामा करने वालेको जब कोई उत्साह ही नहीं देता ओर 
ग्लानिभरी उपेक्षाभरी दृष्टिसे देखते हैं तो नाटक करने वाले या उसका मैनेजर किसी भी 
हानेसे उस नाटकको बंद कर देता है। यहाँ तो दर्शकोंको रस ही नहीं आ रहा है | यह 
मिथ्यात्व अविरति कषायरूप आखव इस श्रश्षुको अपना नाटक दिखा रहा है, किन्तु इस ग्रश्च 
को यथाथे ज्ञान होनेके कारण इसमें रस ही नहीं भ्रा रहा है। तो यह चिदाभास इसका 
मंनेजर मोहभाव इस नाटककों बंद कर देता है । ये जन बड़े प्रभावकों देखना चाहते हैं, 
हैं इसमें रस नहीं झा रहा है तो नाटक कैसे दिखाया जाय, कहाँ किया जाय ? इन रागा- 
दिक कषायोंके क्षणामात्रमें दूर होनेसे नित्य उद्योतमान यह परमतत्त्वका अवलोकन करने 
वाला ज्ञान वड़ी वेगसे फैलता है। अपने रसके प्रवाहसे समस्त लोक पर्यन्त समस्त भावोंको 


अपने अन्तरणमें मग्न करते हुए भ्रत्र प्रकट होता है अर्थात्‌ श्रव आख्रवका भेष समाप्त होता 
.. है और सम्वरतत्त्वका उदय होता हैं | 
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संवरतत्वके आगमनके समयका श्रनोखा वातावरण--यह प्रकरण पश्राखवकी समाप्ति 
और सम्वरका प्रारम्भ कराने वाली रांधिका है । इसमें वृत्ति श्रौर निवृत्तिरूप श्रगोखा वाता- 
वरण है। जसे किसी बड़े आफीसरका तबादला दह्वोता है और नये आ्राफीसरको चार्ज देना 
होता है तो चाजके समय एक अ्रनोखा वातावरण रहता है | यह परिवर्तित आ्राफीसर अपना 
चाज दे रहा है, उसे श्रव इसमें ममता नहीं रही, सम्हालनेका मनमें संकल्प नहीं रहा । यह 
इन भावोंकों रखते हुए चार्ज दे रहा है श्लौर नया श्राफीसर किसी उमंगको लेकर चाजे ले 
रहा है। ग्रव मुझे सब कुछ करना पड़ेगा यह सम्वरकारक ज्ञान बड़ी उमंग, बड़े जोश और 
कीतिके साथ इस ज्ञानीके उदित हो रहा है । जब यह ज्ञान उदित हुआ तो यह श्राख्रव 
ग्रपता भेष बदलकर निकल्ल जाता है। इस प्रकार यह अ्रधिकार पूर्णो होता है । 


॥ इति समयसार प्रवचन सप्तम भाग समाप्त ॥ 


२७४६ 


समंयसार-नवचन अष्टम पुस्तक 
अपना परिचय--पश्रभी अभी ये भैथा हमारा परिचय देनेको खड़े हुए थे । इन्हें 
हमने रोक दिया | इनको दुःख तो हुआ होगा । लेकिन इनका काम हम किये देते हैं । सुन 
लो भैया हमारा परिचय तीन चीजोंका पिडोला है-(१) चेतन, (२) कर्म और (३) शरीर। 
आपको तीनोंका परिचय चाहिए। तो लो शरीरका तो यह परिचय है “जुकाम, बुखार, 
खांसी | गलेके अन्दर फांसी ।” अ्रब कर्मका परिचय लो, जो ये नाना कर्मंफल चल्ल रहे हैं सो 
यह सब उन कर्मोका परिचय है । अब रही इस चेतनके परिचयकी बात । सो झ्आापको अपने 
चेतनका परिचय होगा तो मेरा भी परिचय हो जायगा, क्योंकि हम श्राप सब एक स्वरूप 
है। देखो भेया ! कहाँ तो हम आपकी एक समानता है और हम आपमेंसे ही कोई कोई 
क्रूराशयी पुरुष जीवोंके साथ कैसा बर्ताव करते हैं, सो उनकी करतूत सुनकर दिल काँप 
जाता है । 
क्रराशरयों द्वारा हिंसाकी भीपण ग्रइत्ति--भ्राजके हिसाके रूपको देखो कि पशुवोंके 
ऊपर निर्देयतासे कंसा प्रहार किया जा रहा है ? पशुवोंके छोटे बच्चोंका जो कोमल चमड़ा 
बताया जाता है, सो पहिले उस बच्चेकों पानीसे भिगोते हैं भौर जब चमड़ा फूल जाता है 
तो उन पशुवोंके छोटे-छोटे बच्चोंपर डंडे बरसाकर उनकी खाल निकालते हैं । उन पशुवोंके 
छोटे-छोटे बच्चोंकी खालसे ये सूटकेस घड़ीकी चैन मनीवेग आदि तमाम चीजें बनाया करते 
हैं। और और भी कितनी ही हिंसाएँ करते हैं। सो उसके प्रतीकारमें श्रापको सबसे छोटी 
सी एक बात हम यह कहेंगे कि झाप सभी लोग चमड़ेसे बनी हुई चीजोंका प्रयोग मत किया 
करें। चमड़ेको बिल्कुल ही छोड़ दें। यदि पशुवोंकी रक्षाके लिए आप इतना भी नहीं कर 
सकते तो और क्या बताया जाय ? पक्षियोंकी हिसाका रूप देखिये | उसको तो श्राप सब 
लोग जानते ही है । ओरोंकी तो बात छोड़ो, १० रुपयेके पीछे मनुष्य की जान ले लेते हैं । 
हिसाका ऐसा नाथ हो गया है । ऐसी स्थितिपर हम आपको, जितना बन सके, जितना 
अपनेमें बल और श्रद्धा हो उतनी पवित्रता अपनेसें बनानी चाहिए । 
हिंसासे होनेव्राली हानियाँ--आप देखिए कि हिंसासे कितनी ही हानियां हैं । घी 
दूधकी कमियां हो गईं और अनावस्यक वस्तुयें बच गईं | यह तो है हम आपके व्यवहारकी 
वात । और देखिये जिस जीवको तलवारसे मारा जाता है उसे उस समय क्लेश होता है, 
वह संक्लेश सहित ही प्रायः मरता है तो ऐसा मरण होनेपर वह भ्रभी जिस गतिमें है उससे 
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नीची गतिमें जायगा । तो जो टिसा करते है - उन्होंने मिथ्या आशग्र करके अपनेको मोक्ष- 
मार्गसे बितगा दूर कर दिया ? और उरा पशु श्रादिको भी मोक्षमार्गसे कितना दूर कर 
दिया ? आ्राज यहाँ वे ५ इन्द्रिय श्रीर मन वाले है और,पमृत्युके बाद उनकी वया गति होगी ? 
तो सोचो तो राही कि यदि वीड़े मकोड़े गरकर बन गए तो उनको बितना मोक्षमार्गसे दूर 
कर दिया ? जहां यह बतलाते हैं कि जीव श्रतन्‍्तकाल तक निगोदमें रहा, वहाँसे मुश्किलसे 
निकल पाया, पंचेन्द्रिय हो गए. संज्ञी हो गए। कहाँ तो मोक्षमार्गके निकट था रहे थे श्रोर 
एकदम ही ५ मिनव्के प्ररुगमें बह जीव कितना दूर हो गया ? उसकी परमार्थसे यह हिंसा 
हुई । और घातकने परमार्थसे दूसरेकी हिसा नहीं की बल्कि अपनी ही हिसा की । वह अपने 
रवरूपको भूल गया और विषयकपषायोंमें रत हो गया, तीत्र श्रासक्त हो गया तो उसने श्रापको 
सोक्षमागंसे श्रत्यन्त दूर कर दिया । इस जीवने हिंसा की तो उसका परिणाम क्या हो गया 
कि उसे संवलेश हो गया, उसका मरणा हो गया और वह मररा करके नीची गतियोंमें चला 
गया। 


हिंसासे स्वयंका ऐहिक बड़ा जुक्सान--हिंसा करनेसे ऐहिक और दूसरा नुक्सान यह 
होता है कि उसके प्रति लोगोंका श्रविश्वास हो जाता हैं और वह भी कभी सुख चैनसे नहीं 
रह पाता है। जहाँ परस्परमें ग्रविश्वास हो गया वहां समभ्ो जिन्दगीका बेड़ा पार होगा । 
चार चोर थे । वे कहींसे दो लाखका धन चुरा लाये । और वे नगरसे बाहर निकलकर एक 
जंगलमें चारोंके चारों रुक गए। श्रव उन चारों चोरोंने सोचा कि पहिले भोजन कर 
लें श्रोर फिर इस धनका बंटवारा बादमें करें। सो उनमेंसे दो भोजनका सामान खरीदने 
नगर चले गए । इन दोनोंने सोचा कि कोई जहरीली चीज ले लें, भोजनमें मिलाकर उन 
दोनोंको खिला देंगे तो वे दोनों मर जायेंगे और हम दोनों एक एक लाखका बँटवारा कर 
लंगे। इधर तो इन दीनोंने यह सोचा श्रौर उसी समय उन दोनोंने क्या सोचा कि हम दोनों 
उन दोनोंकों बंदूकसे मार दें, वे दोनों भर जायेंगे तो अ्रपन दोनों श्राधा-आधा बांट लेंगे । श्रब 
वे दोनों अपनी तैयारीसे नगर आए और इधर दोनोंने बंदूकसे दोनोंको मार दिया । अ्रव विष 
से मिले हुए सामानको उन दोनोंने खाया तो वे दोनों भी मर गये । श्रव चारों चोर मर 
१ए और साराका सारा घन वहींका वहीं पड़ा रह गया | 


अपने ऋतेव्यका दशेन--इस अहिंसाके सम्बन्धमें हम लोग क्‍या करें ? जो करना 
है सो -तो आप लोग प्रेक्टिकल सब कुछ कर रहे हैं। फिर भी जितना हम श्राप और अधिक 
कर सकें उतना अहिसाके प्रति करता चाहिए । सबका भला इस अहिंसासे ही है । देखिये 
स्वामी समन्तभद्वाचार्यने इस अहिंसाको परमन्रह्म कहा है, देवता बहा है । वल्पना करो कि 
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भ्रगर यहाँ सब देवता ही बस जायें याने अहिसक हो जावें तो कितना अच्छा वातावरण 
बन जाय ? सव शांतमय हो जायेंगे | पर यह होना असम्भ्व है । यह संसार तो इन्हीं सब 
वातोंका घर है । जो अ्रपनेकी उचित हो उस पर दृष्टि दे | सबको क्या देखें -- इस संसारमें 
बिरले ही जीव ऐसे होते हैं जो अपनेको निर्मेल बनाते हैं । े 
अहिंसाके प्रति गृहस्थजनोंका मौलिक कर्तव्य--भ्रहिसाके बारेमें साधुजन क्या करते 
हैं कि चारों प्रकारकी हिसावोंसे विल्कुल दूर रहते हैं। ग्रहस्थजन कया करें ? एक चीज 
हमारी सूभमें आई है कि गृहस्थजनोंको अहिसाके प्रति अपना मौलिक क्या कदम उठाना 
चाहिए। यहाँपर हम आपसे एक प्रश्न करते हैं कि घरमें जो चार, छः, दस, बीस श्रादमी 
हैं उनको प्रेमकी तराजूके एक पलड़ेमें बैठाल लो औ्लौर जगतके जितने भी जीव हैं उन सबको 
एक पलड़ेमें बेठाल लो तो किस तरफका पलड़ा भारी रहना चाहिए ? इसकी निगाह कर 
लो | घरके जो दो चार जीव हैं, उनको ही समझ लिया कि ये मेरे सब कुछ हैं और 
जगतके अ्रन्य जीव कुछ नहीं हैं । तो इससे श्रहिसामें क्या कदम बढ़ेगा ? जितना धंन घरके 
उन चार शआ्रादमियोंपर खर्च करते हो, उतना तो कमसे कम जगतके अन्य सब जीवोंपर खर्च 
किया करो । यदि आपको हुजार रुपया खर्च करना है तो ५०० २० खर्च करो अपने परि- 
वारकी रक्षाके लिए और ५०० रु० खर्चे करो जगतके अन्य जीवोंके लिए । इसी प्रकार 
तन मन उस वचनका भी प्रयोग सम-अनुपातपर करो । जब सब जीवोंका स्वरूप श्रपने 
उपयोगमें एक समान झा जायगा तब जाकर प्रेक्टिकल अहिंसा बन सकेगी । 
हिंसाका साधकतम अपना दुर्भाव--इस प्रसंगमें एक बात मुख्यतया जानने योग्य है 
कि वास्तवमें जो हिंसा हुआ करती है वह अ्रपने भावोंसे हुआ करती है | जैसे कोई डाक्टर 
रोगियोंकी दवा करता है, आपरेशन करता है, उन रोगियोंमें से कदाचित्‌ कोई रोगी गुजर 
जाय तो क्या कोई डाक्टरकों हिंसक कहता है ? नहीं कहता है। देखो -- हिंसा होकर भी 
हिंसक नहीं होता है। और हिसा न होकर भी कोई हिंसक हो जाता है। जैसे कोई 
शिकारी इरादेसे किसी पशु पक्षीको मारने का यत्व करता है पर वह न मरे, वहाँ तो वह 
बच गया, नहीं मरा, पर यह हिंसक हो गया । इसी प्रकार जो श्रयत्नाचारी है वह वाह्ममें 
जीवका हिंसक न होकर भी हिंसक हो जाया करता है । 
भावोंकी विचित्रतांका प्रभाव -मभैया ! अब जरा भावोंकी विचित्रता देखियेगा । 
हिंसा करता है कोई एक और हिंसा लग जाती है अनेक लोगोंको । किसीने सांप मार दिया 
देखने वाले लोग कहते हैं वाह-दाह कैसे मारा, खुथ होते हैं। लो, उन दसों लोगोंके हिंसा 
. लग गई कि नहीं ? लग गई । . और देखिये हिंसा करते हैं श्रनेक और हिंसक केवल एक ेल्‍ 
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माना जाता है | सेनाके ग्रनेक ढोग णड़ाईमें मरते हैं, पर हिसक केवल एक राजा माना 
जाता है। यह बात एक उद्देश्य व अपेक्षासे है। भावोंको विचित्रता देखते जाइए । हिसा 
करनेके १हिले ही हिंसाका फल मिल जाता है। हिंसा करनेका इरादा हुआ, लो पापबंब 
हो गया । उस पापकर्मका ञ्रावाधाकाल व्यतीत होनेपर उदय आ गया, सो लो फल पहिले 
भोग लिया और पूर्व इरादेके अनुकूल हिंसा इसके बाद कर सका । 
अहिसापालिका क्षमा--भैया ! जैसे पतंग है ना। पतंग तो बड़ी दूर उड़ जाती है 
मगर डोर मेरे पास है तो सब कुछ सम्हाल है। इसी प्रकार इस जीवको श्रपनी सावधानी 
पहिले कर लेना है। अपने परिणामोंकों शांत बनाना है। परिणामोंकी निर्मेलता ही हम 
आपकी विजय है । लोकव्यवहारमें करो तो ऐसा । कोई कमजोर आपका कोई अ्रपराध कर 
दे, तो उसे दुःखी कर देने दो, उसकी बातकों अ्रनसुनी कर दो । इस तरहसे प्रेक्टिकल रूपमें 
अपने परिणामोंकोी शांत करो तो सही । 
हिंसाभावसे स्वयंबत अध्वित--देखिए भैया ! जो हिसा करता है, किसी दूसरे जीवको 
दुखी करनेका परिणाम करता है उसका बिगाड़ पहिले होगा, दूसरोंका बिगाड़ हो श्रथवा 
न हो। यह जीव किसी दूसरे जीवका बिगाड़ नहीं कर सकता है । प्रत्येक जीव भ्रपनी ही 
हिंसा और अहिंसा कर सकते हैं । अ्रभी श्राप यहां बेठे हैं और किसी चीजका रागद्वेष हो 
जाय, लो हिंसा हो गईं | सब पापोंका आधार हिंसा है । रागद्वेषकी उत्पत्ति ही हिंसा है | तो 
हम अपनी वृत्तिमें ऐसा चलें कि हमारे निमित्तसे किसीको क्लेश न पहुंचे । और ऐसा भी न 
करें कि किसीको क्लेश तो नहीं पहुंचाते, मगर घरमें एक्र इक्लौता लड़का है, तो उससे राग 
करते रहें । कोई कहे कि हम द्वेष तो नहीं करते, और कुछ करें तो क्‍या यह अ्रहिसा है ? 
नहीं, रागद्वेंष मोह भाव ही हिसा है । 
चेंतन्यभाव हमारा श्रृज्ञार या अभिशाप--और देखिए हम और आपका स्वभाव एक 
चतन्यभाव है । किन्तु वर्तमान स्थितिको देखकर बताश्रो कि यह जो चतन्यभाव है वह श्रपना 
श्ुद्धार है या >भिशाप ? जरा इसपर विचार तो करो | श्ञगार भी है श्रौर अभिशाप भी । 
इंग जड़ पदार्थमें चेतना नहीं है पर कमसे कम दु:खंसे तो रहित हैं, रागह्वेषके विकारोंसे तो 
रहित हैं । इन चेतनोंमें तो रागद्वेष ही कलक्ते हैं । ये चेतन जीव तो खोटे ग्रभिष्राय रखते 
हैं इसलिए ये सारे जीव दुःखी हैं। इन चेतनोंको अपने द्रव्यस्वरूपका पता नहीं है । इनका 
स्वरूप तो ज्ञानानन्द घन, अ्रनन्तआनन्दमय है । इसके ज्ञानमें लोक और अलोकका ज्ञान आ 
जाता है । जो ज्ञानका भूखा हो और उस ज्ञानमें रमता हो तो लोकालोक इसके जाननमें 


भ्रा सकता है। ऐसा परमश्वद्धार रखने वाले हम और आप अपनी हि 


हे कप 3 हसा करते चले जा रहे 
हैं, विषयव.षायोंमें ही लीन होते चले जा रहे हैं । इस प्रकारसे हम आप अपने इस स्वराे- 


२५० समयसार प्रवचन श्रष्टम पुस्तक 


मय मानवजीवनको प्राप्त करके उसे यों ही मोह रागद्वेषोंमें हो खोते चले जा रहे हैं। इस 
मानवजीवनको सफल करनेके लिए ज्ञानाजन करना चाहिए 

आदतकी गतिशीलता--भैया चाहे हमसे जो चाहे विषय कहवा लो, हम तो कह 
पावेंगे अपने ही ढंगसे । जैसे एक रंगरेज था। वह आसमानी रंगकी पगड़ी रंगना जानता 
था । कोई आए, कहे लाल रंगकी पगड़ी रंगना है, बोले ठीक है, कोई कहे पीली रंगना है, 
बोले ठीक है, कोई कहे हरी रंगना है, बोले ठीक है। इस तरहसे सब पगड़ी धरा ले, श्रौर 
फिर कहे कि चाहे जिस रंगकी रंगावों पर अ्रच्छी लगेगी आसमानी ही । हम तो वहीं 
रंगंगे । इसी प्रकार हमसे भी चाहे जो कहलवावो, आखिर यहीं उतर जाना पड़ता है । 

ज्ञेयकी त्रितयरूपता-अच्छा देखो एक बात और कहेंगे कि किसी भी पदार्थको जानें, 
हम तीन रूपोंमें जानते हैं--(१) शब्द, (२) अर्थ और (३) ज्ञान । जैसे आपका पृत्र है, 
तो वह आपका पुत्र भी तीत प्रकारका है--(१) शब्दफुत्रन, (२) अथेपुत्न और (३) ज्ञानपुत्र । 
शब्दपुत्र क्या है ? पु और त्र जो लिखा हुआ है या बोला गया है तो उसका नाम है शब्द- 
पुत्र और अरथपुत्र कौन है ? वह दो हाथ और दो पैरों वाला है वही है श्रथंपुत्र। और 
ज्ञानपुत्र क्या है ? उस पृत्रके सम्बन्धमें जो झाप अभ्रपती जानकारी बनाते है वह है ज्ञानपुत्र । 
ऐसे ही चौकी। शब्दचौकी, अर्थचौकी और ज्ञानचौकी । चौ श्रौर की ये शब्द हैं शब्द-: 
चौकी और यह जो चौकी दिखती है वह है अ्र्थन्वोकी । श्रौर इस चौकीके विषयमें जो ज्ञान 
बना वह है ज्ञानचौकी । 

प्रेमका आश्रयभृत ज्ञानपुत्न--भ्रब यह बतलावों कि आप डाब्दपुत्रसे प्रेम करते हैं 
या अर्थपुत्नसे प्रेम करते हैं या ज्ञानपुश्रसे प्रेम करते हैं? तो यह तो जल्दी समभमें आ' 
जायेगा कि हम शब्दपुतसे प्रेम नहीं करते । भरे कहां लिखा है पु और त्र, तो ले लो उसे 
गोदमें खिलालो । तो छब्दपुत्रसे प्रेम कोई नहीं करता | तो अ्र्थपुत्रसे प्रेम करते होंगे, भ्ररे 
भ्रथेपुञ्रसे प्रेम करनेकी झ्रापमें त्ताकत ही नहीं है, क्‍योंकि आपको आत्मा एक- परिपूर्ण 
ग्रखण्ड द्रव्य है, और आपके आात्माकी जो हस्कत होगी, जो क्रिया होगी, जो वृत्ति होगी 
वह आपके असंख्यात प्रदेशोंमें होगी । आपके बाहर आपकी वचृत्ति नहीं जा संकती । तब 
आपके रागद्वेष आपके प्रदेशोंके वाहर नहीं जा सकते। अश्रर्थपुत्र आपसे इतना दूर है कि 
आप उससे प्रेम कर ही नहीं सकते तब आप किससे प्रेम करते हैं ? ज्ञानपुनत्नसे । जो पुत्र- 
विषयक विकल्प है उससे आप प्रेम करते हैं । 

भक्तिका ओश्रयभृत ज्ञानभमगवान--भैया ! अब आप समझ लो कि भगवान भी 
तीन रूपोंमें है । शब्दभगवान, श्रर्थभगवान और ज्ञानभग़वान | भ, ग, वा, न इन शाब्दोंसे 
तो कोई प्रेम नहीं करता है याने शब्दभगवानसे कोई प्रेम नहीं व.रता, अर्थभगवान को, 


समयसार प्रवचन भअष्टम पुस्तक २५१ 


वह सिद्ध क्षेत्रमे विराजमान है, वहाँ पर ज्ानेकी यहाँ किसीमें ताकत ही नहीं है। क्योंकि 
तुम्हारी जो वृत्ति है बह तुप्हारे प्रदेशयें हो होगी । तुम्हारे प्रदेशसे बाहर तुम रागद्वेष नहीं 
कर सकते । भगवान ब्रीतराग सर्वेज्ञदेवको विषय बनावर, ज्ञेय बनाकर अपनेमें ज्ञानज्योति 
विकसित करके उसकी पूजा करते हैं। इसका अर्थ यह हुआ कि हम इस निर्दोष आत्माको 
पवित्र बना सकें तो भगवानसे भेंट हो सकती है ग्रन्यथा भगवानसे भेंट नहीं हो सकती है। 
सम्पणज्ञान व अहिसाका अभिनन्दन--भगवानसे भेंट होना श्र्थात्‌ ज्ञानानन्दस्वरूप 
परमात्माके गुर्मोंमें उपयोग जाना, निज विशुद्ध परमात्मतत््वकी उपासना करना, इन्द्रिय- 
संयम व प्राणासंयम सहित पवित्र चर्या करना, न्यायपूर्वक अपना व्यवहार करना, किसी भी 
प्राणीको न सत्ताना, स्वयं किसी विषयमें ग्रन्धा न होना, पठ्च पापोंसे दूर रहना आ्रादि सब 
ग्रहिसाके साधन व अहिसाके रूप हैं। इस अड्सामय प्रवर्ततका मूल पोषक वस्तुस्वरूपका 
यथार्थ अवगमरूप सम्यम्ज्ञान है। सो भैया ! सम्यग्ज्ञान व अ्रहिसाके प्रयोगसे अ्रहिसामय 
निज ज्ञानस्वरूप परमब्रह्मकी उपासना करके अआहिसाके फलभूत स्वाधीन श्ाइवत आञानन्दको 
प्राप्त होग्रो । 
ज्ञातीके उपयोगरूपी रंग मंवपरसे ये कर्म श्रास्वका भेष छोड़ निकलकर भाग गये 
तब ग्रब सम्वरके रूपमें उसका यहाँ प्रवेश होता है। संबरका मूल बीज यह ज्ञान ग्रब बड़े 
बेगसे प्रकट हो रहा है । 
ज्ञानका अभ्युदूय--आ्राख़वका विरोधी सम्वर तत्त्व है। आाख्रवका और सम्वरका 
अनादिकालसे विरोव चला आ रहा है। यह ग्राखव अनादिकालसे ही अपने विरोधी संवर 
पर विजय प्राप्त करके मदोन्‍्मत्त हो रहा है, किन्तु अ्रब ज्ञानमे उस आख़वका भी तिरस्कार 
किया श्रौर एक अद्घ्बुत विजय प्राप्त की | सो यह ज्ञान संवरका सम्पादन करता हुआ, अपने 
को अपने हो स्वरूपमें नियमित करता हुआझ्ना श्रब यह ज्ञान जहाँ कि चेतन ज्योति स्फुटायमान 
हो रही है, जहाँ केवल चित्‌ प्रकाश ही अनुभूत हो रहा है ऐसे उज्ज्वल अपने रसके प्राभार 
को बढ़ा रहा है श्रर्थात्‌ यह ज्ञान, ज्ञानकी बृत्तिको शुद्ध वृत्तिसे बढ़ा रहा है। जैसे लोकमें 
कहते हैं कि धनसे घन बढ़ता है। धन हो तो उससे धन बढ़नेका मौका मिलता है। यहाँ 
परमार्थसे देखो, ज्ञानसे ज्ञान मिलता है, बढ़ता है । ज्ञान हो तो उस ज्ञानकी वृद्धि बढ़ती 
उली जातो है। यह ज्ञान संवरको सम्पादित करता हुआ अपने ही रसके प्राभारको, बहाव 
को, भण्डारको बढ़ाता है । 
संबरके उपायका अभिननद्न--उस्त प्रप्तंग्में सर्वप्रथम ही समस्त कर्मोंके सम्बरण 
करनेका जो परम उपाय है, भेदविज्ञात है उसका अभितन्दन करते हैं। अभिनन्दन करनेमें 
विदनी स्थितियां श्राती हैं ? गुणगान करना, और शुरागान करनेके साथ-साथ गुएगान 
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करने वालेका प्रपने श्रापमें उछल-उछलकर प्रसन्‍त होना । और केवल दो ही बातें नहीं हैं 
कि गुणगान किया जा रहा हो और गुणागान करने वाला अपने अंतरमें उछल रहा हो, 
प्रसन्‍न हो रहा हो, केवल ये दो ही बातें नहीं हैं, किन्तु तीसरी बात उसके साथ यह लगी 
रहती है कि उस गुरणकी वृद्धिके लिए वर्द्धनशील प्रगतिशील बना रहना । अभिनन्दनमें तीन 
स्थितियाँ होती हैं--दूसरेका गुणगान करना, अपने- श्रापमें ग्रानन्‍दमग्न होना और .उस गुण 
की वृद्धिके लिए प्रगतिशील होना । इन तीनों बातों सहित जो वर्णन किया जाता है उसे 
अभिनन्दन करना कहते हैं । यहाँ ज्ञानी पुस्ष इस भेदविज्ञानका अभिनन्दन कर रहा है । 
उवश्नोगे उवश्रोगो कोहादिसु शात्यथि कोवि उवश्नोगो। 
कोहे कोहो चेव थ उवश्नोगो णशत्थि कोहम्मि ॥१५१॥ 
संवर ततच्चकी शाश्वत उपयोगिता--यह सम्बर तत्त्वका प्रकरण है। सर्व तत्त्वोंमें 
श्रेष्ठ मूल और श्रेय इस सम्वर तत्त्वका है | कल्यागा होनेका प्रारम्भ सम्वरसे है । कल्यारण 
हो चुकनेपर भी सम्बर बना रहता है । निजरा तत्त्व पहिले रहता है, पर कल्याण होनेपर 
निर्जरा तत्त्व नहीं रहता है । क्मोके छोड़नेका नाम निर्जरा है। जब कर्म छोड़े जा चुकते हैं 
तो फिर निजेरा किसकी करें, और नवीन कर्म न आ सकें, ऐसे अपने शुद्ध परिणामोंके होने 
का नाम सम्वर है| यह हुआझा भावसम्वर, और नवीन कर्म न झा सकें ऐसी स्थितिका नाम 
है द्रव्यसम्वर । सो मोक्ष हो जानेपर भी ये दोनों प्रकारके सम्वर तत्त्व बने रहते हैं। इस 
सम्व॒रतत्त्वी महिमा कैसे गाई जा सकती है ? सबसे उत्कृष्ट महिमागान तो यही है कि 
उस सम्वरतत्त्वमें घुलमिल जाएँ, सम्वररूप स्वयं बन जायें । 
संवरतत्वका मूल साधव भेदविज्ञान--इस सम्वरतत्त्वका मूल साधन है भेदविज्ञान । 
लोकमें कोई भ्रमसे दूसरेको अपना मान ले। तो उस दूसरेके पालनके लिए, उसके , प्रसन्‍त 
करनेके लिए कितनी आ्राकुलताएँ मचाता रहेगा ? ये आकुलताएँ छूटे, इसका उपाय है भेद- 
विज्ञान । ये संसारके समस्त संकट छुटें, इसका उपाय है भेदविज्ञान । कंसे भेदविज्ञान करें ? 
मकान जुदा है, मैं जुदा हूँ । यहां भेदविज्ञानके लिए श्रम करना है क्‍या ? नहीं । यह शरीर 
जुदा है, यह मैं श्रात्मा जुदा हूं, ऐसा ज्ञान करनेके लिए तुम्हें भारी शक्ति लगानी है क्‍या ? 
थे तो प्रकट समभमें आ रहे हैं । मकान जुदी जगह खड़ा है, तुम जुदे क्षेत्रमें बेठे हो, शरीर 
जुदा स्वरूपमें पड़ा है, आप जुदे स्वरूपर्म बेठे हैं । इसके लिए भेदविज्ञानका श्रम नहीं करना 
है । द्रव्यकर्म जुदा है श्रोर मेरा झात्मस्वरूप जुदा है। क्या इस बातके जाननेमें तुम्हें अपनी 
सारी दक्ति लगाना है ? नहों । ग्रे वे तो अत्यन्त भिचन्‍्त्र पदार्थ हैं। भेदविज्ञानके सकलसेही 
सही, यदि परवस्तुबोंके भेदमें ही सारी शक्ति लगा दिया तो उसको अागे बढ़नेका मौका ही 
न रहा। 
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प्रमें भेदज्ञानकी अपेक्षा निजमें भेदज्ञानकी श्रेयरक्रता- सर्व परपदार्थोमें घनिष्ठता 
कर्मासे है। यद्यपि ये द्रव्यकर्म आगमगम्प हैं तो भी जैसे वतंमान दुनियाके नक्शोंको लिख- 
कर, पढ़कर, सुनकर स्पष्ट बोध रहता है, अमेरिका वहाँ है, रूस यहाँ है, इसी प्रकार आगम 
जञानके माध्यमसे भी सुतकर, जानकर हमें स्पष्ट बोध है, सुक्ष्म कार्माणवर्गणावोंके रूपमें 
अनन्त कर्मस्क्ंध इस जीवके एक क्षेत्रावगाहमें हैं और श्रागमगम्यता होना इतनी ही बात 
नहीं है किन्तु युक्ति भी बतलाती है कि यदि किसी विजातीय परद्रव्यका सम्बंत्ध न होता तो 
इस चैतन्यकी आज स्थिति चिंतनोय न होती । यह जो विचित्र नाता प्रकारका परिणमन 
पाया जाता है इसका अनुमापक यह द्रव्यकर्मका सम्बंध है | इन द्रव्यकर्मोसे मैं न्‍्यारा हुं 
ऐसी स्थितिके अवसरमें ठौर रहनेका, मग्न होनेका ठिकाना फिट नहीं बैठ पाता, पर इन सब 
प्रसे भी, परद्वव्योंसे भी आगे हटकर अ्रपने ग्रापके ही घरका भेदविज्ञान करनेके लिए चलना 
चाहिए | 
निजरमें भेदवरिज्ञान और इस पद्धतिके लिये एक हृष्टान्त--यह मैं अमूर्त चैतन्य तत्त्व 
जिस किसी प्रकार भी वर्तमानमें हूँ उसमें यह देखना है कि परमार्थभूत मैं क्या हूँ। श्रौर 
उपाधिरूप दंडरूप मुभमें क्या बात बस रही है ? इन दोनों भावोंमें भेदविज्ञान करना सो 
श्ेदविज्ञानकी पराकाष्ठा है। उपयोगमें उपयोग है, क्रोधादिकमें उपयोग नहीं है । यों देखा 
जा रहा है निज आत्मतत्त्वमें । जैसे पानीका लक्षण क्या है ? पानीका लक्षण है द्रवत्व, 
बहना । द्रवत्वका स्वभाव रहना पानीका लक्षरा है । गर्म हो जाय तो बहावको नहीं छोड़ता 
ग्र ठंडा हो जाय तो भी बहावको नहीं छोड़ता । पानीका ठंडा होना भी स्वभाव नहीं है 
क्योंकि तेज ठंडी बर्फके सम्ब्रंधसे वह पानो श्रधिक ठंडा हो जाता है । पातीका स्वभाव द्रवत्व 
है किस्तु जो पाती अग्निका सम्बंध पाकर गर्स हो गया है उस पानीका भेदविज्ञान तो करिये, 
किस तरह करोगे ? गर्ममिें द्रवत्व नहीं, द्रवत्वमें गर्मी नहीं । यही भेदविज्ञान हो गया । पानी 
द्रवत्व स्वभावको लिए हुए है । और यह बहना कहीं गम होता है या कहीं ठंडा होता है ? 
नहीं । बहनेका बहना ही है, ठंड ओर गर्मी नहीं है । इसी प्रक्रार इस आात्माको निरखिये- 
ग्रत्माका लक्षण उपयोग है, जानना देखना है। इस जाननदेखनमें जानन देख नहीं है । 
क्रोध, मान, माया, लोभ नहीं है । 
स्वभावविभावके भेदविज्ञानके लिये अन्य दृष्टान्त--प्रकृतमें एक मोटा हृष्टान्त लें । 
ग्रायकी छाया जमीनपर पड़ रही हो तो वह जमीत छायारूप हो गई है | वहाँ जमीनका स्व- 
रूप क्‍या है ? क्‍या छाया है.? नहीं । जीवका स्वरूप हृष्टान्तमें कह रहे हैं। जो रूप, रस, 
गंव, स्पर्शका पिण्ड है ऐसा मूलतत्त्व उस पृथ्लोक्ा लक्षण है| भ्रव देखो इस मूलतत्त्वमें छाया 
नहीं, छायामें मूलतत्त्व नहीं । सफेदीमें छाया नहीं, छायामें सफेदी नहीं । वल्कि सफेद फर्ज 
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है और ग्रापकी छाया पड़ जानेसे वह सफेदी तिरोहित हो गई है । सफेदी नहीं नजर आ्राती 
है, कालापन नजर श्राता है | छाया हो जाने से कुछ अंधेरा श्रा जाता है। भ्रौर अंधकार है 
कालेखू्पमें तो फर्शपर कालापन झ्राकर भी फशेका लक्षण काला है या सफेद ? सफेद फर्शकी 
सफेदीमें छाया नहीं है, छायामें सफेदी नहीं है। यह स्वरूप और विभावका भेदविज्ञात 
किया जा रहा है। , 
उपयोग व क्रोधमें परस्पर ग्रशाव-- उपयोगसें उपयोग है, क्रोधमें कोई भी उपयोग 
नहीं है। क्रोधमें तो क्रोध ही है, उपयोगमें कोई क्रोध नहीं है । यहाँ एक उपयोग श्राधार 
बताया और उस ही उपयोगकों आ्राधिय बताया, ऐसी स्थितिमें ज्ञान दर्शन उपयोग होनेसे, 
लक्षण होनेसे अ्रभेदको ही, श्रात्माका उपयोग कह दिया । उस शुद्ध शआत्मतत्त्वमें उपयोग ही 
ठहरता है, ज्ञानमें ज्ञान ही है, यों कहिए या यों कहिए, ज्ञानीमें ज्ञान ही है। ज्ञानीमें ज्ञानी 
है यों कहिए, ज्ञानी तो ज्ञानी ही है यों कहिए । स्वभावके स्पशे करनेकी ये भेदाभेदकी ओर 
ले जाने वाली चार श्रेणियां हैं। उपयोगमें उपयोग ही है। क्रोधादिकमें कोई भी उपयोग 
नहीं है | एकका दूसरा कुछ नहीं लगता । फर्णपर छाया पड़ रही है तो सफेदीमें छाया नहीं 
है और छायामें सफेदी नशों है । हो रही बात एक ही जगह दोनों, पर बिल्कुल स्पष्ट समभमें 
आरा रहा है कि सफेदीमें छायाका कुछ नहीं लगता और छायामें सफेदीका कुछ नहीं लगता । 
जलमें द्रवत्व और उष्णता दोनों एक साथ हैं पर द्रवत्वमें उष्णताका कुछ नहीं लगता और 
उष्णताका द्रवत्वमें बुछ नहीं लगता क्योंकि इस दोतोंका भिन्‍त स्वरूप है । 
उपयोग और कपायकी भिन्‍नता बतानेके लिये व्यक्तिरूपमें प्रयोग-भैया ! परसानी- 
फिकेसन एक अलंकार होता है जहाँ किसी भी भावको किसी पुरुषका रूपक दे दिया जाता, 
जसे यह कहा जाय कि बुढ़ापा दुनियासे यह कह रही है कि मैं श्रपन्ती पहिली जवानीको 
ढूँढ़ रहा हूं । यह है परसानीफिकेसन । बुढ़ापा कोई झ्ादमी है क्‍या ? नहीं । पर ऐसा 
बोला जाता है कि नहीं ? बोला जाता है। कोई बूढ़ा श्रादमी कमर झ्ुकाए मानों जमीनको 
निरखता हुआ नीचे झ्ुुककर जा रहा है तो कवि कहता है कि यह बूढ़ा कर कया रहा है ? 
यह श्रपनी जवानी को ढूंढ़ता जा रहा है कि मेरी जवानी गिर कहाँ गई ? लो अ्रव वह 
बुढ़ापा अपनी जवानी को ढूँंढ़ रहा है। यही है परसोनीफिकेसन अलंकार । इसी प्रकार 
यहाँ उपयोगकी और क्रोधादिक भावको इसी अलंकारमें देखिए तो ये दोनों व्यक्ति बन गए 
जब यह आत्मा व्यक्ति बन गया तो यह प्रदेशी हो गया, अपनी जगह बनाने वाला हो गया । 
यह सब भावोंके आशयमें चल रहा हैं। उस समय यह कहा जायगा कि इस उपयोगके भ्रदेश 
जुदे हैं और क्रोधके प्रदेश जुदे हैं । 
यहाँ पर श्रात्माके प्रदेशोंसे मतलब नहीं है, केमके प्रदेशोसे मतलब नहीं है किल्तु 
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आत्मीय और ग्रौपाबिक इन दोरों भाजोंको व्यक्तिब्पसे उपस्थित किया है जिन भावोंसे इन्हें 
व्यक्तिका रूप दिया है कि वे ही भाव यहाँ प्रदेशीकी शकलमें निरखे जा रहे हैं। उपयोगके 
प्रदेश च्यारे हैं, क्रोधके प्रदेश न्‍्यारे हैं। ये दोनों एक बसे हो सकते हैं ? दो मित्रोंमें थोड़ी 
गुझ्जाइश तो निकले अलग-अलग होनेक्री, बेमेल वननेकी, दिल हटनेकी, फिर वह हटाव 
बढ़ते-बढ़ते इतना बड़ा हो जाता है कि पुर्णाछपसे हटाव हो जाता है। यहाँ एक श्रात्मामें 
अ्भिन्‍न प्रदेशोंमें वत॑ रहे साधु और दुष्ट, स्वभाव और विभाव, सहज और अ्रसहज इन भावों 
से थोड़ा दिल तो फटे, थोड़ी गुषुजाइश तो मिले, थोड़ी गृज्जाइशके बाद इतना बड़ा भेद 
सामने श्रायगा कि लो अ्रव व्यक्तिरूप देकर उपयोगके प्रदेश जुदा कह रहे हैं और क्रोधके 
प्रदेश जुदा कह रहे हैं । 
अन्तर्भेदज्ञाके सम्यवत्वक्ी साधवता--जब उपयोगमें और क्रोधादिकमें भिन्‍न 
प्रदेशत्व है तो इनका सत्त्व एक नहीं हो सकता, ये दोनों एक नहीं हो सकते । यह सब उस 
भेदविज्ञानकी बात चल रही है जो भेदविज्ञान अनुभवमें श्रा जाय तो नियमसे सम्यक्त्व 
उत्पन्न होता है । सम्यक्व उत्पन्त होता चाहिए फिर संसारमें कोई शंका नहीं रहती । फिर 
इस जीवका भविष्य ज्ञानप्रकाशमें ही रहता है । 
उपयोग ओर कपायका भिन्‍नप्रदेशित्व--अ्रब तीसरी बात निरखिये । उपयोग और 
क्रोध जुदे-जुदे हैं इस बातको समभनेके लिए उपयोग शआ्ात्मामें से बलको ग्रहण करके प्रकट 
होता है और क्रोधादिक पर-उपाधिके सबन्तिधिसे वलको प्रकट करते हुए उत्पन्न होते हैं । 
इस कारण उययोगका रक्षक है आत्मा और कषायोंका रक्षक है द्रव्यकर्म | ये सब दृष्टियां है 
और उसका जिस हृष्टिसे वर्णन हो उस हृष्टिसे देखना चाहिए। नहीं तो पहिचानते तो सब 
है, कोई किसी दृष्टिकी वातको भ्रन्‍्य दृष्टिक्री बातमें घुसेड़ देता है तब तो वहां विवाद ही 
रहेगा | रास्ता नहीं कट सकता । ये दो मालिक बरावरके बिगड़े है श्रात्मा और द्रव्यकर्म | 
और दो भाव भी बराबरके बिगड़े हुए हैं उपयोग और कषाय । कभी कुछ ऐसी परिस्थिति 
ही जाय कि इन दोनोंमें मतमुटाव हो ले तो उपयोग अ्रात्माकी गोदमें बैठेगा और कषाय 
कर्मोका मुह ताकेगा । तब जो जिसके बलपर डटा है उसको उसके निकट ले जाइए, 
उप्योगको आत्मासें सम्मिलित कर दीजिए और कषायको कर्मोमें सम्मिलित कर दीजिए | 
शव यों उपयोग है जुदा प्रदेशवान, भिन्‍्नप्रदेशी और कपाय है भिन्‍नप्रदेशी । जब उवयोगका 
क्रोबादिक कुछ नहीं है, 33 भिन्‍न स्वरूप है, भिल्‍न व्यक्तित्व है, परस्परमें प्िन्‍्त प्रदेशियों 
अभाव है, तब उपयोगमें क्रोधादिक कैसे ठहरते बताया जाय ? 
कलर कायम आधार जेब बहा बभाए- डा चाथ शोनावक 
है। यह सवत्क्रिष्ट भेदविज्ञानकी बात उल रही है | 
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पानोका रवभाव है बहा और पानीमें औपाधिक भाव आया है गर्मीसे, किन्तु गर्मीके आधार 
पर बहना ठहरता है या पानतीके आधार पर गर्मी रहती है ? कुछ निर्णेय क्या दिया जा 
सकता है ? रहीं दिया जा सकता है। बहनेके आधारमें गर्मी नहीं है, गर्भीके श्राधारमें बहता 
नहीं है । दोनों बातें बहुत घुलमिलकर हैं, फिर भी कितनी भ्रत्यन्त जुदा मालुम हो रही हैं ! 
इतने ऊँचे चट्टानपर बेठकर देखा जा रहा है। बस यहाँ ऊँचे बैठे हुए सब मामलोंकों * 
निरखते जाइए । उपयोगमें श्रौर कषायमें आधार-आधेय सम्बन्ध भी नहीं है। जो अपना 
हो उसे अपनावो । जो अपना नहीं है उससे मुख मोड़ लो। बस यही तो काम शान्तिके 
लिए किया जाता है । उपयोग अपना है, कषाय अपने नहीं हैं । 
अपनेको अपनोना-जो अ्रपना है उसे जब चाहे अ्रपता बना लो रुक।बट न आयगी। 
जो अपना नहीं है अनेक प्रयत्त करनेपर भी उसे अपना नहीं बनाया जा सकता है | उपयोग 
निज सहज रवभाव है और कषाय श्रौपाधिक भाव है, तो चूकि भिन्न प्रदेशपना है, भिन्‍न 
स्वरूप है, भिन्‍न व्यक्तित्व है इसलिए एककी सत्ता दूसरेमें नहीं जा सकती । और इसी कारण 
आधार-प्राधेय सम्बंध भी. नहीं है । प्रब यह दर्शक इस प्रकारके भेदविज्ञानका प्रयोग करता है । 
परमार्थतः स्व-भावका स्व-सावमें आधार-आधेय भाव-उपयोग और कषायका परस्१र 
में भ्राधार आावेय सम्बंध भी नहीं है--यह बात सुनकर जिज्ञासु यहाँ यह प्रइन करता है कि 
फिर इनका आधार-आधेय सम्भंध किसके साथ है ? अर्थात्‌ उपयोगका आधार कौन है और 
कपायका आधार कौन है ? उत्तर बताया है कि उपयोगका श्राधार उपयोग है और कषायका 
आधार कषाय है। अपने-अपने स्वरूपमें ही प्रतिष्ठित रहसेका नाम आधार-प्राविय सम्बंध 
है। जिस स्वरूपमें प्रतिष्ठित है वह है आधार और जो प्रतिष्ठित है वह है श्राविय । यह 
शञानकषाथमें प्रतिष्ठित नहीं है और कषाय ज्ञानपें प्रतिष्ठित नहीं है । क्रोधादिक अपने क्रोध 
होने रूप स्वरूपमें ही प्रतिष्ठित हैं और ज्ञान जाननस्वरूपसें प्रतिष्ठित है । जावनपन ब्ञानसे 
भिन्न चोज नहीं है । वह ज्ञानस्वरूप है और क्रोधादिक या गुस्सा करता आदिक भाव क्रोध 
से भिन्‍त चोज नहीं है, इसलिए प्रोधादिकका आधार क्रोधादिक है श्लौर जाननका आधार 
जावनस्वरूप है । 
ऋशुवत्रनयकी इृष्टि--यहाँ कुछ ऋजुसूत्रमयके उपदेशका वातावरण समभाया है। 
केजुसूतनय प्रव्यभेद, क्षेत्रभेद, कालभेद व भावभेदसे भिन्‍न अखण्ड अंशको ग्रहण करता है 
अथवा किसी भी प्रकरणके रूक्ष्म भिन्‍न अंश्ञको प्रकट करता है। इस प्रात््मामें दो प्रकारके 
भाव हो रहे हैं, एक ज्ञानभाव श्रौर एक वषायभाव | दोकों भावोंका स्वरुप जुदा-जुदा है । 
इस कारण ज्ञानका कषायसे मेल नहीं है । व.पायका हानसे मेल नहीं हैं। कपाय और ज्ञान 
--. इनका झधिकरण एव को नहीं बताया जा सबता है । वही तो हो; ज्ञानका आधार और वही 
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हो कपषायका शआ्राधार तो इसमें रूमानाधिकररा होनेसे श्रटपट व्यवस्था चलेगी और कदाचित्‌ 
ज्ञानके बजाय व.षाय होने लगे, कदाचित्‌ कषायके बजाय ज्ञान होने लगे ऐसा उनमें विपरीत 
क्रम बन जायगा । झ्तः ज्ञानमाव और कषायभावका श्राधार किसी एकको नहीं कहा जा 
सकता । ऋजु सूत्रनयकी दृष्टिमें श्रभिन्‍त अंश हो दृष्ट होता है जिसका पुनः भेद नहीं किया जा 
सकता । इसकी दृश्सि पर्यायमें पर्याध है । पर्याव किस द्रव्यप्ते प्रकट होता है, ऐसा यहाँ नहीं 
देखना । 
ऋजुसत्रनयकी हृष्टिमं अक्वेत--ऋजुसूत्रनयकी दृष्टिसे तो इतना भी नहीं कहा जा 
सवाता कि कौवा काला होता है । यदि कौवा काला हुआ करे तो जितना कौवा है वह सब 
काला होना चाहिए | किन्‍्तू उसके भीतर खुन लाल है, मांस लाल सफेद है, हड्डी सफेद है, 
वहाँ तो भिन्‍न-भिन्‍न रंग पाये जाते हैं। इसलिए कौवा काला नहीं होता । श्रथवा जो जो 
काले हों वे सब कौवा कहने लगें | फिर तो बड़ी विडम्वना हो जायगी । इस कारण कौवा 
काला है यह कहना गअ्रशुद्ध है। यह ऋजूुसूत्रनयकी दृष्टि कही जा रही है । 
ऋजुद्नत्रनयसे रत्म विश्लेषए--इस हृष्टिमें यह भी नहीं कहा जा सकता कि रुई 
जल रही है । जलती हुई रुईको रई जल रही है ऐसा नहीं बताया जा सकता है, क्‍योंकि 
जब जल नहीं रही है तब तो उसका नाम रुई है। और जब जल रही है तब रुई कहाँ 
रही ? अ्रग्ति रुईको जलाती है--यह बात तो और अ्रटपट है । इस नयकी हृष्टिमें कोई लोक 
व्यवह्ारकी व्यवस्था नहीं बनती, किन्तु विषय बताया गया है। इसी हदृष्टिमें प्रकृत वात 
देखिये--आत्मामें २ प्रकारके भाव हैं: (१) ज्ञानभाव और (२) कषायभाव | ज्ञानका आधार 
ज्ञान है और कषायका आधार कषाय है। ज्ञान श्रात्मा नहीं है, ज्ञान वषाय नहीं है, कषाय 
श्रात्मामें नहीं है, कषाय ज्ञानमें नहीं है। यदि ज्ञान आत्मा होता तो जानन प्रात्मा केवल 
ज्ञान गुणमात्र रह जायगा | फिर उसमें दर्शन श्रद्धा श्रादि ये सब कुछ नहीं कहे जा सकते । 
ज्ञान कषायमें तो है ही नहीं । यदि कषाय पात्मामें होता, झात्माका होता तो झात्मा कषाय 
गात्र रह जायगा । उसमें फिर न गुण होंगे, न स्वभाव होगा । इस कारण ज्ञानका ग्राधार 
ज्ञाव ही है और कषायका आधार कषाय ही है । 
ज्ञान व पर ज्ञयक्रों ज्ञानसे चब्राकर मोहीके व्यवहारकी बृत्ति--भैया ! अपने स्वरूप 
में ही प्रतिष्ठित हुआ करता है प्रत्येक भाव, इस कारण उपयोगमें ही उपयोग है, कपायमें 
ही कषाय है | उपयोगमें कषाय नहीं, कषायमें उपयोग नहीं । यह तो श्रज्ञानियोंका काम है 
कि उपयोग और कषायको मिलाकर चवाकर अनुभव किया करें। जैसे हाथीके सामने 
हलुवा भी रख दिया, घास भी रख दिया तो वह मूढ़ हाथी यह नहीं कर पाता क्रि केवल 
हलुवाकी खाये । वह तो हलुवा घासमें लपेटकर ही खाता है । वह केवल मिठाईका स्वाद 
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नहीं ले सकता । ऐसे ही संसारके मोही जन केवलज्ञानका ही स्वाद नहीं ले सकते । वे जात 
और कषाय दोदोंको मिलाकर अपने अनुभवमें लिया करते हैं । झँसे कि इत बाहरी पदार्थों 
को हम जानते हैं तो खाली जानने तक नहीं रह पात्ते, किन्तु इस ज्ञेय पदा्थेकों और ज्ञातको 
मिला जुलाकर अनुभव क्रिया करते है| व 

जशञानशेयकी सिश्चि कर अनुभवनेका एक दृशब्त--भोजत किया तो उस समय 
स्वादमें बड़े प्रसन्‍त हो रहे हैं । हमने अ्मुक फलका स्वाद चख लिया, रस ले लिया। वेंधा 
किसी आत्मामें ऐसी सामथ्ये है कि किसी फलका रस ग्रहण करे ? फलका रस फलमें ही 
रहता है, श्रात्मामें नहीं पहुंचता है। श्रात्मा फलोंके रसको ग्रहण चहीं कर सकता । और 
रस प्रहए करनेकी बात तो दूर रहो, परमार्थतः फलके रसको वह आत्मा जात भी नहीं 
सकता, किन्तु पलके रसका विषय बनाकर श्रात्माने जो अपने झापमें विकल्प किया, श्र्थ॑ 
ग्रहए किया, जेयाकार परिशमन किया उसको जानता है। जब झात्माका पुदूगलके सीर्थ 
जानने तकका भी सम्बंध नहीं है तो ग्रहरा करने और भोगनेकी तो कथा ही क्‍या कही जाय 
ऐसा अत्यन्त पार्थव्य है इस ज्ञातामें और ज्ेयमें, किस्तु इस पार्थक्य को अपने उपयोगसे 
हटाकर ज्ञेयको ज्ञानकी मिलाजुलाकर एकमेक करके यह मोही जीव अनुभव किया करता है । 

ज्ञान और कपायको एक रसरूप करके असुभवनेकी अज्ञानीक्री प्रकृंति--्ह प्रज्ञानी 
जीव ज्ञानको और कषायकों मिलाजुलाकर एक रस मानकर अनुभव किया करता है । 
कषायको जाननेकी सामथ्य कषायमें नहीं है। कषाय, कषायकों समझ नहीं सकता | मेंहेँ 
समभने वाला तो ज्ञान है और समझें आ रहा कषाय सो कषाय तो ज्ञेय हैं ओर ज्ञाता 
ज्ञान है। मढ़ जीव ज्ञान करे केवल ज्ञानरूपमें ग्रहरा नहीं करता ? कषाय और ज्ञान ईने 
दोनोंको मिलाजुलाकर ग्रहण किया करता है, मिलता तो कुछ नहीं है, किन्तु कल्पना क्री 
बात बनती । जैसे गाय भैंसोंको सानी बनाया करते हैं ग्वाला लीग । भुसमें झ्राठा पानीकी 
मिलाकर तिड़ोबिड़ी कर दिया, अब उस सानीको पशु खाते हैं। तो जेसे मिलाजुलाकर 
सानी बनाकर पशुवोंको खिलाया जाता है इसी प्रक्रार मिलाजुलाकर ज्ञान-शेयक्री सानी 
बनाकर ये संसारी मोहो जीव भोगा करते हैं । 

ज्ञानी और अज्ञानीकी दृष्टि -वस्तुत:ः ज्ञानमें ज्ञेय नहीं है, ज्ञेयमें ज्ञान नहीं है । ऐसा 
ग्रलौकिक भेदविज्ञान जिन धर्मात्मा जनोंके- शानसें उतर गया है वे निकट भव्य है। अल्प- 
कालमें ही सुक्तिको प्राप्त होंगे । शेष जीर तो विकल्पोंमें ही श्रपती शान्ति मानते हैं और 
अपनी बुद्धिमानी समभते हैं । उनकी दृष्टिमें सारी दुनियामें केवल डेढ़ अकक्‍्ल है | एक अ्वल 
तो वे अपनेमें मानते- हैं और आधी अक्ल सारी दुनियाके जीवोंमें मानते हैं । किसी दूसरेकी 
कुछ भी सामर्थ्य अपने विश्वासमें नहीं रखता । 
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यों इस सम्परके प्रकररमें प्रथम गाथामें दी वह सब सार बता दिया गया है जो 
सम्वर हत््वका एक ममं है | भ्रब जिस प्रकार उपयोगमें कषाय नहीं है, कषायमें उपयोग 
नहीं है, यह मलके भेदकी बात कही गई है, इसी प्रकार परपदार्थाक्नी बात पहाँ कही जा 
है कि कर्मोमें और सोकमोमें उपयोग नहीं है और उपयोगमें कम नोकर्म नहीं हैं । 
अट्टुवियप्पे कम्मे खोकम्मे चावि खात्यि उवड्नोगों । 
उवश्नोगम्हि य कम्मं शोकम्मं च्ाविणों अत्थि ॥१८२॥ 
नाना पदार्थविपयक् भेदविज्ञान--८ प्रकारके कर्मोमें श्रोर ५ प्रकारके नोकमॉमें 
उपयोग नहीं है, यह स्थूल भेदविज्ञान है। पहिले एक वस्तुविषयक भेदविज्ञान था। श्रव 
यहाँ नाना पदार्थविषयक भेदविज्ञान है । 
कर्म का घर- ये कर्म अनन्त कम परमाणुवोंके पुञ्ज हैं। लोकमें सर्वत्र ठसाठस 
ग्रनन्‍न्त कार्माण वर्म्णाएँ भरी हैं। और प्रत्येक संसारी जीवके स्ताथ अनन्त कार्माणवर्गणायें 
जो कर्मरूप नहीं भी है, प्रकृत्या इस आत्माके साथ एक क्षेत्रावगाहमें हैं श्रौर किसी विलक्षण 
न होने लायक वह होने वाली बात है कि जो कर्मरूप नहीं भी है तो भी श्रात्माके साथ ऐसे 
चिपटे हुए हैं कि मानो इस इन्तजारमें कि जरा क्रे तो यह विभाव जीव कि हमारी बन 
आयगी, तत्काल कर्मरूप वन जायेंगे। यों अ्रनन्त कार्माणस्कंध विश्ननोपचयके रूपमें जीवके 
साथ चिपटे हैं। यह जीव एक भव छोड़कर दूसरे भवको जाये तो वहाँ भी इसी प्रकार साथ 
जाते हैं जेसे कर्मोके साथ परिणमे हुए कार्माणा स्कंध साथ जाते हैं | ये सारे शन्रुरूप हैं 
निमित्तहृष्टिसे | कोई शत्रु सामनेरूपमें आ गया, कोई श्र शीत युद्धेके सकलमें बैठा है श्रर्थात्‌ 
सामने लड़ाईमें तो नहीं है मगर विश्वास उसका नहीं है | जिस चाहे समय शत्रुके रूपमें 
सामने खड़ा हो जायगा उम्मीदवार । 
कम और आत्माक्ता परस्पर अत्यन्ताभाव व निमित्तनेमित्तिक सम्बन्ध--यों भिन्‍्त 
पुद्गल द्रव्य हैं ये कर्म । इस झआत्माके द्रव्य, क्षेत्र, काल, भावका कोई प्रवेश नहीं है कर्मों 
में, इसी प्रकार कमोके द्वव्य, क्षेत्र, काल, भावका कोई प्रवेश नहीं है आत्मामें । सब अपने- 
अपने स्वरूपमें रह रहे हैं | किन्तु बिगड़ा हुआ होनेके कारण दोनोंका परस्परमें निमित्त- 
नेमित्तिक सम्बंध है । और कैसा अतिवायं निमित्तनैमित्तिक सम्बंध है कि जीव विभाव परि- 
णुमन करे तो ये कमंप्रदेश अमुक-अम्ुक स्थिति अनुभागरूप कर्म प्रकृति बत जायेंगे | और 
क्षयोपशम आ्रादिका निमित्त पाकर श्रात्मामें विशुद्ध परिणाम जागृत हो तो जैसे ये कार्माण 
वर्गणायें ऊंची स्थितिसे हटकर नीची स्थितिमें सिल जाय, विशिष्ट अ्रनुभागसे हटकर साथा- 
रण अनुभागमें हो जाय और स्थितिका बहुत पहिले क्षयका परिणमन हो जाय, ये सब वातें 
जिमित्तनैमित्तिक सम्बन्धमें स्वयमेव सर्दन्न अप्ने-:पनेमें दोटी रहती हैं। 
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निमित्तन मित्तिक सम्बन्धसे विभाव व्यवस्था--करनेमें उत्तम व्यवस्था नहीं होती, 
होनेमें उत्तम व्यवस्था बनती है। किया जानेमें सेकड़ों चूके हो सकती हैं और यथा योग्य 
निमित्त सन्निधान होनेपर स्वयमेव ही दूसरेमें कुछ परिणमग होकर रहनेमें कभी चूक नहीं 
हो सकती । यदि घड़ी की सुईको घुमानेके लिए एक श्रादमी नियुक्त कर दिया जाय तो वह 
कितनी भूल करेगा, पर चाभी देते ही निमित्तकी सन्निधिसे वह योग्य घड़ी ७ दिन तक कभी 
चूक नहीं कर पाती क्योंकि वहाँ निमित्तनैमित्तिक सम्बन्ध पूर्वक हो रहा है, इस समस्त लोक 
में यदि बनाने वाला कोई एक होता तो नाना अव्यवस्थाएँ प्रत्येक समय खड़ी रहा करतीं । 
किन्तु यह किया कुछ नहीं जाता । जो कुछ होता है वह योग्य उपादानमें अनुकूल निमित्तकी 
सन्निधिमें स्वयं होता है, निमित्त पाकर उपादानमें विभावपरिणमन स्वयं की वृत्तिसे होता 
है | करने वाला किसी अन्यद्रदयका कोई अन्य द्रव्य नहीं है। यह कर्मोके और प्रात्माके 
भेदकी बात कद्दी जा रही है । 
निमित्तन मित्तिक सम्बन्ध होनेपर भी निमित्त व उपादानका परस्परमें अत्यन्ताभाव- 
यद्यपि कर्मोका और विभावोंका निमित्तनैमित्तिक सम्बन्ध घनिष्ठ है, इतनेपर भी स्वरूप पर 
दृष्टि करो तो जीवमें कर्म नहीं है श्लौर कमोमें जीव नहीं हैं। यद्यपि निमित्तनैमित्तिक 
सम्बन्धवश गायका गला गिरवासे बंधा हुआ है, पर स्वरूपहृष्टिसे देखो तो गिरवामें गलेका 
अंश भी नहीं है और गिरवेका गलेमें अंश भी नहीं है । गिरवा गलेके ऊपर लोट रहा है और 
गला अपने गलेमें ही प्रतिष्ठित है, फिर भी वहाँ ऐसे निमित्तनैमित्तिक सम्बन्धका वातावरण 
है कि वह गाय स्वतंत्र होकर कहीं हट कर जा नहीं सकती । इसी प्रकार जीव और कर्मोका 
निमित्तनेमित्तिक सम्बन्ध देखें तो यह जीव कर्मोसे बंधा हुआ है। यह मनमानी नहीं कर 
सकता । कर्मबद्ध हुए हैं और उनके उदयकालमें नाना विभावोंरूप परिणमना पढ़ता है. 
किन्तु स्वरूप चतुश्यकों देखो तो आत्मासें कर्मोका नाम नहीं है व कर्मो में आत्माका नाम 
भी नहीं हैं । 
स्परूपचतुष्टयकी दृष्टिमं स्वतन्त्रता -- स्वरूपचतुश्यकी दृष्टिसे देखना निरचयदृष्टि है 
श्रौर दो पदार्थों के सम्बन्धसे देखना यह व्यवहारद्ृष्टि है। यद्यपि व्यवहारकी बात असत्य 
नहीं है. किन्तु निश्चयहष्टिके रंगमंच पर बैठकर देखते हैं तो व्यवहारका विषय दिखा नहीं 
करता । जसे कि जब व्यवहारदृष्टिके मंचपर बेठकर निहारा करते हैं तो निश्चयदृष्टिका 
विषय इसकी दृष्टिमें नहोों श्रा पाता । यहां निश्चयहृष्टिसे देखा जा रहा है, कर्मों में उपयोग 
नही है श्रौर उपयोगमें कर्म नहीं हैं । ह 
पञ्च श्रीरका विवरण-- ओऔदारिक, वैक्रियक, :आहारक, तैजस और कार्माणा नाम 
के ५ शरीर हैं | इन शरीरोंमें उपयोग नहीं है श्रीर उपयोगमें शरीर-नहीं है। झ्ौदारिक 
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झरीर तो मनुष्य ति्॑ञ्चोंक्री देहका गाम है। जो स्थुल हो उसे औदारिक झरीर कहते हैं । 
जिसका उपघात दो सक्रता है वह औदारिक शरीर है। मनुष्य श्लौर तिय॑ञज्चके शरीर 
गऔदारिक शरीर कहलाते हैं। देव और नारकियोंके शरीर वेक्रियक शरीर कहलाते हैं। 
जिसमें छोटा बड़ा होनेकी योग्यता है, एक अथवा दानारूप होनेकी योग्यता है ऐसी प्रक्रिया 
वाले शरीरको वैक्रियक शरीर कहते हैं और छठे गुणस्थानवर्ती मुनियोंके मस्तिष्कसे निकले 
हुए धवल पवित्र शरीरको आहारक शरीर कहते हैं। श्रौदारिक और वैक्रियक शरीरके तेज 
का कारणाभूत तैजस शरीरके पिण्डको तैजस शरीर कहते हैं। भौर कर्मो के समृहको, विशिष्ट 
सन्निवेशमें प्राप्त हुए कर्मों के सघुदायको कार्माण शरीर कहते हैं । 
आत्मा व नोकभ का परस्पर अत्यन्ताभाव-क्रार्माण शरीर और कमोंमें ऐसा श्रन्तर 
है जैसा ईंट और भींतमें अन्तर है । ईंटें सब पड़ी हुई हैं, वे बिखरी हुई हैं वे ईट हैं और वे 
ही ईंटें एक सिलसिलेसे ही चित दी जाती हैं तो उसका नाम भींत कहलाता है। ये कर्म 
ग्रौदारिक अ्रथवा वेक्रियक शरीरके प्रस्तारके अनुकूल उनमें उनके आकारमें जो बन जाते हैं 
उनका नाम है कार्माणशरीर । इन ४ प्रकारके शरीरोंमें उपयोग नहीं है और उपयोगमें 
प्‌ प्रकारके शरीर नहीं हैं, क्योंक्रि इनका तो परस्परमें अत्यन्त विपरीत स्वरूप है । उपयोग 
तो चेतन हैं और कर्म नोकर्म जड़ हैं। इनका तो परस्पर में रंच भी सम्बंध 
नहीं है | 
भिन्न पदार्थों के मोहमें संक्लेश--जैसे विजातीय पुरुष एक साथ एक कार्यालयमें 
रह रहे हैं तो वे रहते तो एक जगह है पर उनमें सम्बंध कुछ नहीं है। इसी प्रकार कर्म, 
नोकर्म और जीव ये एक क्षेत्रमें रह रहे हैं, प्रदेशोंका एक क्षेत्रावगाह हो रहा है, किन्तु स्व- 
रूपका सांकर्य रंच भी नहीं है । इसमें परमार्थसे श्राधार और आधेयका सम्बंध रंच भी नहीं 
हो सकता ! यों कर्म नोकर्ममें उपयोग नहीं, उपयोगमें कर्म नोकर्म नहीं, फिर भी मोही जीव 
इस शरीरको देखकर यह माना करता है कि यह मैं हूँ, और इसी कारण जगह-जगह अपना 
अहंकार किया करता है । यह मैं हूं, यह मेरी वात नहीं मानता है, यह मेरा श्रपमान करता 
है, मेरी बात नहों रही श्रादिक विकल्‍प मोह्दो जीवके पर्याय बुद्धिके कारणा होते हैं । 
देहकी भिन्‍नताका नि्ंय होनेपर भहंकारका अभाव--मैं शरीररूप नहीं हैँ ऐसा 
निणेय होनेके पश्चात्‌ फिर आत्मामें अहंकार नहीं हो सकता । मैं जब गरीर भी नहीं हूं तो 
और फिर क्या हो सकता हूं ? मुझे लोग पहिचान भी नहीं सकते हैं । इस भूतिक पिण्डको 
देखा करते हैं तो उसको हो पहिचाना करते हैं। १र इस मुझ झआात्मतत्त्वको कोई पहि- 


चानता भी नहीं है । ऐसा गुप्त सुरक्षित ज्ञांदज्योतिमात्र मैं आ्रात्मतत्त्व हूं । इस प्रकारसे 
सम्यग्हृष्टि जीव भेदविज्ञान कर रहा है। « 
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ज्ञानमें और अज्ञानमें आधार-आधेय भावकी असंभवता--ज्ञानमें और कषायमें 
परमार्थसे श्राधार-अआधेय सम्बन्ध नहीं है तथा ज्ञानमें और कर्म नोकर्ममें भी परस्परमें 
आधार-आधेय सम्बन्ध नहीं है क्योंकि इन सबका स्वरूप परस्परमें एक दूसरेसे विपरीत है । 
जैसा कि जाननमात्र ज्ञानका स्वरूप है क्या ज्ञानका स्वरूप गुस्सा करता आदिक भी है? 
नहीं । और क्रोघादिक कषायका जेसा गुस्सा करना आ्ादिक स्वरूप है, क्या यह स्वरूप ज्ञान 
का हो सकता है ? नहीं | जाननमें और कषायमें भेद प्रकट है और जब स्वभावभेद है वस्तु- 
भेद भी है, समभिये । है इस काररा ज्ञानमें और अज्ञानमें आधार-आपधियपना नहीं है। ज्ञान 
में तो आया केवल यह निजतत्त्व और अज्ञानमें श्राये पर श्रौर परभाव । परद्र॒व्य तो हुए कर्म 
और नोकमें । परभाव हुआ कषायभाव | इनमें और उपयोगमें परस्पर सद्भाव नहीं है । 
भ्रब आगे बतलाते हैं कि ऐसा समागम जीवके तब होता है जब वह ज्ञानभावके 
सिवाय अन्य कुछ परिरणति क्रियाएँ नहीं करता । 
एयं तु अविवरीयं णाणं जइया उ होदि जीवस्स । 
तइया णा किंचि कुव्बदि भाव उवश्नोगसुद्धप्पा ||१८३॥ 
यथार्थज्ञान होनेपर मिथ्या विकल्पोंका अभ्ाव--जीवके ऐसा सत्यार्थ ज्ञान जिस 
कालमें होता है उस कालमें केवल उपयोगस्वरूप यह शुद्ध आत्मा उपयोगके सिवाय अन्य 
कुछ भी भावोंकों नहीं करता है। यह ज्ञानमात्र आ्रात्मा है। वह ज्ञानके सिवाय और -कहाँ 
रहेगा ? १र पदार्थ खुदके अपने अ्रसाधारणा स्वरूपमें ही रहते है । 
आकाशका अन्य द्रव्यके साथ आधार-आपधेयपनेका अश्रभाव-जैसे पूछा- जाय कि 
बतलावो आकाश कहाँ रहता है ? चौकी कहाँ रहती है ? बतलावो । आकाश कहाँ रहता 
है ? उत्तर दो । आकाश अपने प्रदेशोंमें रहता है तो जैसे एक इस-आ्राकाशकों श्रपत्ती बुद्धिमें 
रखकर जब आधार-आरधेय भाव सोचा जाता है तो शेष जो श्रन्य द्रव्य हैं उनका अधिरोपणश 
तो हो नहीं सकता । क्‍या ऐसा कहा जा सकेगा कि आकाश जीवमें रहता है, आकाश पुदु- 
गल आदिक द्र॒व्योंमें रहता है, ऐसा अधिरोपण नहीं हो सकता है। जैमें कहीं वृक्षोंका अधि- 
रोपणश कर दिया कि यहाँ लगाना है, इसी तरह आ्राकाशको यह नहीं कहा जा सका कि किस 
जगह लगाना है । बुद्धिमें भिन्‍त अधिकरण न आ सकेगा । 
सभी द्र॒व्योका परस्पर आधार-आधेय मावका अमाव--भ्राकाश आधेय हो, अत्य 
द्रव्य आधार हों, ऐसा नहीं हो सकता ।.जब' भिन्‍त आधार नहीं बन सकता तो एक आ्राकाश 
को एक ही प्रदेशमें रहने वाले द्रव्योंमें भी परस्पर आधार और आवेय भाव नहीं झलक 
सकता । कोई भी द्रव्य किसी अन्य द्रव्यमें नहीं रहता | यद्यपि इस आकाशमें हम जीवादिक 
-: - बहुतसे द्रव्य रह रहे हैं फिर भी हम आकाशमें नहीं रह रहे हैं । आप हम सब जीव श्राकाश 
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में नहीं रहते । कहां रहते हैं ? भ्रपने प्रदेशोंमें रहते हैं। ये ग्राकाशकों छोड़कर क्या अ्रन्यत्र 
रहते हैं ? इरशासे हमें क्या मतलब ? आकाश पड़ा है दृन्याभरमें पड़ा रहे, पर में ग्राकाशमें 
नहीं रहता । मैं अपने प्रदेशोंमें ही रहता हूं | प्रत्येक पदार्थ अपने ही प्रदेशमें रहते हैं । 

ज्ञानका ज्ञनमें ही आधार-आधेय भाव--एक ही ज्ञान्को जिस कालमें श्रपनी बुद्धि 
में रखकर ग्राधार-ग्रावेय भाव लिया जायगा तो शेष द्रव्यांतरोंका श्रधिरोप रक जायगा। 
इसलिए कुछ चुद्धिमें भिन्‍न आधार न मिलेगा । ज्ञान किसमें रहता है ? ज्ञान, ज्ञान्में रहता 
है। ज्ञान आत्मामें रहता है यह भी सिद्ध है पर और सक्ष्म दृष्टिसे देखें तो ज्ञान, ज्ञानमें रहता 
है। और इससे भी अ्रधिक सक्ष्म दृष्टिमें जावो तो यह कहा जायंगा कि आपको ऐसा प्रश्न 
ही न करना चाहिए कि ज्ञान कहां रहता है । ज्ञानमें ज्ञान है | उसमें घट्कारककी बात 
लगाना भी व्यवहार है | यद्यपि वह परमार्थ निर्देशक व्यवहार है लेकिन व्यवहार ही तो है । 
इसका कारण यह है कि भिन्‍न पट्कारकोंके परिचय वाले मनुष्यके समभनेके लिए अभिन्न 
पटकारकका उपाय बताया है। तो ज्ञानका कोई भिन्‍त अ्रध्ययत्त न मिलेगा । जब कोई भिन्न 
अध्ययन नहीं मिलता तो एक ही ज्ञानमें ज्ञानस्वरूपमें प्रतिष्ठित करने वाला ज्ञान है। वहां 
ग्रन्य आधार और आधेय प्रतिभात नहीं होता। 

ज्ञान'सुभूति द्वाग आत्माइुभवष्वक भेदविज्ञान--भैया ! आ्रात्मा भी नहीं दिखता, 
अर्थात्‌ अच्च्त गुणपर्याण्से पिण्डह्पसे आत्मा नहीं दिखता | चह आ्रात्मा केवल ज्ञानमात्र अनुभव 
में ग्राता है और अनुभवमें आया हुआ ऐसा ज्ञानमात्र भाव ही आत्मा है। ग्रात्माका अनुभव 
ज्ञानभावके अनुभवसे होता है। आत्माकी दशाएँ देखनेसे आात्माका अनुभव नहीं होता। 
किन्तु ज्ञानघात्र ज्योति सामान्य अनुभ्ववमें आवेपर ही आत्माका अनुभव होता है । इसलिए 
ज्ञानमें ज्ञान है। ज्ञानमें अन्य कुछ नहीं है ओर ज्ञान अन्य किसीमें नहीं है | क्रोधमें क्रोध ही 
है, ऋषमें अन्य कुछ नहीं है, भ्रौर क्रोध अन्य किसीमें तहीं है। ऐसा भेदविज्ञान इस सम्य- 
रृष्टिके प्रतिष्ठित होता है। यह भेदविज्ञान परमार्थ शरण है, रक्षक है । इस भेदविज्ञानके 
प्रतापसे ही जीव संसारके संकटोंसे ,मुक्त होता है । 

अज्ञानमाषक्ी विदोर्णताके लिये परिणाम--मैया ! धन, सम्ाज समागम, वैभव 
राजपाट ये किसी काप्त न आयेंगे । ये मोहकी नींदमें थोड़े दिनोंका स्वप्त है पर यह आस 
ज्ञान यह भेदविज्ञान प्रकट तो हो जाय, एक वार संसारसे दिल फट तो जाय फिर उसका 
उत्यान उद्धार सुनिरिचत है । है सत्पुरुषों ! इस भेदविज्ञानको प्राप्त करके रागादिक भावों 
से रहित एक शुद्ध ज्ञानवतका आश्षय करो, एक शुद्ध ज्ञानस्वहूपमें ही रमकर आनन्द पावों | 
यह्‌ भैदविज्ञान किस प्रकारके परिचयसे प्रकट होता है ? अंतन्यस्वरूपका वारण करने वाला 
तो है ज्ञान और जड़रूपताका धारण करने वाला है रागादि कपाय | जहां क्पाय और 
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<तन्यस्वरूपमें भेद प्रतिभास नहीं होता उस ग्ज्ञा। दशाकों निज स्वरूपके अ्रनुभवके बलसे 
विदीरण कर दो । ु 
अज्ञनरूप संधिका विदारण--भैया ! जहाँ ज्ञादानन्द है वहाँ श्रज्ञानदशा नहीं ठह- 
रती । जहाँ ग्ज्ञान दशा है वहां ज्ञानी भलक नहीं होती । ये दोनों विपरीत परिणमन हैं । 
सो हे सत्पुरुषों | भ्रपने अन्तरमें बड़ी दारुण परख करो, अपने इस मिले हुए चेतन्यस्वरूप व 
कषाय भावोंकी संधिका धात कर दो । जैसे जमी हुई दो चीजोंके बीचमें किसी वस्तुको छिन्त 
भिन्‍न कर देते हैं ग्रथवा किसी काठपर बड़ी दारुणतासे करौंतीको चलाकर दो टुकड़े कर 
देते हैं इसी प्रकार चतस्यस्तरूप श्रौर कषायभाव इन दोनोंका जिस कुबुद्धिमें एकीकरण 
होता है, इस भावपर भेदविज्ञानकी तोक्ष्ण धारा चलाझरो। इससे ज्ञानका श्रौर रागका 
भेदविज्ञान प्रकट हो जायगा । सो इस भ्ज्ञानभावसे उन्मुख होकर अपने आ्राउन्द स्वरूपको 
प्राप्त करो। 
भेद्विज्ञानका श्रेय-भैया ! जो पुरुष द्वितीय वस्तुसे अलग हटा होता है वह ही 
इस श्रात्मीय आनन्दको प्राप्त करता है । ज्ञान तो चैतन्यस्वरूप है और रागादिक चूंकि पुद- 
गलके विकार हैं प्र्थात्‌ पुदूगलकर्मके उदयके निमित्तसे उत्पन्न हुए विकार हैं इसलिए जड़ 
हैं। ज्ञानी इन पुद्गलोंको जड़रूप मानते हैं। सो जब भेदविज्ञान प्रकट होता है, रागादिंक 
भावोंसे भिन्‍न अपने भावोंके अश्रभ्याससे प्रकट होता है। तब ऐसा लगता है कि अहो यह तो 
मैं ज्ञानमात्र ही हूँ । ज्ञानका स्वभाव तो जाननमात्र ही है, पर ज्ञानमें जो रागादिककी श्राकु- 
लता विकल्पजाल कलुषता प्रतिभात होती: हैं वे सब पुद्गलके विकार हैं | यों ज्ञान श्रौर 
रागादिकके भेदका विज्ञान यह ज्ञानी जीव प्राप्त करता है। यह भेदविज्ञान सब विभाव भाव 
के मेटनेका कारण है और परम सम्वर भावको प्राप्त कराता है। इसलिए हे संतपुरुषी ! इस 
भेदविज्ञानको पाकर रागादिकसे रहित होकर शुद्ध ज्ञामामय आत्माका ग्राश्रय लेकर ग्रानन्‍्द . 
को प्राप्त करो । 
शानानन्द्सय आत्मदेवसे ज्ञानमाव व आनन्दसावकी उद्भूति---आतन्द शात्माके 
आश्रयसे ही मिल सकता है, लेकिन सुखमें भी जो जीव सुखका प्रनुभव करता है वह आत्मा 
की और भुककर ही सुखका अनुभव करता है। जिसे जत्र तृप्ति श्रौर संतोष होता है चाहे 
वह किसी भी भोगके प्रकरणमें होता हो, संतोष लेनेकी पद्धति आत्मामें छुक्कर लेनेकी है। ' 
कोई पुरुष आंखें फाड़कर बाहरी पदार्थमें भुककर संतोष नहीं पाता । श्रनेक प्रसंगोंमें भी 
उसे यदि संतोष मिलता है तो अपने आपमें ही भ्रुककर मिलता है। इस प्रकार यह भेद- 
विज्ञान जब ज्ञानके विपरीतपनेकी करिएकाकों भी नहीं ग्रह) करता और अविचल ठहरु 
““जाता है । चूंकि शुद्धोपपोगमय आत्मस्वरूपकी ही बात हुई ना, इस कारण ज्ञान, ज्ञानरूप 
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होता हुआ्ना फिर कुछ भी रागद्वेंष मोहरूप परिणामको नहीं रचता । 
जीवका घृूलकार जानन--भैया ! इस जीवके जाननेवो झ्रादत है | वह जाने बिना 
कभी रह ही नहीं सकता | निगोद पर्यायमें हो तो वहाँ भी जानेगा, अन्य पर्यायोंमें हो तो 
वहाँ भी जानेगा । भरहंत झौौर सिद्ध हो जाय तो वहाँ भी वह जानेगा । जानन आत्माका 
स्वभाव है। जानना छूट नहीं सकता, पर यह जानना जाननेके विपरीतपनेकों जाने तो संसार 
में रलता है शौर यह जानना जातनेके विपरीतपनेकी करिकाको भी ग्रहण न करे तो यह 
फिर रागद्ठेषोंकी सृष्टि नहीं रचना | जो भी जीव दुखी हुए वे अ्रपने ही अपरात्रसे दुखी हुए । 
केवलक्रा निरवन--भैया ! भेदविज्ञानसे ही शुद्ध श्रात्माकी प्राप्ति होती है । तुम्हें 
अपने श्रापको भ्रकेला शुद्ध निरखना है तो उसका उपाय केवल भेदविज्ञान है। केवलको 
निरखना है तो उसमें दो पुरुषार्थ होते हैं। पहिला तो मूल हुआ पदार्थोके यथार्थस्वरूपको 
जानकर परसे हटना फिर द्वितीय पुरुषार्थ होता है केवलज्ञान । मायने आत्माके बल मायने 
अपनी शक्ति लगाना श्रर्थात्‌ जो अपने भ्ात्मामें ही अपनी ज्ञानात्मक शक्तिका प्रयोग करे वह 
शुद्ध आत्माको प्राप्त कर सकता है। शुद्ध आत्माको प्राप्त कर ले तो वहाँ र/गद्देषमोहका 
ग्रभाव रूप संवर प्रकट होता है। यह संवरतत्त्वका अधिकार है | संवरकी उपयोगिता और 
संवरके उपायका इसमें वर्णन चल रहा है । ह 
आत्माका शाश्वत हितू संवर--हमारा निजी शाइवव साथी एक संवरतत्त्व है। 
आख़व तो सर्देव धोखा देने वाला है। बंध तो दुःखरूप दशा है। निर्जरा भी हमारा मित्र 
है । पर वह ऐसा उदासीन मित्र है कि वह श्रापका काम संभाल देगा पर सदाके लिए आप 
का साथ न निभायेगा । हम आप संकटमें हों तब झ्रापकी रक्षा कर देगा | जब श्रापको सुरक्षित 
कर दिया फिर आपका साथ न करेगा । जरूरत भी नहीं रहती मुक्तिके बाद निर्जराकी । एक 
संवरतत्त्व ऐसा है जो अभ्रब भी हमारा मित्र है, संकटसे बचाने वाला है । संकटोंसे बचा करके 
फिर कभी हमपर संकट न झा सके ऐसा सर्देव जागरूक रहता है। सिद्ध होनेके पश्चात्‌ भी 
यह संवरतत्व पहरेदारका काम करता रहता है, श्रनन्तकाल तक फिर कोई प्रकारके कर्म 
नहीं आ सकते, ऐसा अद्भुत पराक्रम संवरतत्त्वका सदेव बना रहता है। बह संवरतत्त्व 
रागह्रेष मोहके अ्रभ्नावरूप है । छुद्ध श्रात्माकी उपलब्धि होनेसे रागद्वेष मोहके अभावरूप संवर 
तत्त्व प्रकट होता है । ग्रन्थोंके अध्ययनका फल रूवर होगा चाहिए। हम अध्ययन करते 
जायें श्लौर उसको हम अपनी शक्तिके अनुसार उतारें नहीं तो इसी बातपर सवा बत्तीसीका 
बोल बना है । 
छुआ रटन, चतुर अज्ञानाक! स्टन--भेया ! सुवाकों खुब पढ़ा दिया कि नलनी पर 
वेठना नहीं और बेठ भो जाना तो दाने नहीं चुगना। दाने चुगना तो उलटना नहीं और 
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उलट भी जाना तो छोड़कर भाग जाना । उसे इस तरहसे पक्का याद हो गया । जैसे हमारे 
श्रनेक भाइयोंको पूजा एकदम याद है। इसी तरह उस सुवाने सब याद कर लिया। एक 
दिन पिजड़ा छुला ही रह गया, मौका पाया भट पिजड़ेसे भाग गया । खूब उछलता कूंदता 
जहाँ शिकारीने पक्षियोंके फाँसनेके लिए षडयंत्र रच रखा था, वहीं पर पहुंच. गया । 
उस नलनी पर बैठा हुआ ही रटता जा रहा है कि नलनी पर बेठना नहीं । बंठ जाना तो 
दाने चुगना नहीं । दाने चगना तो;उलटना नहीं श्लौर उलट जाना तो पंजा -छोड़कर भाग 
जाना । ऐसा ही पढ़ता हुआ तोता उस नलनी पर बैठ गया। ऐसा ही पाठ पढ़ता हुआ वह 
दाने चुगने लगा, ऐसा ही पाठ पढ़ता हुआ वहु॒उलट गया पर पंजा नहीं छोड़ता है, कहीं 
गिर न जायें। सो पंजोंसे उसे दृढ़ पकड़े हुए. यही पाठ वह रटता चला जा रहा है! इसी 
प्रकार यह अज्ञानी मोही जीव भी धर्मसे पृण्यसे सब सुख मिलता है--इस तृष्णामें श्राकर 
धर्मके कार्य करता है पर शुद्ध आत्माके ग्रनुभवरूप संवरतत्त्वको प्रकट नहीं करता है। तो 
इतना सब परिश्रम करनेके बावजूद भी वह मोक्षमार्गमें नहीं ञ्रा पाता | हां, कुछ मंदकषाय 
होनेसे पुण्य बंधता है । तो जरा कुछ घन वैभव समागम इसे मिल जायेगा पर इससे भात्मा 
का पूरा वया पड़ता है ? आखिर इन सबको भी तो छोड़कर जाना ही पड़ेगा । 

भेदविज्ञानका अभिनन्दन--यह आत्मा अपने ज्ञानद्वारा अपने आपके ज्ञानमें ही 
ठहरे तो इसका उपकार हो सकता है। इस तरह संवरके परम उपायशूत भेदविज्ञानका 
उक्त तीन गाथावोंमें श्रभिनन्‍्दन किया गया है। अभिनन्दन कहते ही इसे हैं कि गुणानुवाद 
करते जाना श्ौर छुदमें प्रसन्‍त होते जाता तथा जिस गुणका अनुवाद किया जा रहा है उस 
गुणरूप चलनेका यत्त करता । सो ऐसा अभिनन्दन ज्ञानी पररुषोंके द्वारा ही किया जा 
सकता है । इस प्रकरगणामें यह कहा जा रहा है कि भेदविज्ञानसे शुद्ध आत्माकी प्राप्ति होती 
है । परपदार्थोसे निज-निजस्वरूपास्तित्वकी हष्टिसे यह विविक्त है । जो स्वयं सहज एतावन्मात्र 
है वह शुद्ध हो देखनेमें जाना जाता है भ्रौर शुद्ध श्रात्माके अवलम्बनसे ही रागद्रेप मोहका 
श्रभाव हो जाता है। रागद्वेषके मूलभूत मोहको ग्रभावका ही नाम सम्यवकत्व है। अ्रत्र प्रश्न 
किया जा रहा है कि भेदविज्ञानसे ही शुद्ध श्रात्माकी प्राप्ति कैसे होती है ? 

जहु कणशुयमणश्गित्ततियं प्रि कशयहावं शा त॑ परिच्चयद । 
तह कम्मोदयत॒विदों शा जहदि णाणी उ खारित्त ॥१८४॥ 
एवं जाएणइ णाणी अण्णाणी मुणदि रायमेवादं ! 
अण्णा णतमोच्छण्णो आादसहावं अयाणंतो ।॥१८५॥ 

ज्ञानीकी असाताकी स्थितिमें भी ज्ञानसे - अ्रविचलितता--जैसे श्रग्दिसे तप्त हुआ्ना 

स्वणे अपने स्वरोपनेवो नहीं छोड़ता है उसी तरह ज्ञानी जीव कर्मोके छदयसे तप्तायमान 
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हुगा भी ज्ञानीपनेके रवभावको “हीं छोड़ता है। इस तरह ज्ञानी जानता है झौर अज्ञानी 
रागको ही आत्मा मानता है क्‍योंकि वह श्रज्ञादी अज्ञानरूपी अंधकारसे ग्रस्त है, इस कारए 
ग्रात्माके स्वभावकों रहीं जानता । जिस जीवके उत्तम प्रकारसे भेदविज्ञान हुआ है उसके 
क्रोधादिक नहीं है। इस ज्ञान श्र कक्‍्षायका स्वरूप न्यारा-न्यारा है। इनका परस्परमें 
आधार-ग्राधिय सम्बन्ध भी नहीं है । ज्ञान अपने स्वरूपमें है, क्षाय अ्रपने स्वरूपमें है । इन 
दो प्रकारके भावोंका स्वभावका और विभावका जो भेदविज्ञान कर लेता है वह ज्ञानी भेद- 
विज्ञानके सदभावके कारण केवल जानता रहता है । 
संकट मात्र भ्रम -- इस लोकमें संकट केवल भ्रमका है। श्रौर तो कुछ संकट ही इस 
लोकमें नहीं है । जगतमें जितने भी जीव हैं वे सब एक्र स्वरूप हैं सौर अपने जीवसे सब 
पृथक पृथक्‌ सत्ता रखने वाले है | इस हृष्टिसे देखो तो अपने श्रात्माके सिवाय अन्य कोई भी 
ग्रात्मा अपना नहीं है, चाहे कोई घरमें उत्पन्न हुआ है, चाहे श्रापको दोस्त मानने लगे हों, 
कोई आपके कुछ नहीं है । जब स्वरूपकी दृध्सि देखा तो कौन गैर है ? जितने भी जीव हैं 
वे सब हमारे ही स्वरूप वाले तो हैं । हम किससे मुह मरोड़ें श्रौर किससे प्रेम करें ? यहाँ 
सब अंधकार है। स्वरूपहृष्टिसे देखनेपर ये सब जीव एक समान दिखते हैं भौर भेदहष्टिसे 
देखनेपर सब जीव पृथक दिखते हैं। श्रौर श्रपने सहज ज्ञानस्वभावके अतिरिक्त सब जीव 
अपनेसे न्‍यारे दिखते हैं । ऐसा जो ज्ञानी जीव है वह अपने ज्ञानीपनको नहीं छोड़ सकता है। 
निर्मान्त दशामें अ्रमकी असंभवता--किसी सामने पड़ी हुई रस्सीमें यह भ्रम हो 
जाय कि यह सांप है तो कितना झाकुलित होता है श्रोर जब निकट जाकर जान लेता है कि 
यह तो कोरी रस्सी है, ऐसा मात्र ज्ञान होनेके बाद फिर घबड़ाहट नहीं रहती है और ऐसा 
जाननेके बाद जो उसके ज्ञान जाग्रृत हुआ उस ज्ञानकी फिर कौन मेटेगा ? कोई मित्र आकर 
कहे कि भाई मेरे कहनेसे इस रस्सीको सांप जान लो और वैसे ही आ्राकुलित हो तो क्‍या 
वह ऐसा कर सकता है ? नहीं कर सकता है | एक बार यथार्थ ज्ञान हो जाय और उसको 
टटोलकर स्पष्ट ज्ञान कर ले, फिर मित्रके समभानेसे या किसीके कहनेसे वह रस्सीको साँप 
धन ले क्या ऐसा हो सकता है ? नहीं । 
यथार्थज्ञान होनेपर ज्ञानित्वका अपरिहार--यथार्थ भेदविज्ञान होनेके बाद फिर यह 
प्रपने ज्ञानीपनकों नहीं छोड़ता । जैसे तीन अग्निमें त्पाया गया स्वर्ण अपने स्वर्णापनेको नहीं 
छोड़ता है इसी प्रकार कर्मोदयको प्राप्त हुआ्ना भो ज्ञानी अपने ज्ञानस्वभावको नहीं छोड़ता । 
स्वणंकी कितनी ही बार अग्निमें तपावो, क्या तपानेसे स्वर्ण अपने स्वरणपनेको छोड़ के ? 
नहीं, वल्कि स्व्रणको अग्निमें तपानेसे स्वरणोत्वके और कांति बढ़ जायगी । ज्ञानी जीवके कैसे 
ही कर्मोका उदय हो, पर उन्त कर्माके विषाकपें यह कहों अज्ञानी न वन जायगा । यह तो , 
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ज्ञानीपनके स्वभावको न होड़ेगा । कितने ही तीब्र उपसग हों, कर्मोके उदयसे वह संतप्त हो 
फिर भी भेदविज्ञानी जीव शुद्ध आत्माके सम्वेदनकों नहीं छोड़ता है । 
उपसभर्म भी ज्ञानीका ज्ञानिस्--जैसे सुकुमाल सुकौशल, पांडवोंपर और भी अनेक 
मध्पुरुषोंपर क्तिने ही उपसगग श्राए पर उन उपसर्गों के समय वे अपने शुद्ध ज्ञानसे विचलित 
हुए । यह सब ज्ञानकी महिमा है| जैसे रस्सीको रस्सी जान ले कोई, फिर कोई चाहे मुक्का 
घूसा मारे पर कहे कि अरे त इस रस्सीको सांप जान, तो क्‍या वह रस्सीको सांप समझ 
सकता है ? नहीं । बस इसी प्रकार जिसने आत्माके सहजस्वरूपका दर्शन कर लिया है और 
से साधारण शुद्ध तत्् समझ लिया है वह कितने ही परिसह और उपसर्गमें पड़ जाय 
किन्तु यथार्थ जान लेनेसे वह उल्टा जान कैसे सकता है ? शुद्ध श्रात्मतत्त्वका सम्बेदन और 
सहजाभन्दका अनुभवन जो किए है वह तो नहीं मिटाथा जा सकता है । ऐसे उपसर्गमें जब 
वह॒निविकल्प समाधिमें रत है उस कालमें सुख दुःखका भी ज्ञान नहीं है और कदाचित्‌ 
निविकल्प समाधिमें रत नहीं है किन्तु ध्यान अवस्थामें है उस कालमें वह परिणमतन जेयमात्र 
रहता है कि यह भी ऐसा हो रहा है । 
भेदविज्ञाकाा अलोकिक पल--भेदविज्ञानकी कितनी पराकाष्ठा है यहां कि जैसे 
दूसरेके बुखारका दूसरा पुरुष ज्ञानकी कर सकते हैं दुःख नहीं भोग सकता है, इद्ची प्रकार ये 
भी स्व आत्मासे भिन्‍त वस्तु हैं, ऐसा भेदविज्ञान उनके हृढ़ होता है जो ज्ञातामात्र रहते हैं । 
फिर उससे कोई नीचे दर्जुी तीसरी परिस्थितिमें कदाचित कुछ वेदना भी जागृत होती है 
तो वह सामान्य रूपसे होती तो है, किन्तु ज्ञानवलके प्रतापसे उस वेदनाकों नगण्य मानकर 
वह अपने कार्यामें प्रवृत्त होता है। साधुसंतोंके उपसगेके समयमें ये तीनों प्रकारकी परिस्थि- 
तियां होती हैं। सो जो जैसे विकास वाला साधु है वह अपने झ्ापमें उस योग्य विकासको: 
करता है। किन्तु ज्ञानी ज्ञानीपनेके स्वभावको नहीं छोड़ता, क्‍योंकि हजारों विरुद्ध कारण 
जुट जाये तो भी स्वभाव दूर नहीं किया जा सकता । यदि उस स्वभावको भी दूर कर दिया 
जाय तो वस्तुका तो अत्यन्त अभाव हो जायगा । 
ज्ञानीके ज्ञानका अनुच्छेद--ज्ञानीका ज्ञान है शुद्ध ज्ञाताद्रष्टा रहना । यदि ज्ञाताद्रष्ट 
रहना नष्ट हो जाय तो अब वह ज्ञानी ही क्या रहा, और ज्ञान ही न रहा तो आत्मा ही 
क्‍या रहा ? वस्तुका उच्छेद हो जायेगा, पर वस्तुका उच्छेद नहीं है । जो सत्‌ पदार्थ है 
उसका नाश असम्भव है। ऐसा जानता हुआ कमंसि आक्रान्त भी ज्ञानी हो रहा है तो भी. 
न राग करता है, न ह्वेपष करता है, और न्‌ मोह करता है किन्तु शुद्ध आत्माको ही प्राप्त- 
रत्ता है । ९.५ 3 | 
ज्ञानीके ज्ञानकी एकहपता--आत्मा ज्ञानमात्र है, उसका काम जानना है। और 


ग्रगथार्थ जाननका अदल बदल होता है पर यथार्थ जाननका श्रदल बदल नहीं होता है । 
जहां यह ज्ञान हग्ना कि लो यह मैं तो ज्ञान ज्योतिमात्र हूं जो कुछ कर सकता हूँ अपनेमें कर 
सकता हूँ, उसका जो फल मिलता है वह अपने लिए मिलता है । श्रपने ही परिणमनसे हट 
कर अपने ही परिणमनको करता हैँ ओर ये सब अपनेमें किया करता हूँ। मेरे "वरूपका 
किसी भी ग्रन्य पदार्थसे कोई सम्बन्ध नहीं है। ऐसा जो पुरुष जानता है वह शुद्ध श्रात्माको 
प्राप्त करता है। अर्थात्‌ समस्त परपदार्थोप्ति भिन्‍्त श्रौर उन सब परका निमित्त पाकर 
उत्पन्त होने वाले विभावोंसे भिन्‍न केवलज्ञान ज्योतिमात्र मैं हँ--इस प्रकारका अनुभव 
करता है। 
संकटसे छूटनेके लिये मोहीका संकटरूप यत्न-भैया ! जगतके जीव जितना भी 
यत्त करते हैं वे सब सुख पानेके लिए करते हैं श्रौर आनन्दकी प्राप्ति इस जीवको शुद्धज्ञान 
से ही हो सकती है । इस जीवको जितने भी संकट हैं वे सब भ्रमसे हैं । घरमें रहकर श्रच्छे 
भजे मौजके परिवार को देखकर आनन्द मानते हैं, सम्पदा बढ़ती है तो खुश होते हैं अथवा 
कुछ अपनी ही गोष्ठीके बीच कुछ दिलचस्प बातें मनके अ्रनुकूल होती हैं तो श्रानन्द मानते 
हैं किन्तु यह सवका सब जो कुछ गुजर रहा है यह जीवपर संकट है | क्या धव इस जीवका 
सहायक होगा ? नहीं । मृत्युके वाद तो साथमें रंच भी न जायगा और जब तक जीवित हैं 
तब तक भी सुखका विषय नहीं बन सकता । किन्तु धनपर ही सबकी दृष्टि है, धन कम है 
तो दुःखी रहते हैं श्रौर अधिक है तो तृष्णामें व्याकुलता रहेगी । ये सबके सब जिन्हें कहते हैं 
पुण्य वैभव, वे सब संकट हैं इस जीवपर । 
संकट मेटनेका उपय-- इस जीवके संकट मेटनेका उपाय है शुद्ध ज्ञानका श्रनुभव 
होना । यह संसार एक जाल है, गोरखधंधा है। इससे निकलदा कठित भी है और बड़ा 
सुगम भी है । अहो इसी समय सर्व परका विकल्प त्यागकर श्रपने इन्द्रियमनकों संयत करके 
अन्तरमें ही कुछ निरखा जाय तो लो इसी समय सुख हो गया और इतनी बात नहीं को 
जा सकती है तो सुख कभी मिल ही नहीं सकता । कैसे लावोगे, कहाँसे लावोगे सुख ? जड़ 
वस्तुवोंमें तो सुख गुण है ही नहीं । उनका संचय विग्रह किया तो सुख झआायगा कहाँसे ? 
अन्य जीवोंमें सुख गुर तो है मगर उनका सुख गुण उनके ही लिए है, भेरे लिए नहीं है । 
ऐसा जो वस्तुके स्वरूपको यथार्थ जानता है वह शुद्ध आत्माको प्राप्त करता है भर जो शुद्ध 
आत्माको जानता है वह संकटसे दूर हो जाता है । 
हि भेदविज्ञान बिना आत्मादी उपलब्धिका अन्य उपाय नहीं--जिसके भेदविज्ञान नहीं 
अप जाग 
| नता हुआ, रागादिकको ही श्रात्मा मानता 
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हुआ राग करता है, हेष करता है, मोह करता है। वह परसे विविक्त इस निज शुद्ध झ्रात्मा 
को नहीं प्राप्त कर सकता । 

शुद्ध स्वरूपकी दृष्टिका प्रताप--शुद्धके मायने हैं सबसे न्‍्यारा । न्‍्यारा बन जाय, शुद्ध 
पर्याय तो अपने ग्राप हो जायगी । केवल ज्ञानपरिणमन करनेके लिए उद्यम नहीं करता है । 
वह तो स्वयं होगा । यत्न तो इस वातका करना है कि परपदार्थोमें मैं हूं, मुझमें पर हैं, मैं 
इस रूप हूं, इस प्रकारका जो परमें सम्मिश्रण हो रहा है उस परके उपयोगसे हटना है श्रोर 
सबसे न्यारे विविक्त केवल अपनेको स्वभावमात्र निरखना है । ऐसी दृष्टि यदि कुछ क्षण तक 
लगातार रह जाय, श्रन्तमु हुते तक लगातार निविष्त रह जाय तो इस अनन्त ज्ञानके अनुभव 
में ही सामर्थ्य है कि बिना चाहे, बिना उपयोग लगाए, विना बुद्धि किए समस्त लोकालोकका 
एक साथ ज्ञान हो जाता है। भैया ! जिसमें लोग सुख मान रहे हैं, घर ग्रहस्थीमें, धन 
वैभवमें, ये सब शुद्ध ज्ञान विकासके बाधक हैं। तो जो अपने शुद्ध ज्ञानस्वरूपको देखेगा 
उसको सब कुछ प्राप्त होगा । इससे यह निश्चय करना कि भेदविज्ञानसे ही शुद्ध आझात्माकी 
प्राप्ति होती है । 

भेदविज्ञानके स्थान--श्रव भेदविज्ञान कितनी श्रेणियोंमें हो गया ? स्पष्ट पृथक तो 
धन वैभव मकान हैं, सो इन्हें प्रथम ही भिन्‍त निरखना चाहिए | फिर इनके बाद जो चेतन 
पदार्थ हैं पुत्र, मित्र, स्त्री इत सबको अपनेसे भिन्‍न देखना, तीसरे भिन्‍न देखना इस देहसे ? 
जिस देहसे एक क्षेत्रावगाह रूपसे ठहरा है | इस देहसे न्‍्यारा देखना, यह भेदविज्ञान तीसरी 
श्रेणीका है | उससे उत्कृष्ट इसके पदचात्‌ जैसे कि श्रागमके द्वारा जाना गया है और बुक्तियों 
से समभा गया है, ज्ञानावरणादिक द्रव्य कर्मसे भिन्‍न अ्रपनेको तके यह हुई चौथी बात। 
पांचवीं बात--इन कर्मोके उदयका निमित्त पाकर जो रागद्वेषादि भाव होते हैं उत राग- 
हेषादि भावोंसे अपनेको न्‍्यारा समभो । छठी बात--जो इतने विचार विकल्प हुश्ना करते 
उन विचार विकल्पोंसे न्‍्यारा अ्रपनेको समभो | ७ वीं बात--जो इतना जाननमें परिवर्तन 
चल रहा है यद्यपि उन परिवतेनोंका सम्बंध रागद्वेष भावोंसे नहीं है, रागद्वेष पहिले थे इस 
संस्कारके कारण रागद्वेषमें मिट जाने पर जो ज्ञप्ति परिवर्तेव रहता है, जाननकी अ्रस्थिरता 
रहती है उस ज्ञप्ति परिवतेनरूप क्रियासे भी अपनेको भिन्‍त सममना है। फिर इसके पद्चात्‌ 
शुद्ध आत्माकी उपलब्विके प्रतापसे केवलज्ञान प्रकट होगा, किन्तु प्रकट होने वाले उप्त केवल 
ज्ञानसे भी न्‍्यारा केवल ज्ञानस्वभावमान्र अपनेको देखो । 

ज्ञानसभावकी अनुभूति केबलज्ञान--मैया ! केवलज्ञान अभेद स्वानुभूतिके पव्चात्‌ 
प्रकट होता हैँ, अनादिसे नहीं है । वह समय-समय पर उत्पन्न होता हैं। प्रत्ति समय नीवन 
नवीन ज्ञान, ज्ञानख्पसे परिणमा करता हैँ। यह मैं स्वत:सिद्ध श्रनादि प्रनन्त ज्ञानस्वभांव 
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मात्र हूं, यों समस्त पर झोर परभावोंसे श्लर समस्त पर्यायोंसे भी न्यारा ज्ञानस्वभावमात्र 
अपनेको देखना यह है भेद विज्ञानका फल । पहिले हुश्ना भेदविज्ञान उससे किया परसे अ्रपने 
को च्यारा, फिर भी इस ही कमंके फलसे परको छोड़कर केवल निजको ग्रहण क्रिया और 
अब केवल निजमें ही ग्रहण करने लगा । ऐसे भेदविज्ञानके फलमें जो अभेद ज्ञान प्राप्त 
किया उस बअशेद ज्ञानमें इतनी सामथ्य है कि भव-भवके भी बांधे हुए कर्म क्षणमात्रमें ही 
खिर जाते हैं श्लौर यह निर्मल आत्मा लोकालोकका ज्ञाता हो जाता है । 
आनन्दमय पदकी प्राप्तिका मूल उपाय आन्तरिक भेद्विज्ञान--जीव तो ज्ञान और 
प्रानन्‍द्में सहज तन्मय है। कहींसे ज्ञान और आनन्द लाना नहीं है। बस केवल इसने जो 
ऊधम कर रखा है विवेक करके उन + ऊभ्मोंको, विभावोंकों दूर करना है। परमात्मत्व तो 
स्वयमेव प्रकट होता है। जरा निरूपित भेदविज्ञानकों पुन: उपयोगमें लायें, घरसे मैं न्‍्यारा 
हुँ इसको दुनिया कहती है । देहसे भी जुदा हैं इसे भी दुनिया मानती है पर अपने आपकें 
उत्पन्त होने वाले ज्ञान और कषाय इन दोनोंमें भेद किया जाना सफल भेदविज्ञान है । जैसे 
कभी लोग कहते हैं ना कि एक मन तो कहता है कि अ्मुक काम किया जाय और एक मन 
कहता है कि यह काम करने योग्य नहीं है । वे दो मन हैं क्‍या ? श्ररे वे कुछ नहीं है । वे 
ज्ञान और कषायके प्रतीक भाव हैं । कषाय कहता है कि ऐसा कर डालना चाहिए, तब ज्ञान 
कहता है कि यह करने योग्य नहीं है । इस प्रकार ज्ञान श्र कषायमें प्रकट स्वरूपभेद है । 
स्व॒रूपभेदसे वास्तविक सेद--एकका दूधरा क्या लगता है ? भिन्न प्रदेश हैं, भिन्‍न 
सत्ता है, भिन्‍त स्वरूप है। इस ज्ञान और कषायक्रा तो आधार-प्राधेय भेद भी नहीं है कि 
कपषायमें कषाय स्थित है व ज्ञानमें ज्ञान स्थित है। तब फिर क्‍या है ? स्वरूप प्रतिष्ठितत्व 
सम्बन्ध है । ज्ञान अपने जाननस्वरूपसें है, कघाय अपने युस्सा झ्रादिकके झूपमें स्थित है। 
ज्ञालमें कषाय नहीं है, कषायमें ज्ञान नहीं है ऐसे अपने श्रापमें ही स्वभावकों तिरोहित करके 
उत्पन्त होने वाले कषायमें और श्वभावमें भेद किया जा रहा है कि मैं ज्ञानमात्र हूँ | यह 
वपाय परभाव है | इसमें तो झ्राधार-श्राधेय सम्बन्ध नहीं । 
ज्ञान ओर कपायक्ी अनाधाराघेयतापर एक दृषश्ंत-- जैसे श्राकाश जुदा है और ये 
मकात आादिक जुदा हैं। झ्ाकाशमें मकान नहीं हैं मकानमें आकाश नहीं है | अ्रथवा मोटेरूप 
में चाहे समझ लो कि एक घरमें ही दो भाई रहते हैं किन्तु उनका किसी कारण चित्त पर- 
स्प॒रमें फट जाय तो उस भाईका वह कुछ नहीं है । उसमें वह नहीं, उसमें वह नहीं | इसी 
प्रकार जितने भी जगतके पदार्थ हैं इत सब पदार्थोंका स्वरूप फटा हुआ है, बंटा ह्थ्ा है 
श भी यहीं है और ये मकात आदिक *ते यहों हैं कितु ग्राकाशका अस्तित्व 


श्राकाझमें 
है । आकाशके प्रदेश झाकाशमें ही हैं, श्र,काशमें मकान नहीं, मकाममें 


आकाश नहों | व्यब- 
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हारहश्सि तो यद्यपि गह साफ तजर आ रहा है .कि आ्राकाशमें ही तो मकान है, पर स्वरूप- 
दृष्टिसे देखें तो मकानमें मकान है, आकाशमें श्राकाश है। उनमें आधार-भ्राधेयका सम्बंय 
नहीं है । ४ 
ज्ञान ओर कपायकी अनाधाराघधेयतापर दूध पानीका दृष्टान्द--जैसे और दृष्टान्त 
लो । पावभर दूधमें पावभर पानी मिल गया, वे एकमें मिल जानेसे एक रस हो गए, पर 
दूधमें पानी नहीं है और पानीमें दूध नहीं है । दिखनेमें ऐसे न्यारे नहीं आते हैं किन्तु आग 
पर गर्म करनेसे वे न्यारे-न्यारे स्पष्ट मालूम होते हैं| पानी तो भाप बनकर उड़ जाता है 
और दूध रह जाता है। दूधमें दूध था और पानीमें पानी था। वे दोनों तन्मय नहीं हो गए 
थे। इस प्रकारकी भेदयुक्तिसे दूधमें दूध रह गया और पानीमें पाती रह गया । इसी प्रकार 
एक ही क्षेत्रमें जीव, पुदूगल, धर्म, अधर्म, झ्राकाश काल छहो बराबर रह रहे हैं। फिर भी 
किसीमें कोई दूसरा नहीं है। आकाशर्में पांचों द्रव्य नहीं है | जीवमें पांचों द्रव्य नहीं है । 
किसी भी द्रव्यमें बाकी कोई द्रव्य नहीं है । 

सम्यकत्य सावकी आदेयता-भैया ! सबसे उत्कृष्ट भाव है यह सम्यक्त्व भाव | यदि 
सम्यक्त्व प्रकट होता है तो फिर श्रन्य वस्तुवोंका महत्त्व क्या है ? चक्रवर्तीकी सम्पदा इच्ध 
सारिखे भोग । काकवीट सम गिनत हैं सम्यग्हृष्टि लोग ॥” अपने श्रापके स्वरूपकी महिमा जब 
तक अपने आपको न मालूम हो तब तक अपनेको दीन समभना चाहिए और जब अपने 
स्वरूपकी महिमा अपनी समफ्रमें श्रा जाय तब यह समा चाहिए कि हस अब सत्यथपर 
हैं। अपनी ऋद्धि समृद्धिपर ध्यान देनेसे निराकुलता होती है। जितनी शक्ति बने उतना 
करो, पर शक्ति न हो तो श्रद्धासे न चिगो। श्रद्धासे चिग जानेपर फिर इस जीवका हित नहीं 
हो सकता है। 

इस प्रकार दो गाथावोंमें यह वर्णन किया गया है कि शुद्ध आत्माके अनुभवसे ही 
हित होता है और शुद्ध आत्माकी प्राप्ति भेदविज्ञानसे होती है। इसलिए सच प्रयेत्त करके 
मूलमें स्वभाव और विभावका भेदविज्ञान उत्पन्त कर लेना चाहिये । श्रव शुद्ध श्रात्माक्ी 
प्राप्तिसि सम्वर किस तरह होता है, ऐसा प्रइन होनेपर इसमें समाधानमें यह गाथा कही जा 
रही है:-- 

सुद्धं तु पियाणंतो सुद्धं चेवप्पयं लहदि जीवो । 
जाणतो दु असुद्ध असुद्धमेवप्पयं लहुदि १८६ 

जो जीव शुद्ध आत्मतत्त्वको जानता है वह छुद्ध आत्माको प्राप्त होता है और जो 
अशुद्धको ही जानता है चह अशुद्ध ही आत्माको प्राप्द होता है । 

शुद्ध आत्माकी उपासनाका परिणाम--जो महात्मा नित्य ही अविच्छिन्तन श्ररावाही 
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ज्ञाससे श्रर्थात्‌ ऐसे ज्ञानसे जिस ज्ञानकी धारा कभी न टूंटे ऐसे ज्ञांनसे शुद्ध आ्रात्माको प्राप्त 
करते हुए रहता है तो ज्ञानभावसे ज्ञानमय ही भाव होता है, इस कारण भिन्‍न जो कर्मा- 
स्रवणका निमित्त है, रागद्रेष मोहकी संतान हैं उनका निरोध होनेसे शुद्ध आत्माकी प्राप्ति 
होती है | जो अपने झ्रापको ही परतत्त्व जानता हैं श्रन्य किसीकों नहीं जानता, वह अपने 
आपके प्रदेशोंको छोड़कर अन्यत्र नहीं रह सकता । अपने गुशोंका प्रयोग श्रपने आपके द्रव्यमें 
होता है, द्रव्यपर होता है, अ्रपने द्रव्यके लिए होता है । इस कारर् ज्ञान गुरो एक जो किया 
करता है वह आत्माके प्रदेशोंमें करता है, श्रपने श्राप ही करता है, अपने 'को ही करता 
है । इस कारण वस्तुतः यह आत्मा अपने आपको ही जानता है, परको नहीं जानता । 
इृष्टिके अनुसार सृष्टि-अब अपने आपको कैसा जाने यह श्रात्मा कि अपनी अशुद्ध 
सृष्टि करले या श्रपती शुद्ध सृष्टि करले । यदि अपनेको शुद्ध ज्ञानस्वभावमंय जानता है तो 
इसकी सृष्टि शुद्ध ज्ञामय होगी। यदि विकाररूप अपनेकों समभता है ती इसकी सृष्टि 
विकाररूप होगी । यद्यपि सम्यग्दष्टि पुरुष सराग अवस्थामें रागसहित परिणमता है, रागसे 
दूर नहीं हुआ है, अवस्था रागकी चल रही है, तिस पर भी ज्ञानी पुरुषमें ऐसी ज्ञानकला है 
कि जिस ज्ञानकलाके द्वारा यह अपने झ्रापको विकाररहित शुद्ध स्वभावरूपमें देखता है । बस 
इसका समस्त पुरुषार्थ यथार्थ जाननमें है। यथा जान लेने वालेके प्रतिपक्षमें कोई शक्ति 
ऐसी नहीं है कि इस श्रात्माकों दुखी कर सके। यथार्थ नहीं जानता और दुःखी हो रहा 
है ॥ निजको निज प्रको पर जान, यही यथाथे ज्ञानका चिन्ह है। स्वयं यह जैसा है जितना 
हैं उतना यह अपनेको माने, शेष समस्त परद्रव्य जितने हैं जैसे हैं उनको वैसा मानें तो यह 
कहलाता है यथाथे ज्ञान । 5 न 
उपयोगके अनुसार परिणतिका शुजरनां--जिस प्रकारका उपयोग होता है उस 
प्रकारकी ही बात गुजरती है। यह जीव जब अपनेको परिवार वाला हूं, घर वाला हूँ, मैं 
अमुक हूं, अमुक कुलका हूं, इस प्रकारसे मानता है उसे आकुलताएँ नियमसे आायेंगी क्योंकि 
उसने अपनेको यथार्थरूप माना । उपयोगका ग्राश्नय जब परद्रव्य होता है तब चूँकि वे 
समस्त परद्रव्यः भिन्‍नत हैं श्र पर्याय रूपसें श्राए हैं इस कारण अप्न व हैं। सो उन परद्रव्यों 
के मिट जानेके कारण यह क्लेश करेगा ही । सो जिसकी दृष्टि श्रपने आपपर ऐसी उपयोग 
रूप है जिस उपयोगके कारण परसे सम्बंध करना पड़ता है वह उपयोग इसकी आकुलतावों 
का जनक है किन्तु जहाँ यह ज्ञानी आत्मा अपने सहज अशरण भावरूत अपनेको मानता है 
उस समय कोई क्लेश नहीं होता । 
. अपने आपको जेसा माने उसपर सुख दुःखको निर्भरता--भैया ! अपनेको कैसा 
मार्ने--इसपर ही सुख दुःख निर्भर हैं । सुख दुःख होनेकी जड़ यही है । वाह्यपदार्थोंमें निग्नह 
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अनुग्रह करनेंमें सुख दुःखकी व्यवस्था नहीं है। सिर्फ इतने पर ही सुख दु:खकी व्यत्रस्था 
निर्भर है कि मैं कैसा हूँ इसे जैसा मानें । जहां यह माना गया कि मैं अ्रमुक जातिका हूँ, 
अमुक पोजीशनका हूँ, इस रूपसे जब अपनेको माना गया तो यह तो अयथार्थ बात हुई । 
क्या ये कुल, जाति, पोजीशन झादि आत्मके स्वरूप हैं ? नहीं । अस्वरूप रूप अपनेकी 
माने तो वहाँ क्षोभ होगा ही श्रौर कुछ क्षणोंके लिए सब विकल्पोंसे हटकर बाहरमें द्रव्य 
क्षेत्र काल सबका ध्यान स्‍भ्ुुलाकर केवल स्वयं यह अपने आप जैसा है ज्ञानज्योति ऐसा: ही 
उपयोग में लें । जो अमूर्त है किन्तु श्रानन्दका अ्रविनाभावी है ऐसा जाननस्वरूपमात्र अ्पने 
को उपयोगमें लें तो चंकि वहाँ किसी परका ख्याल ही नहीं है तो उसे क्षोभ किस बात 
पर हो ? 
* _ परद्वव्यके अनाश्रयसे क्लेशमुक्ति--जितने क्षोभ होते हैं उन क्षोभोंका विषय 
परपदार्थ होते हैं| कोई परपदार्थे ख्यालमें न रखे और क्षोभ या दुःख हो जाय, ऐसा कभी 
नहीं हो सकता । इसी कारण जेनदशेनमें प्रशाँति मेटने के लिए स्वद्रव्यका श्राश्नय कराया 
है, परद्रव्यका आश्रय छुड़ाया गया है। स्वद्रव्यका श्राश्रय कैसे हो, इसका उपाय है भेद- 
विज्ञान | परसे हटना स्वमें लगना यह बात भेदविज्ञान बिना नहीं होती । जब कि कोई 
लोग ईश्वर मर्जीपर ही भ्रपना मोक्ष समभते हैं। भक्ति किए जावो, जब भगवानके मनमें 
आ्रायगा तब अपना मोक्ष हो जायगा किन्तु अपने आपकमें परमात्मस्वरूपकी श्रद्धा लेना शौर 
ग्रन्य सबको भ्रुला देना यही मुक्तिका उपाय है। ऐसा होनेके लिए ही हम ऐसे स्वरूप वाले 
रूपका ध्यान करते हैं। भेदविज्ञानसे ही परसे निवृत्ति और स्वमें चृत्ति हो सकेगी । 
पदार्थो' के यथार्थ ज्ञानपर कल्याणकी निर्भरत;:--भैया ! भेदविज्ञान कब हो जब 
स्व व परका भिन्‍न-भिन्‍न स्वरूप हमारे ध्यानमें जमे । कब जमे ? जब हम उनका भिन्‍न- 
भिन्‍न स्वरूप पहिचान लें, इस विषयका बहुत अधिक विवेचन जैनसिद्धान्तमें है.। पदार्थोकेः 
यथार्थेस्वरूपके ज्ञानप्र हम आपका कल्याण निर्भर है। पदार्थोमें २ प्रकारके गुण हैं । 
एक तो ऐसा गुण जो सभी पदार्थोमें मिल जाय । कया ऐसे: गुण नहीं होते जो सभी पदार्थों 
में मिलें ? जैसे अस्तित्व है, सत्ता है, क्या जीवमें ही है, पुद्गलमें नहीं है । . इसी प्रकार 
सभी द्र॒व्योंमें वस्तुत्व होता है अर्थात्‌ अपने स्वरूप से ही होना, परके स्व॒रूपसे 
नहीं होना, यह बात किसी एकमें नहीं पाई जाती है । जितने सत्‌ हैं उन सबसे यह बात 
पाई जाती है कि वे अपने स्वरूपसे हैं और परके स्वरूपसे नहीं है ? यदि ऐसा न हो तो 
अस्तित्व भी नहीं रह सकता । कोई द्रव्य अपने स्वरूपसे भी हों और परके स्वरूपसे भी हों 
तो फिर वह वस्तु ही क्‍या रही ? बस्तुत्व हो तो अस्तित्व सम्भव है श्रन्यथा सत्ता भी 
असम्भव है। अपने स्वरूपसे रहना क्या यह सब ्रव्योंमें सम्भव नहीं है ? तो वस्तुत्व भी 
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सब  द्रव्योंमें पाया जाता है और प्रत्येके समय परिणमन चलता रहता है। ऐसे भी गुण 
पदार्थोमें हैं कि नहीं हैं । इस कारण द्रव्यत्व गुण भी प्रत्येक पदार्थमें है। शौर वह अपनेमें 
ही परिणमता है, परमें नहीं, यह अगुरुलघुत्व गुण है। इन गुणोंसे वस्तुबगे स्वतन्त्रता ज्ञात 
होती है ! ह 
खुदके परिचयक्री कठिनताका करण - भैया ! यह भेदविज्ञान का प्रकरण है। 
संवर भावका अधिकार है । इस जीवने भ्रव तक सब कुछ काम भोग सम्बन्धी कथा सुती 
वहो इन्हें रुचिकर हुई | इनका ही इन्हें परिचय हुआ, पर श्रात्महित करने वाली कथा, 
आत्मकथा, वस्तुस्वरूपकी कथा अ्रव तक सुननेमें नहीं आई, परिचयमें नहीं श्राई, श्रतुभवमें 
नहीं आई, इस कारण संसारी जीवके अपने पतेकी बात अभ्रनहोनीसी मालूम होती है। पर 
अपना ही परिचय अपनेको न मिल सके यह तो बड़े विषादकी वात है। खुद है और खुदको 
न जान सके, इसके जाननेकी तरकीव भी बहिमुंख श्रौर अन्तरमुख दोनों प्रकारसे हैं किन्तु 
वहिमु ख पद्धतिसे तो केवल स्वरूप को जान लेगा व अन्तमु ख पद्धतिसे श्रात्मामें उतारता 
हुआ जान सकेगा | 
असाधारणगुणके साथ पाये जाने वाले साधारण गु्णोकी चर्चा--यह सब पदार्थों 
की चर्चा है। पदार्थोका सही-सही स्वरूप जाने बिना भेदविज्ञान नहीं हो सकता । भेद- 
विज्ञान हुए बिना शझात्माकी प्रतीति नहीं हो सकती । आत्माकी प्रतीति हुए बिता श्ञांति नहीं 
मिल सकती । समस्त पदार्थ कुछ ऐसा-गुणोंहूप हैं जो गुण सभी पदार्थोमें पाये जाते हैं 
ग्रौर सभी पदार्थ ऐसे अ्रसाधारण ग्रुण रूप हैं जो केवल उस ही जातिमें पाये जायें और 
अन्य जातिके द्वव्योंमें न पाये जायें । अ्रभी साधारण गुणोंकी चर्चा चल रही है। अस्तित्व 
वस्तुत्व और द्रव्यत्व ये गुण सभी पदार्थोंमें है। और आगेके तीत गुण ऐसे हैं जो सब 
पदार्थोमें पाये जाते हैं । जेसे वस्तुके परिणमनका स्वभाव तो है किन्तु क्‍या वस्तु अटपट 
रूप परिणम सकती है ? क्‍या मैं शरीररूप परिणम जाऊं ? नहीं परिणम सकते हैं । 
क्या नारकी तलवार बन जे हैं--आप प्रन्‍ कर सकते हैं कि नारकी जीव 
जिनको अपृथ्क्‌ विक्रिया है वे जब चाहें त्व नारकीकों तलवारसे मारें तो वे तलवार वाले 
हो जाते हैं | उनको तलवार ढूढ़नी नहीं पड़ती । तो वे नारकी तो तलवाररूप परिणमते ? 
उत्तर--वहाँ ऐसी अ्साता हैं कि नारकी चाहे कि तलवारसे मारु तो जैसे ही उसने मारनेके 
लिए हाथ उठाया और इच्छा की कि यह हाथ ही तलवाररूप परिणम जाता है। उनका 
ह शरीर ही तलवाररूप बनता है। कहीं बाहरसे कोई चीज उठाकार तलवार नहीं 
5 » ऊटा भी बना सकें, और मुग्दर भी 
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बना सकें | कितनी ही चीजें अपन भी यहां हाथसे :. थोड़ी-थोड़ी बना लेते हैं पंर भ्रपनी 
विक्रिया नहीं है इसलिए इस हाथका ही तरेड़ वरेड़ क्रके किसी रूप बना लेते हैं, पर 
नारको जीवके अपूथक्‌ वैक्रिया है । वह इच्छा करते ही अपनेको सर्परूप बना ले, बिच्छूरूंप 
बना ले यह सब उनके द्वरीरका विस्तार है । | 
सिंहादिकरूप भी नारकशरीरकी विक्रिया--जैसे कहते हैं कि इस जीवको सिंह 
खाता . है, तो वहां सिंह कहां रहता है। जब वह नारकी यह ख्याल करता है कि मैं इंसे 
सिहरूप बनकर खाऊँ तो वह सिंहरूप बनकर उसको पीड़ित करता है। वह सिंहरूप भी 
नारकी जीवके शरीरका विस्तार है। यों अपने आपमें ही श्रपनेकी परिणमाता है, किसी दूसरी 
वस्तुको नहीं परिणमता है | वस्तुवोंमें परिणमनका स्वभाव पड़ा है, परिणमते- रहते हैं पर 
श्रपनी जातिरूप परिशमेंगे, परकी जातिरूप न परिणामेंगे । । । 
तो यह. भी गुर सब द्रव्योंमें हैं कि प्रत्येक पदार्थ अपने ही रूप परिशमेगा, दूसरेके 
रूप न परिणमेगा | इसको बोलते हैं अ्गुरुलघुत्व और प्रत्येक पदार्थ प्रदेशमें है | कोई पदार्थ 
ऐसा नहीं है कि है और, आकार कुछ भी न हो । चाहे अमूर्त आ्राकार हो या घृर्त आकार 
हो । यह प्रदेशवत्व भी सभी पदार्थोमें है और सभी पदार्थ किसी से किसी प्रकारके ज्ञानके 
द्वारा प्रमेय हैं। ऐसा प्रमेयत्व गुण भी है। यों समस्त द्रव्योंमें चाहे श्रेमृतत द्रव्य हो, . चाहे 
मृते द्रव्य हो, पर सभी द्रवव्योंमें ६ साधारण गुण होते हैं। यह तो साधारण गुणोंकी बात 
कही है । | ह ट 
० असाधारण गुण भेदविज्ञानकका आधार--प्रत्येक पदार्थमें असाधारण गुण भी होते 
हैं, जो भ्रपती जातिमें रह सके किन्तु दूसरेकी जातिमें न रह सके । चेतन गुण जीवके ही 
न मिलेगा, पुद्गल आदिक द्रव्योंमें न मिलिगा । पुदगलोमें मूर्तिकता शुरा मिलेगा, रूप, रस, 
गंध, स्पशमयता मिलेगी, श्रव्य द्रव्योंमें न मिलेगी | तो यह जो भेदविज्ञान होता है वह सर्व 
गुणोंसे नहीं होता है किन्तु असाधारण गुणोंसे होता है । साधारण गुणोंसे इसकी सुरक्षा रहती 
है। आत्मामें जो चैतन्य नामक असाधारण गुण है उसके कारण इसकी जो सृष्टि, होती है 
वह चेतनात्मक होती है। : कप ह 
सोपाधिदशामें ज्ञानके'करण--उपाधिसम्बन्धसे ज्ञानकी उत्पत्तिके कारण ५ इन्द्रिया 
और एक मन है | इस प्रकार ६ उत्पन्न होते हैं। इन ६ करगणोंके द्वारा यह जीव - जानता 
है | स्पर्शन, रसना, घ्रारप; चक्षु श्रौर श्रोत ये त्तो स्पष्ट हैं पर एक अरंत:करणा है जो लोगों 
की दिख नहीं सकता । भीतर ही है । उसका नाम है मन, और यही अ्रंत:करण आजके 
बतानेमें दिल और मस्तिष्क दो रूपोंमें माना गया है । श्ञास्त्रोंमें मनको अ्नवस्थित कहा है | 
यह मन अनचस्थित है | भावमन तो अ्रनवस्थित है , हो और द्रप्यमन भी अनवस्थित है। ये 
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कुछ इस प्रकारके रंग तरंग वाले हैं कि ये अपना आकार भी कुछ हव तक भिर-भिन्‍न 
स्थानोंमें करते हैं और इनका भाव्र तो अत्यन्त ही अ्रनवस्थित है। जैसे कि लोग कहा करते 
हैं कि यह मन थोड़ी क्षणोंमें किधर है और हजारों मील जानेमें इसे एक सेकेण्ड भी नहीं 
लगता । भीतरमें विक्रल्पोंके भी नाना परिशमन हैं । 
सनकी अनवस्थितताका एक उदाहरण--एक श्रावकने अपने मित्र साधुके सम्बंधमें 
समवशरगणामें पूछा--प्रभो ! अ्रमुक साधुका इस समय कैसा परिणाम है ? उत्तर मिला कि 
इससे एक ही सेकेण्ड पहिले ऐसा परिणाम था कि यह मरकर ७ वें नर्कमें जाता किन्तु इस 
समथ उसके अन्दर ऐसा परिणाम है कि वह ७ वें स्वर्ममें उच्च देव होगा । तो मनकी 
अवस्थितताको हम आप सब जानते हैं । क्षणमें ऋर परिणाम हो जाय और कुछ क्षणमें ही 
विशुद्ध परिणाम हो जाय । पर क्रूरता छोड़कर विशुद्ध परिणाममें आ जाना यह ज्ञानी पुरुष 
से ही बनता है। अज्ञानी पुरुषमें यह साहस नहीं है कि क्रूरता शीघ्र छोड़ सके | बड़ा समय 
लगेगा । उसका मन क्षण-क्षणमें डोलता रहता है । 
मनकी टिप्रकारीय गति--यही मन दो प्रकारके कार्मोंका कारण बनता है। एक 
तो जाननका कारण और एक प्रीति अ्रप्रीति करनेका कारण | इस मनमें ही ये दो प्रकारके 
काम हैं । जिस प्रकारतामें यह मत जाननेका कारण है उस प्रकारकों कहते है मस्तिष्क और 
जिस प्रकारतामें यह प्रेम करता है, हेष करता है उसे कहते हैं दिल । दिल और दिमाग ये 
दोनों जैनसिद्धान्तमें पृथक्‌ कररणा नहीं बताये गए हैं किन्तु एक ही श्रन्त:करण है । इस मन 
में ही दो प्रकारकी कारणता है--एक जाननेका करण बनना और एक रागद्वेषका करण 
बनना । 
व्यावहारिक अनुभव और उसका कारण--व्यावहारिक श्रनुभवमें ऐसा देखा जाता 
है कि जाननेकी उत्सुकता करता है तब सिर॒पर या इस मस्तिष्कपर जोर डालता है। और 
ब॒ प्रेमकी बात है राग अनुराग श्रोर भक्तिकी बात है तब दिलपर जोर पहुंचता है। सो 
ससे कहीं दो जगह करण नहीं बन गया कि मस्तिष्क सिरमें पहुंचा और दिल वक्षस्थलमें 
हुंचा । किन्तु एक ही जगह रचनाकी प्राप्ति मनकी अ्रनवस्थितताके कारण वह अपनी -२ 
ब्रकारतामें दो प्रकारके मूड बनाता है। जेसे अपना उपयोग एक है पर इस उपयोगको बाहर 
दी ओर करके भी हम पदार्थोको जानते हैं हि तो बहिर्मुखता होकर पदार्थोंको जानना नए ढंग 
23 02030% बी 3 ध्। के हैं तो अच्तर्मुख करके 
तो वह सिरकी भर उन्मुख होकर कारण बता बा | हे न, 
बनता है तब यह अपने आपकमें केन्द्रित ही विलीन बल अप आर 
मी हेकिर कारण बनता है | 
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सनकी बृत्तिय|--मनकी वहियुखवृत्ति ज्ञाका साधन है और मनफी भअ्रन्तसु खर्वृत्ति 
रागह्ेष का कारण है और ऐसा अब अनुभवमें भी झा सकता है कि जब हम किसीसे राग 
करते हैं तो हम श्रपने ग्रापके दिलमें केन्द्रित हो जाते हैं, बेठ जाते हैं, घुस जाते हैं, विलीन 
हो जाते हैं और आत्मानुभव करते हैं किन्तु जब इस मनतको जाननके साधनरूपसे बनाते 
है तब यह मन अपने मूल स्थानसे बहिमुं ख तरंग लेकर अपनी वृत्ति करता है इसलिए दिल 
झौर दिमाग दोनों ही मनकी अवस्थाएं हैं, कोई ७ वाँ करणा नहीं है कि जैसे ५ करण 
बाहरी हुए, ऐसे हो अंत:करणा हुआ मन यातने दिल अथवा दिमाग । 
असाधारण गुणसे व्यवस्था--चर्चा प्रकृतमें यह चल रही थी कि पदार्थोके श्रसा- 
धारण गुणके द्वारा परवस्तुवोंका भेदविज्ञान हो सकता है। साधारण ग्रुणोंसे वस्तुका 
भेद नहीं होता है । अस्तित्वसे क्या भेद करें ? सभी पदार्थ अस्तित्वमय हैं, इसी प्रकार शेष 
५ साधारण गुणोंसे हम पदार्थोका क्या भेद करें ? सभी पदार्थ ६ साधारण ग्रुणींसे तन्‍्मय 
हैं। तव भेदविज्ञानके लिए हम पदार्थोर्मे श्रसाधाररण गुरोोंको जाना करते हैं। यहां श्रात्माका 
गसाघारग गुए बताया है चैतन्यस्वरूप५ । जो मात्र चैतन्यस्वरूपको श्रविच्छिन्न ज्ञानधाराके 
द्वारा जानता हुआ शुद्ध स्थित रहता है, ज्ञानधन भावोंसे युक्त हो रहा है, इस कारण वह 
ज्ञानमय ही होता है श्रौर फिर ज्ञानमय भाव हो जानेके कारण रागद्वेष मोहकी सत्ता रुक 
जाती है और वह शुद्ध चैतन्यमात्र निराकुल सहज आनन्दमय अनुभवको प्राप्त होता है। 
ज्ञानमय भावसे अज्ञानमयभावका निरोध--शुद्ध तत्त्वकी हृष्टिमें यह जीव शुद्ध ज्ञान- 
मय होता है । आगे यह कहेंगे कि जब ही यह जीव अपनेको अशुद्ध स्वरूपमें जानता है उस 
समय यह जीव अशुद्ध अवस्थाको प्राप्त होता है। इस कारण सर्वपदार्थोेसि पृथक्‌ केवल 
निज अ्रसाधारण गुणमय आत्मस्वरूप की पहिचान कर लेना आत्महितके लिए तो आ्रावश्यक 
है । जो जीव निरन्तर धारावाही ज्ञानके द्वारा शुद्ध आरत्माको प्राप्त करता हुश्ना ठहरता है 
उसका ज्ञानमय भाव होता है। सो ज्ञानमय भावसे अज्ञानमय भाव रुक जाता है। रागद्वेष 
मोह भ्रज्ञानमय भाव हैं । यह अज्ञानमय भाव रुके तो सही फिर ज्ञानका अनुभव होता है । 
क्लेशका कारण अज्ञानमयी कल्पनायें--जगतके जीवोंको क्लेश और कुछ नहीं है । 
अपने श्रापके प्रदेशमें ग्रपति कल्पना और ख्याल बनाकर अज्ञानमय भावं उत्पन्न करता है 
प्रौर दु:खी हो रहा है। शांति होनेके लिए बाहरमें कुछ नहीं करना है, श्रपने आपके 
ग्रन्तरमें कुछ करना है। किन्तु जो ज्ञानमय भावसे अशुद्ध भ्रात्माको ही देखता रहता है 
श्रथात्‌ मैं क्रोधी हूँ, मैं चतुर हूँ, मैं धनी हूँ, ग्रमुक जातिका हूं, श्रमुक कुलका हुं--- इंस प्रकार 
अपने शुद्ध झ्रात्माकों देखता है उसका अशुद्ध अज्ञानमय भाव है। अज्ञानमय भावसे रागट्रैष 
भाव नहीं रुक सकते । ज्ञानमय भाव तो रागद्वेप गोहके श्राखवणके ही कारण हैं। प्रज्ञान- 
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मय अपने श्रापको जानता हुआ वह शअशुद्ध ग्रात्माको प्राप्त करता है । 
संवरका कारण--इससे यह सिद्ध है कि शुद्ध झात्माकी उपलब्बिसे ही संवर होता 
है । और संवरतत्त्व अद्भुत अहितीय है । मित्र कहो, पिता कहो, ईश्वर कहो, रक्षक कहो 
यह एक संवर परिणाम है | स्वामी समंतभद्राचाययने कहा है कि पाप रुक गया है तो और 
सम्पदासे क्‍या प्रयोजन है ? सबसे अतुल महिनीय सम्पदा है तो पापनिरोध है । पर यदि 
पाप नहीं रुकता है, ग्राता है तो अन्य सम्पदासे क्‍या प्रयोजन, क्योंकि पाप तो कर रहे हैं । 
उसके फलमें तो ग्राकुलता ही होगी । और कर्म विपाकके समयमें भी आझाकुलताएँ होंगी, सो 
भैया ! अपने आपको इस प्रकार देखना चाहिए कि मैं अकेला हे, घररहित हूं, शरीर- 
रहित हूं । श्रोर की तो बात क्या, अपने आपमें जो ममता रागद्वेष विभाव परिणाम होते हैं 
उन परिणामोंसे भी रहित हूं। मेरे सहज सत्त्वके कारण इस सहजस्वरूपमें केवल चैतन्य 
चमत्कारका स्वरूप विलसित होता है । मैं शुद्ध हूं, ज्ञानी हूं, ज्ञानावनन्‍दघन हू । इसे योगीनद्र 
ही समझ सकते हैं, ज्ञानी पुरुष ही जाव सकते हैं। ये सव संयोगजन्य भाव विभाव ये 
बाद्य चीजें हैं। वे वस्तुयं मुझसे सर्वंथा भिन्‍न हैं । ये तो चेतन अ्रचेतन प्रत्येक द्रव्य प्रदेशोंसे 
भी भिन्‍न हैं और ये रागादिक भाव यद्यपि आात्मप्रदेशोंमें होते हैं -किन्तु कुछ समयके लिए 
होते हैं, निमित्त पाकर होते हैं, श्रन्तरमें स्व॒रसतः: उत्पन्न नहीं होते; इस कारण वे भी 
वाह्य भाव हैं । वे मुभसे भिन्‍न हैं । इस प्रकार भेदविज्ञान करनेसे जो अनात्मा है उससे 
उपेक्षा हो जाती हैं। भ्रौर जो श्रात्मतत्त्व है. उसमें प्रवेश होता है । इस प्रकार छुद्ध झ्रात्मा 
का उपयोग द्वारा यदि आ्रालस्बन है तो कर्मो का संवर होता है । 
घारघाही शुद्धावलोकनका फल--पूृज्य श्री अमृतच न्द्रजी सूरि एक कलसमें कह रहे 
हैं--यदि कथमपि धारावाहिना बोधनेन श्र वमुपलभमान: शुद्धमात्मानमास्ते । तदयमुदयमा- 
त्माराममात्मानमात्मा परपरिणत्ति रोधाच्छुद्धमेवाभ्युपेति । यदि धारावाही ज्ञानके द्वारा इस 
ही प्रकार ध्रुव आत्मतत्त्वको प्राप्त करता हुभ्ना शुद्ध श्रात्माको पाता है, शुद्ध आत्मारूप उप- 
योगमें ठहरता है तो यह आ्रात्मा उदय होता हुआ अपने श्ञात्माके प्रदेशोंसे, रागह्ेेष भावोंसे 
दूर करके शुद्धतत्त्वको प्राप्त कर लेता है । इस प्रकार बुद्ध आत्माकी प्राप्तिसे सम्बर होता 
है.। क्‍या करना है ? कर्म नहीं ब्वाने देता है। इन कर्मोके आनेके निमित्तभूत जो रागादिक 
विकार हैं उन रागादिक विकारोंमें उपयोग न लगावो । कर्मोका उदय शआराता है, ये होते हैं, 
पर तुम्हारे ज्ञानमें तो वह बल है क्लिन उपयोग उसमें लगावें। जब रागादिक विकारोंका 
उपयोग द्वारा ग्रहरा न करेंगे तो ये रागादिक विकार स्वयमेव छूट जायेंगे । 
आत्मशरण ही परमाथरक्ष--इस जीवोंका शरण केवल सम्वरभाव है | विषय 
कपायोंमें जो अनुरक्ति करते हूँ उनके ये रक्षक न होंगे । रक्षक मात्र अपना परिणाम होगा । 
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जिस परिरामर्मे शुद्ध ज्ञानस्वछप दृष्ट हो रहा हो, यह एक प्रूव शुद्ध है। इस आत्मश्वभ्ाव - 
भगवानके ज्ञान बिना यह जीव श्रब तक रुलता चला आ्राया है और जिस-जिस भवमें जिन 
जिन मोही जीवोंका संग मिलता है उन उन अ्सहाय मोही जीवोंको यह अपना लेता है, 
किन्तु इस अपनानेका परिणाम तो उत्तम नहीं निकलता । जैन शासन पानेका तो फल यह 
है कि अ्रपने आपमें अपने आपको ज्ञानमात्र निरख लेवें | यह बात जैसे बने तैसे कर लो | 
आत्महितैपीकी आत्महितमें प्रगति -अश्रात्मकल्याणके लिए भव्य जीवने न किसीका 
संकोच किया, न चिता की किन्तु जैसे ही यह आ्रात्मदेव श्रानन्‍्दमय अनुभृुत हुश्रा तेसे ही उनका - 
सारा ढांचा बदल गया । ६ खण्डकी विभूतिमें रहने वाले हजारों राजावोंके बीच अपनी प्रतिष्ठा ' 
पाने वाले चक्रवर्ती भी जिस क्षणा ज्ञात प्राप्त करते हैं और अपने आझ्रात्माके शांत आवन्दमय ' 
स्वरूपका स्पदे करते हैं, उनका एकदम सबे ढांचा बदल जाता है। मकान वह ही है, 
रानियां वे ही हैं, राजा लोग बही हैं किन्तु उनका भुकाव उन बाह्यकी ओर नहीं रहता है। . 
अपने आत्मतत्त्वकी ओर भुकाव रहता है, और ऐसा झुकाव सारे जीवनभर बा रहा तो 
कोई अवसर पाकर कदाचित विरकक्‍्त हो जाय तो पूर्व जो पुरुषा्थ किया गया है उसके फल 
में अन्‍्तमु हमें थोड़े ही दिनोंमें वैवल्यकी प्राप्ति होती है। कोई आ्राग ऐसी होती है कि 
मालूम नहीं पड़ती । बहुतसे कोयलेमें आग सुलगा दी तो कुछ कोयलोंमें यह मान्तुम नहीं 
पड़ता कि जल रहे हैं किन्तु भीतर ही भीतर वे दहक रहे हैं, जल रहे है। एकदम रपष्ट 
फिर वह आग हो जाती है। ग्रहस्थावस्थामें यह भेदविज्ञानकी श्राग यदि जल रही है तो 
लोगोंको पता नहीं पड़ता है उसकी ज्ञानकी महिमाका, किन्तु कोई क्षण पाकर एकदम उसका 
प्रताप विकसित हो जाता है । 
शान्तिका उपाय ज्ञानस्वरूपानु भव--भैया ! शांतिक्रा उपाय कितना ही यत्न करके 

देख लो भ्रन्यत्न न मिलेगा | जब शुद्ध ज्ञानस्वरूप मैं हूं, सबसे जुदा हूं, आकाशवत्‌ श्रमूत्त हूं 
सो इस खझूपमें जो कि यथार्थस्व्ररूप है, अनुभव करनेपर शांति मिलेगी । चाहे यह अनुभव 
अभी शीघ्र बना लिया जाय, चाहे यह अनुभव कभी भी बता लिया जाय पर इस यथार्थ 
अ्रनुभवके बिना आत्मशांति नहीं प्राप्त कर सकते | अ्रब सम्बरकी महिमा सुतकर जिन्नासु 
शिष्य प्रश्न करता है कि वह सम्वर किस प्रकारसे होता है ? उत्तरमें श्री कुन्दकुन्द श्रश्ठ 
कहते हैं:-- 

अप्पाणमप्पणा संधिऊण दो पृण्णपापजोगेसु । 

दंसणराणम्हि ठिदो इच्छाविरओ य श्रष्णम्हि ॥|१८७॥। 

जो सब्वसंगमुक्को झायदि अप्पाणमप्पणों अप्पा । 

ण॒वि कम्मं गोकम्मं चेदा चेयेद एयत्त ||१८८॥ 
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ग्रप्पाणं भायंतो दंस्णणाणमश्रो श्रणण्णमओआओ । 
लड॒इ अचिरेणा अप्पाणमेव सो कम्मविप्पमुक्‍्क ॥१८९॥ 
कन्दव्‌ न्‍्ददेव सीधे सरल शब्दोंमें कह रहे हैं कि जो आत्मा अपने आ्रात्माको अपने 
द्वारा पुण्य पापरूप सभी योगोंको रोककर दर्शन ज्ञानमें स्थित होता हुआा अन्य वस्तुकी इच्छा 
रहित और सर्व संगोंसे मुक्त होता हुआ ग्रात्माके ही द्वारा झात्माको ही ध्याता है तथा कर्म 
नोकमोंको नहीं ध्याता, सो आप चेतता हुआ चेतनारूप होनेसे उस रूपके एकत्वका अनुभव 
करता है वह जीव दर्शत ज्ञानमय हुआ, और अरन्यरूप नहीं हुआ करता है, सो श्रात्माका 
ध्यान करता हुआ थोड़े ही दिनोंमें कर्मोंसे रहित आ्रात्माको प्राप्त होता है । 
आत्मद्वितके अर्थ प्रथम कर्तव्य--भैया ! क्या किया इसने ? अपने आञत्माको पुष्य 
कौर पाष दोनों योगों से रोका । यद्यपि पुण्य और पापमें मुकाबलेतन पुण्यभाव भला है 
क्योंकि पापमें तो विषय और कषायोंकी तीव्रता रहती है और उन परिणामोंसे रहा सहा 
पुण्य भी बर्बाद हो जाता है। पाप सर्वथा वर्जनीय है । पापकी भ्पेक्षा पुण्यभाव शुभ है किन्तु 
जिसको सदा कालके लिए स्वाधीन शांति चाहिए, और स्वाधीन शांतिका जिसने कदाचित्‌ 
दर्शन किया है ऐसे पुरुषका उपयोग न पापमें फंसता है श्रौर न पुण्यमें फंसता है। वह तो 
सीधा साक्षात्‌ ज्ञान-वभाव रूप धर्ममें उपयोगकी लगाता है। तो ज्ञानी जीव सर्वप्रथम क्‍या 
करे कि पुण्य पापरूप रोगोंको अपने आत्मासे रोके । 
योगनिरोधका परिणाम--पुण्यपाप योगोंको रोककर हितार्थी शुद्ध ज्ञानमात्र श्रनुभव 
करे यही हुआ ज्ञान और दशनमें स्थित होना | जैसे कभी किसी दुकानकी चिता हो या 
विदेशमें कोई आपका कारखाना हो और उसकी आप चिंता करते हुए बंठे हों तो बातें 
करने वाला या वक्‍ता यह पूछता है कि इस समय तुम कहाँ हो ? तो वह बीती बातका 
जवाब देता है कि हम वम्बईमें थे | याने वम्बईकी सोच रहे थे कामकाजके वारेमें तो वह 
कहाँ स्थित हुआ ? बाम्बेमें स्थित हुआ । अपने प्रदेशकी वात नहीं कह रहे हैं । वह अपने 
असंख्यात प्रदेशोंमें ही स्थित है किन्तु उपयोग द्वारा बाम्बेमें स्थित है । भ्रच्छा समस्त पर- 
द्रव्योंका विकल्‍प त्यागकर यदि कोई आत्माके उस शुद्ध ज्ञान दर्शन स्वरूपमें ग्रपना उपयोग 
लगाये तो बतावो कि भ्रव वह कहाँ स्थित है ? वह दर्शन ज्ञानमें स्थित है। तो इस प्रकार 
पुष्यप्रापरूप दोनों योगोंकी रोककर दशत और ज्ञानमें स्थित होता हुआ अ्रन्य पदार्थों 
इच्छासे विरक्त होकर जो पूर्व रोगोंसे मुक्त हुआ अपने आत्माका ध्यान करता है वह जीव 
उस छुद्ध आनन्दमात्र भ्रपन्ते परिणमनको प्राप्त करता है । 
आल्तरिक आवन्दका बल पु स्वाधीन झानन्दके अनुभवसें ही वह सामथ्य है कि 
भव भवके बर्विं हुए कम्माक्रा क्षय कर सकता है । आनन्द तो सभी लोग चाहते हैं, पर आनन्द 
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के उपायमें जरा हिम्मत करके चलना चाहिए । श्रार्नन्दका उपाय है निज शुद्ध ज्ञानस्वरूपकी 
दृष्टि रखना । अन्य सब धोखा है, मायाजाल है । किससे स्नेह करते हो ? ग्रहमें जो ४-६ 
सदस्य आए हैं उनमें भी लगिए यह गृहस्थ धर्म है, सदृव्यवहार करों, रक्षा करो किन्‍्धु 
प्रन्तरमें यह संस्कार बसाना कि ये लोग मेरे हैं, ये मेरे स्वेस्व है यह तो मिथ्या परिणाम 
है और जहाँ ऐसा मिथ्यात्व अ्रध्यवसान हो जाता है वहाँ निराकुलताका द्ष्न नहीं होता । 
वह जीव श्रन्तरमें ग्राकुलित ही बना रहता है। क्‍या होगा अब, केसे इनकी रक्षा हो 
कैसे इनका खर्च चले, कैसे यह सब गाड़ी खिंचे ? श्ररे यह सब कर्माधीन है। तुम तो 
न्तरमें ज्ञान सुधारस चखो । 
निर्णयानुसारिणी चेष्टा--ज्ञानी पुरुष तो कायदे कानुनके अनुसार अपना काम करते 
हैं, भ्रत: ज्ञानीके चित्तमें कोई दुःख नहीं 'होता । क्‍या कायदा कानून है ग्रहस्थोंका ? धर्म, 
अथे, काम तीन पुरुषार्थ हैं | धर्ममें पुण्य करना, सुबह उठना, पूजा, भक्ति करना है; ग्र्थमें 
धन कमानेके समय अपनी दुकान आफिस आदिका कार्य करना, फल क्या मिले ? उस फल 
में अपना अधिकार न जमावो । जो भवितव्यमें है, जो कर्मोद्यसे प्राप्त होता हो होने दो । 
कर्तव्य यह है कि जो प्राप्त हुआ है उसमें ही श्रपता विभाग बना लो। सोचते हैं लोग 
व्यर्थमें कि मेरा गुजारा इतने में नहीं होता । अरे कदाचित इससे आधा या चौथाई ही होता 
तो क्‍या उतसेमें गुजारा न होता ? अ्रवश्य होता । भ्रन्य लोगोंकों देख लो गुजारा चलता हैं 
कि नहीं चलता है| कामका मतलब पालन, सेवा, भोग उपभोग है। मोही पर्यायबुद्धि भी 
छोड़ना नहीं चाहते, विषय कषाय भोगनेकी प्रसक्ति भी दूर नहीं करना चाहते श्रौर चाहते 
हैं कि शांति प्राप्त हो, सो नहीं हो समता है। कत्तेव्य यह है ग्रहस्थका कि त्रिवर्गका समान 
सेवन करें । 
गृहस्थका लक्ष्य-गृहस्थोंका मुख्य ध्येय धर्म धारण केरना है, जिन खटपटोंमें उनका 
सयय अ्रधिक लगता है उनका ध्यान नहीं है। हालांकि गृहस्थ धर्म ऐसा है कि अभ्रधिक समय 
बाहरी कामोंमें उपार्जनमें जाता है पर लक्ष्य उसका उपार्जन है ही नहीं । उसका लक्ष्य तो 
केवल एक है क्रि कब कैवलय अवस्था हो ? मैं केवल रह जाऊँ, सहज ज्ञानस्वभावमात्र हीं 
अनुभऊ । ऐसा ज्ञानस्वरूप हमारी दृष्टिमिं वसा रहे । ऐसी दृष्टि बिना यह धर्मंका अ्रधिकारी 
नहीं हो पाता है। धर्म कहीं क्रियाकांडोंस नहीं मिलता है! क्रियाकांड तो धर्म करनेका- 
वात्तावरण बनाया करते हैं। धर्म तो आत्मस्वभाव जो ज्ञानमात्र है उसका अनुभवन है । 
पूजा करते हुएमें हमें यह अ्रवसर झा सकता है क्योंकि प्रश्ञुके गुणोंपर हमारी दृष्टि जा 
रही है ना। ओर कंसा ही स्वरूप मेरा है तो ऐसा अ्रवसर भ्राता है कि हम. अपने स्वरूप 
का अनुभव कर सके । गुरुसत्संग, शास्त्र स्वाध्याय तो ऐसे वातावरण हैं कि जो विपय 
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कषायोंसे दूर रख कर मुझे एक ज्ञानस्वरूपका स्पर्श करा सकेंगे । इसलिए ये सब बाह्य 
क्रियाकलाप हमारे घरंबारण करनेके प्रयोजक हैं, पर ये क्रियाकलाप स्वयमेव धर्म नहीं 
हैं। धर्म तो आ्ात्माका शुद्ध परिणाम है। भैया ! आ्ात्मस्वभावरूप इस घर्मभावपें श्थित 
होना यह ग्रहस्थका लक्ष्य होता है। यद्यपि गृहस्थ रहता है निम्न पदमें पर देखता है उच्च 
पदको, यह है गृहस्थका उन्‍नतिकारक साधन । 
संव्रोपयोगी कार्यत्रितय--ज्ञानी पुरुष संवरतत्त्वके लिए पुण्यपाष रूप दोनों योगों 
को रोकता है और शुद्ध ज्ञानस्वरूपमें श्थित होता है। और अन्य द्रव्योंकी इच्छासे विरक्त 
होता है | भैया ! तीन चीजें यहाँ कही गई हैं, सर्वप्रथम पुण्य पाप योगोंसे उपेक्षा करना, 
द्वितीय बात अपने दशेन ज्ञानस्वरूपमें स्थित होना और तीसरी बात समस्त इच्छा विकल्पों 
को दूर करना | ये सब बातें हैं, तरेसे तीनों बातें एक हैं एक ही भ्रात्मामें, यों तीनों बातें 
स्वयं झा जाती हैं ज्ञानानन्द स्वभावमात्र आ्रात्मतत्त्वकी हृष्टिसे | इस प्रकार यह जीव शुभ 
ग्रशुभ योगोंसे दूर हुआ इससे दर्शन ज्ञानमें स्थित होता है । इससे रागद्वेष मोह संतान रुकते 
हैं, नवीन कर्मोका आ्राखवर रुकता है, अपना ही पथ विशद होता है । 
दृश्का प्रताप--जो जीव शुभ प्रशुभ योगमें प्रवर्तमान अपने आत्माको इृढ़तर भेद- 
विज्ञानके द्वारा आत्मामें ही ठहराता है श्रौर शुद्ध ज्ञानदर्शनात्मक निज आत्मद्रव्यमें ही 
प्रतिष्ठित करता है तथा परद्रव्योंकी इच्छाको त्यागककर समस्त परिग्रहों से विमृक्त होता है, 
सो अत्यन्त निष्प्रकम्प होता हुआ रंच भी कर्म श्रौर नोकर्मको तन छूकर आत्माका ध्यान 
करता हुम्ना एक निज एकत्वस्वरूपको चेतता है, वह शीघ्र ही सकलकर्मविमुक्त होता हुआ 
आत्माको प्राप्त कर लेता है। किसी चीजको पानेका उपाय केवल दृष्टि है। श्रात्माके हाथ 
पैर नहीं, किसी पदार्थंकों छू सकता नहीं, यह तो केवलज्ञान दर्शनात्मक है और ज्ञानदर्शनकी 
परिण॒ति करता है । वह इृष्टिसे ही छूता है, तो जिसकी दृष्टि सहज शुद्ध ज्ञानमात्र स्वरूप 
पर है उसने शुद्ध आत्माको पाया और जिसकी हृष्टि औपाधिक विकाररूप अ्पनेको मानने 
की है उसने ग्रशुद्ध आत्माको पाया। अशुद्ध भात्माके पानेमें ये शुभ अशुभ योग झ्राया करते 
है जो कि रागद्वेपमोहमूलक हैं। किसी पदार्थ सम्बन्धी रागद्वेंष या मोह हो गया तो शुभ 
या अशुभ योग ही तो हुआ करता है। [ऐसे शुभ अशुभ योगमें वर्तमान आत्माको ग्रथवा 
योगोंसे हटकर अपने झ्ात्माको रोकना यह ही सम्वरका उपाय है। 
विजयका कारण उपेक्षा-एक कहावतमें कहते हैं कि “बड़ी मार करतारकी दिलसे 
दिया उतार ।” घरमें १० झादमी रहते हैं। उनमें एक भाई प्रमुख है जो सबकी व्यवस्था 
करता है, वह अकृपा करे तो सब लोगोंकी उपेक्षा कर देता है। जिसकी उपेक्षा की जाती 
है वह यह सोचता है कि इससे तो भला यह था कि मार लेता, पीट लेता, गाली दे देता 
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पर यह उपेक्षा की जाना असह्य है । बरबादीका प्रबल कारण उपेक्षा है| रागह्वेष या कर्मा- 
दिक इनका विदाश उपेक्षासे होता है। इनकी उपेक्षा कर दें, ये अपने आप मिट जायेगे। 
उपेक्षा कब होगी जब परम आ्रानन्दमय भ्रत्यन्त विविक्त चेतन्य चमत्कार मात्र आत्मस्तश्प 
रृष्टिमें हो । जिस बच्चेको खेलनेकी आदत है उसको खिलौना दे दो तो वह श्रपने खिलौने 
को खेलता रहेगा | आप उसे खिलौना न दोगे तो दूसरेके खिलौनेपर ललचायेगा, रोवेगा। 
मुझे तो खिलौना चाहिए | इसी प्रकार इस जीवकों रमण करनेकी श्रादत है, चारित्रगुण है 
इसमें, तो कहीं त कहीं रमेगा | यदि परम ग्रानन्दमय निज स्वरूप इसके उपयोगमें रहे तो 
वह अपने उपयोगमें खेलेगा और अपने झ्रापके शुद्ध स्वरूपका पता न होगा तो बाहरी 
पदार्थो्में खेलेगा | इन्हीं बाहरी पदार्थोकों कहते हैं विषय, विषयोंगें लगेगा । वो यहाँ यह 
ज्ञानी जीव चैतन्य चमत्कारमात्र आत्माको उपयोगमें लेता है । तो ऐसा शुद्ध, परसे विविक्‍्त 
ज्ञानदर्शनात्मक गआ्रात्मद्रव्यको प्राप्त करता हुआ समस्त परद्रव्यमयताको अ्रतिकान्त करके 
अपनेको किसी भी अन्य भावमय न मान करके सकल कमोसे रहित रागद्वेष विकारोंसे 
रहित, ज्ञप्ति परिवतैन क्रियासे रहित आत्माको प्राप्त कर लेता है, यही कर्मोके सम्वरका 
उपाय है। 

इस प्रकरणमें पूज्य श्री अमृतचन्द्रजी सूरि एक कलसमें कहते हैं:-- 

निजमहिमरतानां भेदविज्ञानशक्त्या भवति निपतमेषां शुद्धतत्त्वोपलम्भ: । 
ग्रचलितमखिन्याद्द्रव्यदूरे स्थितानां भवति स च तस्मिन्वक्षय: कर्ममोक्षः ॥ 

अक्षय कर्म मोक्षेके अधिकारी--जो अपनी महिमामें रत है, अपने सहज ज्ञावज्योति- 
मंय स्वरूपका परिचय होनेसे अ्रगाध, गम्भीर, शुद्ध प्रकाशमें रत है, इस जीवके भेदविज्ञानके 
बलके द्वारा शुद्ध आत्मतत्त्वकी उपलब्धि नियमसे होती है। और इस ही कारण समस्त 
भ्रन्‍्य द्रव्योंसे दूर अचलित स्थित भव्योंके अ्रक्षय कर्मोका मोक्ष होता है | ऐसा मोक्ष होता हैं 
कि उस मोक्षका फिर कभी क्षय नहीं होता है । स्कूलमें पढ़ने वाले बच्चोंकों छुट्टी प्यारी 
होती है। छुट्टी तो हो गई चार बजे, मगर उस छुट्टीका क्षय हो जायगा, यह उनको दु.ख 
है। फिर दूसरा दिन आयगा १० बजे, फिर स्कूल जाना पड़ेगा। तो बच्चोंकी छुट्रीका तो 
क्षय है, किन्तु सिद्धभगवानको जो छुट्टी मिल गई उसका क्षय नहीं है.। उन्हें छुट्टी मिली है 
तो अनन्तकालके लिए मिली है | वे छूट गए । ह दा 

भैया ! सिद्ध देवोंके भी हमारी ज॑ंसी ससारावस्था थी, ठंव झगड़े रहते थे, परेशानी 
रहती थी उन भावोंक़ी आत्मीयताकी वल्पनामें । परेशानी ,करने वाला कोई दूसरा नहीं 
था । कोई दूसरा द्रव्य तो आात्माको छूता भी नहीं है, और जिन परद्रव्योंका निमित्तनमित्तिक 
“सम्बंध है, एक क्षेत्रावगाह है वे द्रव्य अब भो स्वयं नहीं छू रहे, किन्तु ऐसा ही निमित्तनैमि- 
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त्तिक सम्बंध है कि जिस जीवने रागादिक विक्रार परिणाम किया उस जीवके एक क्षेत्रमें 
अतन्त कार्माण वर्गणाएं बद्ध और स्पृष्ट रहती है श्र नवीन भी बँध जाती हैं | बंध रही 
इस हालतमें भी, आत्माके स्वरूपको छुवा नहीं है, निमित्तनैमित्तिक बंधन जरूर है। जब 
उन्हें छुट्टी नहीं मिली थी सिद्ध भगवंत्तोंगो तब क्या हालत थी ? पीड़ित थे, परेशाव थे, 
विकारोंक्रों क्‍्पनाते थे | जन्म किया, मरण किया, किस-किस गतिमें भ्रमण किया करते 
थे, कैसे-कंसे कष्ट सहे । उन सब कष्टोंस सिद्ध भगवंत्रोंको छुट्टी मिल गई। उसके अक्षय कर्म 
मोक्ष हुआ है | तो जो अपनी महिमामें रत हैं ऐसे पुरुषोंको शुद्ध भ्रात्मतत्त्वकी उपलब्धि 
होती है । 
सामान्य उपयोगकी सहिसा-सामान्य व्यापक चीज है, विशेष व्याप्य चीज है, 

अपने आपके सहज ज्ञानस्वभावका जब उपयोग होता हैं तो यह भरा और असीम हो जाता 
है, और जहाँ अपनी महिमासे च्युत हुआ और किनन्‍्हीं बाहरी पदार्थामें उपयोग दिया तो 
यही संकुचित हो जाता है | जेसे फूल खिल जाय औऔर रात्रि आये तो वह मुंद जाय । दित 
आये तो फिर खिल जाय | इसी प्रकार यह उपयोग अथवा श्रात्मा जब शुद्ध सामान्यतत्त्वका 
उपयोग करता है उस कालमें यह खिल जाता है, व्यापक हो जाता है, ग्रत्यन्त आ्रननन्‍्दमय 
हो जाता है। श्रौर जब अंधेरा छाता है विशेषोपयुकत हो जाता है, उस शुद्ध सहजस्वरूपके 
अवलम्बनसे चिगता है, बाहरी पदार्थमें स्थित होता है तो यह बुर जाता है, संकुचित हो 
जाता है | इस संकुचितपनेकी हालतमें यह जीव दुःखी रहता है, और खिले हुएकी हालतमें 
असीम व्यापक सामान्यरूप होनेकी हालतमें यह आ्रानन्‍न्दमय रहता है। इस प्रकार सम्वरके 
प्रकररणामें यहाँ ज्ञानी संतोंकी महिमा गाई जा रही है कि वे श्रपती महिमामें रहते हैं, इस 
कारण उन्हें शुद्धतत्त्वकी प्राप्ति होती है और समस्त परद्रव्योंसे दर स्थित होनेके कारण कर्मों 
का श्रविनाज्ी मोक्ष होता है। अब प्रश्न किया जा रहा है कि यह सम्वर किस क्रमसे होता 
है ? इसके उत्त रमें कहते हैं: -- 

तैसि हेऊ भरिदा अज्मवसाणारि सव्वदरिसीहिं । 

मिच्छत्तं अण्णारां ग्रविरयभावो य जोगो य ॥१६०॥ 

हेउग्रभावे शियमा जायदि णाणिस्स गआसवरिरोहो | 

आसवभावेण विणा जायदि कम्मस्सवि शिरोहो ॥१६१॥ 

कम्मस्साभावेर य णोकम्प्राणंपि जायइ रिरोहो। 

कम्मस्साभावेरा य संसारणिरोढहरां होइ ॥१६२॥ 

संसारनिरोधका क्रम--किस क्रमसे संसारनिरोध होता 


रा है 8-० 4५ गं न्‍ है उस प्रीमका यहाँ वर्गव 
चल रहा है। रागद्वेष मोहरूपी आखवोंके कारण सर्वेज्ञदेवने मिथ्यात्व अज्ञान गअविरति हक 
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और योग इन चारों अध्यवसानोंकों कहा है। अ्रज्ञानके इस आख्रवका अभाव होनेसे नियमसे 
आखवका क्षय होता है । करुणानुयोगकी दृश्सि तो मिथ्यात्व जहाँ है वहाँ मिथ्यात्वजनित 
ग्राख्व नहीं है। जहाँ अधिरति नहीं है वहाँ अ्रविरतिजनित आखव नहीं है। इसी प्रकार 
कषायादिकसे भी भ्लग होनेसे कघायजनित कर्मोका भी निरोध होता है। तथा योगका 
श्रभाव होनेपर स्वेथा आख्रवका श्रभाव होता है। कर्मोके निरोधसे नोकमैंका निरोध होता 
है और नोकमंका निरोध होनेसे संसारका निरोध होता है और संसारके ही निरोधका 
नाम सोक्ष है । जगहका नाम संसार नहीं है, किन्तु मलिन परिणामोंका ताम संसार है। 
और हनिर्दोष परिणामोंका नाम मोक्ष है। ढ्ेष सहितपनेक्रो संसार कहते हैं और द्वेष रहितपने 
को मोक्ष कहते हैं । 

परिणामशुद्धिका फूल निराकुलता--भैया ! वीतरागतासे पा, ले ज्ञानी जीवके राग 
हेष भी कुछ पदवियों तक चलता है किन्तु राग द्वेषमें वे बसते नहीं हैं । उदय है, होते हैं 
विभाव, पर उन उदयोंमें, उनके उपयोगोंमें ज्ञानी जीव फंसते नहों हैं । जैसे पानीमें ताव' 
रहे तो नावका बिगाड़ नहीं होता पर नावमें पानी आरा जाय तो नावका बिगाड़ है। इसी 
प्रकार संसारमें ज्ञानी आत्मा बसता है पर ज्ञानीमें संसार बस जाय तो ज्ञानभाव छूटकर 
श्रज्ञानभाव थ्रा जाता है। जगतका नाम संसार नहीं है, मुक्त जीव भी लोकके श्रन्दर ही हैं, 
कहीं अलोकमें नहीं पहुंच जाते हैं, लोकमें रहकर भी श्रनन्त आनन्दमय हैं । 

मलीमसपरिणामका फल क्लेश--जिस जगह मुक्त जीव हैं उस ही स्थानमें अनन्त 
निगोदिया जीव भी हैं। उस ही एकक्षेत्रमें हैं जिस क्षेत्रमें मुक्त जीव है । पर निगोदिया 
जीव वहाँ उतने दुखी हैं जितने दुःखी यहाँके निगोदिया हैं। वहां ऐसी रंच भी सुविधा नहीं 
है कि चलो वे सिद्ध्ोकके वासी निगोदिया हैं तो इनका स्वासमें १८ बार जन्ममरण 
होता है तो कमसे कम उनका जन्ममरण आधा कर दें, स्वांसमें € वार ही जन्ममरणा करें, 
सो नहीं है । वैसा ही क्लेश, वैसी ही मलिनता उनमें है जैसे कि यहाँके निगोदिया जीवोंमें 
है। इस लोकमें ही समस्त द्रव्य रहते हैं, उन द्रव्योंके रहनेसे कुछ अन्तर नहों पड़ता है । 
रह रहे हैं। परमार्थसे समस्त द्रव्य अपने-अपने स्वरूपमें रह रहे हैं, पर खुदके स्वरूपका जैसा 
परिणाम है वैसा ही उनको फल मिलता रहता है। 

स्व॒रक्षाका उपाय--भैया ! इन संसारके जीवोंका रक्षक कोई दूसरा नहीं है | श्राँख 
पसारकर देखते हैं, जो दृष्टिगोचर होता है वह सब अपने ही तरह मायामय परिणति वाला 
है । वे स्वयं अशररा हैं, उनका क्‍या सहारा सोचते हो । सहारा तो अपने श्रापके उस अ्रनादि 
अनन्त अहेतुक स्वभावका लो । इसका ही सहारा [लो । जगत चाहे बसा ही परिणमे, अपने 
प्रशुका सहारा लेने वाला कर्मोका क्षय करवे मुत्तिको प्राप्त करेगा | और श्रपना सहारा : 
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छोड़ दिया, बाहरमें दृष्टि दिया तो वाह्यय्द्ार्थ न तो शरण हैं, न उनका सदा संयोग है, 
कुछ कालका समागम है पर अंतमें उनका वियोग नियमसे होगा। जेसे कि चींटी भींतपर 
चढ़ती है फिर गिर जाती है, फिर चढ़ती है फिर गिर जाती है, फिर चढ़ती है | इसी 
प्रकार यहाँ भी भाव चढ़ता है, फिर गिर जाता है । गिरने दो चढ़ने दो, पर अपनी धुन 
यही रखो कि हमको तो अपने परिणामोंमें चढ़गा ही है। यह निज छुद्ध ज्ञानमात्र जो पर- 
मानन्दसय स्वरूप है उसकी दृष्टि करना है। उस हृश्मिं रहें तो हमारी रक्षा है और उस 
दृष्टिमें ल रहें तो त पड़ोसके लोग रक्षक हैं और न कुटुम्वके लोग रक्षक हैं | हमारी रक्षा 
करनेमें समर्थ कोई दूसरा पुरुष नहीं हैं । 
जिनशासवसे - उपलब्ध भ ब--जेन शासनकी प्राप्तिका सर्वोत्कृष्ट फल यही है कि 
ऐसी दृष्टि जगे कि मैं सवेसे भिन्‍न केवल ज्ञानमात्र हूं । मेरा न कोई दूसरा सुधार कर सकता 
भर न कोई बिगाड़ कर सकता | मुझे कोई सुख या दुःख नहीं दे सकता | यह मैं ही अपने 
आपके स्वरूपसे चिगकर बाह्य श्रथोंमें विकल्प करता हूँ तो स्वयं ही बिगड़ता हूं, स्वयं ही 
दु:खी होता हूं। सव पदार्थ स्वयं सत्‌ हैं। किसी भी पदार्थका कोई दूसरा पदार्थ कुछ 
परिणमन नहों कराता । ऐसा आत्मस्वरूप समभकर अपने आापमें रमनेका यत्न करना 
चाहिए । यदि अपने सखिलौनेमें न रम सके तो वाहरी दूसरे पदार्थरूपी खिलौनोंमें वुद्धि फंस 
जायगी ओर दूसरेका खिलौना तो दूसरेका हो है। उसपर तो इस बालक जीवका कुछ 
अधिकार नहीं है । तो वे खिलोने सदा साथ रहते नहीं, मनके माफिक परिणमतते नहीं तो 
निरन्तर आकुलताएं बनी रहती हैं । 
वास्तविक जीवन--भेया ! कोई क्षण ऐसा हो जव ज्ञानमात्र आत्मस्वभावका अनु- 
भव हो, वही वास्तविक नया दिन है, नया क्षण है वही । जीवनका प्रारम्भ वह्से है जहांसे 
पासा एकदम पलट जाय, यह बड़े साहसकी बात है | आजका समय कई बातोंमें कुछ क्षीण 
है । शरीर वलसे, मतोबलसे सत्संगवलसे सव ओरसे ह्वासका परिणाम होता जा रहा है। 
ऐसे समयमें भो जो ज्ञाती ग्रहस्थ संत श्रावक अपने आ्रापके स्वरूपकी हृष्टि बनाए हुए 
गृहस्थ धर्मेको निभाते हैं वे इस कालके आदर्श मुमुक्षु है। जितनी क्षण अपने शुद्ध ज्ञान- 
स्वरूप पर दृष्टि तो स्वरक्षा है और जितने क्षण अपने स्वभावसे चिग्रकर वाद्य पदार्थों 
दृष्टि रहेगी उतने क्षण अरक्षा है । 
मोक्षमार्ग व संसारमार्ग--संवर अधिकारके प्रकररामें ये अंतिम तीन गाथा 
यहाँ संवरका ब्रम बतलाया जा रहा है। रूवरका विरोबी है आख्रव । 
है अष्ययसान अर्थात्‌ मिथ्यात्व अविरत्ति अज्ञान और योग | 
तो नहीं हैं जो मोक्ष मागके विपरीत हैं 


एँ हैं । 
उस आखवफ़ा मूल 
हे इन चार त्रीजोंमें तीन चीजें 
क्र योग भो क्री अंश में चारित्रका विघात है | 
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सम्यग्दर्शत ज्ञानचा रित्राशि मोक्षमाग: । मोक्ष तो सम्यग्दशत, सम्यस्शान व सम्यक्चारित्र 
की एकताक कहा है | तो मिथ्यादर्शन ज्ञानचारित्राणि उंसारमार्ग: | संसार, मिथ्याज्ञान व 
मिथ्याचारित्रको कहा है। इसीका ताम है मिथ्यात्व, अ्ज्ञान और अविरति। ये तीनों 
भावात्मक चीजें हैं और योग प्रदेशात्मक चीज हैं। झ्राखवका कारण श्रध्यवसाय है श्रौर 
साथ ही योग है । इन चार भ्रध्यवसायोंका मूल है आ्रात्मा और कर्मके एकत्वका निश्चय । 
ग्रात्या है ज्ञायक स्वभावमात्र और इसका कर्म है रागादिक विकार भाव ] इन रागादिक 
कर्मोंमें और इस ज्ञायक स्वभावमें सेद न करके एकत्वका परिचय रहना सो ही कर्मोंका 
आख़वका मूल है। किन्तु जैसे हंस अपनी चोंचके स्पशंसे दूध और पानीकों अलग कर 
देता है, पानीको छोड़कर केवल दूध ग्रहण कर लेता है इसी प्रकार ज्ञानी भव्य हंस स्वभाव 
और विकारमें इस मिले हुए तत्त्वमें उपयोग और विकारको ग्रलग अलग कर लेता है | जो 
थ्र्‌व है, अ्रनादि अनन्त अहेतुक है, निश्चय प्राणरूप है, ऐसा ज्ञानस्वभावी तो मैं हूं । और 
उपाधिका निश्त्ति पाकर जो विकारभाव होते हैं वे विकारभाव मुभसे अत्यन्त पृथक्‌ हैं । 
ज्ञानी जीवसे विपरीत अज्ञानीकी स्थिति--मभैया ! स्वभाव व विभावमें सेदविज्ञान 
करके विकारोंको छोड़कर स्वभावका जो ग्रहण करता है और स्वभावको पी लेता है, भ्रर्थाव्‌ 
स्वभाव दृष्टि करके एक समरसरूप अनुभव करता है वह विवेकी पुरुष है, ज्ञाती संत निर्केट 
भव्य है किन्तु इससे उल्टा जो अभव्य है, जिसका होनहार उत्तम नहीं है वह हाथीकी तरह 
सुन्दर और असुन्दर भोजनको मिलाकर एक साथ खा लेता है । हाथीके सामने मिठाई भीं 
डाल दी जाय और घास भी डाल दी जाय तो उसकी ऐसी वृत्ति है क्रि वह घाससें मिलाकर 
चबा लेता है। इसी प्रकार अज्ञानी जीव उसके समक्ष दो तत्त्व मौजूद है--एक ज्ञानरूप 
तत्व और दूसरा भ्रज्ञानरूप तत्त्व | तो वह शभ्ज्ञानी जीव ज्ञेय और ज्ञावको मिलाकर एक 
रसरूप अनुभव करता है। वह ज्ञान तो स्वयंमें ही है ना, पर उस ज्ञानमें एक ऐसी कल्पना 
आरा गई कि अपने स्वरूपको तो भूल गया और ज्ञेयको याने परस्वरूपको सर्वस्व मानने लगा, 
तो ऐसी कल्पनामें इसने ज्ञान और ज्ञेयको मिलाकर एकरसरूप अनुभव किया, इस प्रकार 
ज्ञान और ज्ञेयका मिश्वित स्वाद यह अज्ञानी जीव लेता है। ऐसी तो अज्ञानी जीवकी स्थिति 
है और ज्ञाती जीवकी स्थिति यह है कि वह स्पष्ट एकदम ज्ञानस्वभावकों परखता है, जानता 
है ओर उसमें रमनेका यत्न करता है। 
ससिारिक सृष्टिका हेतु--आख़ब भाव हैं मिथ्पात्व, अविरति, अज्ञान श्रौर योग | 
उसका कारण है ब्रात्मा और कर्मोके एकर्वक्ता निए्चय करना । ये आख़ब भाव नवीन कर्मों 
के श्रानेके हेतु हैं भर ये कमे नवीन शरीर पान्‍के हेतु हैं और ये नवीन कर्म संसारके हेतु 
हैं। तव यह निशचय करो कि नित्य ही यह. झात्मा, आत्मा और कर्मों एकत्वका 
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अ्रम करके मिथ्यात्व ग्रज्ञान अविरति योगमय अपने झात्माका निशुचय करता है । जैसे श्रव 
सब भाई अपने आपमें ऐसा निश्चय किए बेठे हैं कि मैं श्रमुक लाल हुं, मैं श्रमुक चंद हूं, 
अमुक स्थितिका हूं, ऐसे घर वाला हूं, ऐसा निश्चय भी एक स्वभावके विपरीत निदिष्य है । 
पर ऐसा होते हुए भी चकि व्यवहारमें कुछ न कुछ नाम तो रखना ही पड़ता है श्लौर कुछ 
न कुछ परिणमनमें रहता ही पड़ता है, सो रहते हुए भी अपने आपमें जो यह निश्चय 
बनाए रहता है कि यह मैं सामान्य जीव एक ऐसा छुद्ध आत्मा हूँ जिसका कि कुछ नाम 
नहीं । यह तो केवल अपने स्वभावमें अंतः चकचकायमान चैतन्य चमत्काररूप है। ऐसा 
अपने आपका विश्वास रखें तो वे क्रियाकलाप सब खतम हो जाते है । जो अपनेको नाम 
वाला, परिवार वाला, समागम वाला श्रनुभव करता है ऐसा निश्चय करने वाला रागद्वेष 
मोहरूपी आख़व भावको भाता है। उस श्रास्नवभावसे कर्मोका बंध होता है। उन कममोसे 
फिर नोकर्म होते हैं। उन नोकमोंसे फिर संसार उत्पन्न होता है, और इस संसारके होनेसे 
ही दुःख है । 
यथार्थ दर्शनके लिये ग्रेरशा--हम रहते कहाँ हैं ? कहीं रहें पर हमारी हृष्टिमें 
सर्वोच्च तत्त्व रहना चाहिए । यह सर्वोच्च तत्त्व क्या है ? व्यवहारसे तो परमात्मस्वरूप है 
और परमार्थसे आत्मस्वरूप है। ये दो ही सर्वोच्च तत्त्व हैं। जहाँ तक हो श्रात्मस्वरूपमें 
स्थित रहें । न हो सके तो उस श्ञात्मतत्त्वकी हृष्टि करनेके लिए हम परमात्मस्वरूपका 
ध्यान करते रहें | इन दोके अ्रतिरिक्त श्रौर तो कोई शुद्ध तत्त्व नहीं है इसी कारण व्यवहार 
में शरण है तो अरहंतदेव सिद्ध भगवान शरए हैं | परमार्थसे शरण है तो हमारा भगवान 
शरण है। यों दृष्टि उस शुद्ध सर्वोच्चि तत्त्वपर रहनी चाहिए | ऐसा ख्याल छोड़ दो, संस्कार 
और विश्वास छोड़ दो कि मैं भ्रमुक नाम धारी हुं, मैं श्रमुक जातिका हूं, मैं ग्रमुक पोजीशन 
का हूं, मैं ग्रमुक संग वाला हूँ, इस विपरीताशयकों छोड़ दो, ऐसा ख्याल करो कि यह मैं 
केवल अपने आपमें अपने स्वरूप हूं, और ऐसा ही हम संस्कार बनाएँ कि मैं शरीरसे बिल्कल 
पुथक्‌ केवल चेतन्यमात्र भ्रात्मतत्त्व हुं। ऐसी दृष्टि होनेपर हम अपनेको शुद्ध पायेंगे, श्रौर 
शुद्ध आ्ात्मतत्त्वकी भ्राप्ति होनेसे यह सम्वरतत्त्व प्रकट होगा | यह सम्वरतत्त्व हमारा परम 
सुखदायी है । हमारा कर्तव्य है कि हम अपने आपको बस भावनासे वासित बनाए रहें कि 
मैं तो केवल ज्ञानमात्र हुं, अन्य अविकरूप मैं नहीं हूं, मैं श्रन्य विकाररूप नहीं हूँ --इस 
भावतासे सम्बरतत्त्व प्राप्त होता है । 
हा गम हि 
शरीोरका हेतु है कर्म; कर्मोका विरोच हो तो का हक या । 
हे ककर्मका निरोध हो सकता है और कर्मोंका 


२६९० समयसार प्रवचन अ्रष्टम पुस्तक 


हेतु है श्रास्रव भाव याने के रागद्वेष मोह, और रागद्वेष मोहका साधन है आ्रात्मा और कर्मों 
के एकत्वका अ्रभ्यास । ग्रात्मा जो कुछ करता है उस क्रियामें और अपने स्वरूपमें आख्वसे 
होते हैं कर्म, कर्मोसे नोकर्म और नोकर्मसे संसार होता है। जहाँ इस जीवने अपनी भरे 
अपनी क्रिया की, भेदविज्ञान किया प्रर्थात्‌ मैं भाइवत ज्ञानस्वभावी हूँ श्रौर परिणतियां मेरे 
स्वभावसे अत्यन्त भिन्‍न हैं--ऐसा भेदविज्ञान जब किया और शुद्ध चतनन्‍्य चमत्कार' मात्रि 
आत्माको प्राप्त किया तो मिथ्यात्व, अ्रज्ञान अविरति योगरूपी अ्रध्यवसानोंका श्रभाव हो 
जाता है| जब रागादिकका अभाव होगा, जब मिथ्यात्व श्रादिकका 'भी अभ्रभाव होगा और 
जब रागादिकका अ्रभाव हुआ तो कर्मोका भी भ्रभाव हो जाता है। करमोंका अभाव हो जाने 
पर नोकर्मोका भी भ्रभाव होता है और नोकमोंका अभाव होनेपर संसारका भी अ्रभाव 
होता है। ऐसा यह संवरका क्रम है । ह 
अनवरत भेदविज्ञान करने की प्रेरशा-भैया ! शुद्ध तत्वकी उपलब्धि होनेसे साक्षाव्‌ 
सम्वरतत्त्व उपलब्ध होता है और वह उपलब्धि भेदविज्ञान से होती है। ईसे 
कारण भेदविज्ञानी ही निरंतर भावना करनी 'चाहिए। यह भेदविज्ञान तब तक 
बनाए रहना चाहिए जब तक परसे च्युत होकर यह ज्ञानस्वरूपी अपने ग्रात्मतत्त 
में प्रतिष्ठित न हो जाय । शरीर को छोड़कर आत्माके सहजस्वरूप चैतन्यभाव की 
अध्ययन करना चाहिए । जितने भी सिद्ध हुए हैं वे सब भेदविज्ञानसे ही हुए हैं श्रौर जितने 
मी अ्रभी तक बंधे है वे सब भेदविज्ञानके अभावसे बंधे हुए हैं । यद्यपि केवलज्ञानकी भ्रपेक्षासे 
रागादिक विकल्परहित स्वसम्वेदनरूप भाव :श्रुतज्ञान शुद्ध निश्चयनयकी दृष्टिसे परोक्ष कैंहीं 
जाता है याने ज्ञानके ५ भेद हैं--मतति, श्रुत, अवधि, मनःपर्यय और केवल । इन पांचोंमें से 
आत्मानुभवरूप भावज्ञानकों किसमें गर्भित करोगे ? मति श्रुतके सिवाय कोई तीसरा ज्ञान 
तो अपने नहीं है । या तो मति रूप कहो या श्रुत रूप कहो । मतिज्ञान कहो तो परोक्ष हश्रा, 
श्रृतज्ञान कहो तो सविकल्प हुआश्ला । सो यह यद्यपि केवलज्ञानकी अपेक्षा परोक्ष कहा जाता है 
तो भी इन्द्रिय और मनसे उत्पन्न हुए विकल्प ज्ञानकी अपेक्षासे वह अत्यक्ष कहा जाता है । 
इस कारण से आत्मा स्वसम्वेदन ज्ञानकी अपेक्षासे प्रत्यक्ष होता है और केवलज्नानकी अपेक्षा 
'से वह परोक्ष कहलाता है। पर उस स्वसम्वेदन ज्ञानको केवल परोक्ष नहीं कहना चाहिए । 
स्वानुभवकी अतीन्द्रिय प्रत्यक्षता--भैया ! वया चतुर्थकालमें भी केवलज्नानी इस 
ज्ञानको हाथमें रखकर दिखा पाते थे ? वे भी व्व्यिध्चनिसे बोलकर चले जाया करते थे । 
वहाँ भी उनके उपदेशके श्ववणसे श्रोताजनोंकों जो बोध होता था वह सब परोक्ष ही था। 
किन्तु स्वानुभवके काालमें वह एकज्ञानस्वरूपका अनुभव प्रत्यक्ष था । श्रात्माके सम्बन्धमें जितनी 
भी विवेचना सुनी जाय और जो कुछ भी विकल्प .विया जा रहा हो वह सब परोक्ष है 
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किन्तु समाधि कालमें ज्ञानानुभब्के सम्यमें वह ज्ञान प्रत्यक्ष होता है। सो वह स्वसंवेदन 
प्रत्यक्ष इस कालमें भी हो सकता है। इस बतरणा परोक्ष आत्माका कैसा ध्यान किया जाता 
है ? ऐसा प्रश्न होनेपर इन गाथावोंको कहा गया है। सीधी बात यह है कि आत्मानुभव 
की कोई ऐसी सरल तरकीब पायें कि अपनेको ज्ञानमात्र अनुभव कर लें। सबसे विविक्त 
केवलज्ञान ज्योतिमात्र मैं हँ--ऐसा अपने आपको अनुभवें तो आत्मानुभव हो जाता है। स्त्र- 
सम्वेदनका उपाय ज्ञानगुण ही है। अनुभव तो यह आात्माका कुछ न कुछ कर ही रहा है, 
अपनेको परिवारवाला माने, किसी जाति काल वाला माने, किसी गोष्ठी वाला माने, पर 
ऋपनेको कुछ न कुछ यह मानता जरूर है। वजाय उन सब कल्पनावोंके केवलज्ञान मात्र 
अपनेको माने तो यह भाव स्वानुभवजतक होगा । अपनेको ज्ञानमात्र अनुभवना यही स्वानु- 
भवका उपाय है स्वानुभव ज्ञप्तिमें भ्रत्तीनिद्रिय प्रत्यक्ष है । 

स्वानुमवका उपाय- यह ज्ञान, ज्ञानमें ही तिश्चल प्राप्त हो, एत्तदर्थ पहिले तो भेद- 
विज्ञानके उदय होनेका अभ्यास हो, ज्ञानमार्ममें आगे बढ़े । उसमें सबसे पहिले करने योग्य 
काम है सो भेदविज्ञानका है | सर्वेद्रव्य भेदविज्ञानके दारा प्रसिद्ध होते हैं। इस भेदविज्ञानसे 
भिन्‍न-भिन्‍न द्र॒व्योंको भिन्‍त-भिन्‍त समझा जाता है। मैं आत्मा जुदा हूं और शेष पुद्गलादिक 
जुदा हैं। पहिले तो भेदविज्ञानसे यह जाना जाता है, फिर भेदविज्ञानसे शरीर और आत्मा 
जुदा है, फिर यह जाना जाता है कि शरीर जड़ है, मैं श्रात्मा चेतन हूं । फिर तीसरी बारें 
ग्रागम और युक्तिसे सिद्ध हुए कमोमें और अपने आपके आत्मामें भेद किया जाता है कि 
वे कर्म जुदा हैं श्रौर मैं आत्मा जुदा हूं। चौथी बारमें उन कर्मोंके उदयकी श्रवस्थाको 
पाकर जो झआ त्मामें रागादिक विभाव होते हैं उन रागादिक विभावोंमें और पअपने ग्रात्मामें 
भेदविज्ञान किया जाता है। ये रागादिक विभाव जुदा हैं और यह मैं ज्ञायकस्वरूपी ये 
रागादिक विभाव जुदा हैं और यह मैं ज्ञायकस्वरूपी गआात्मा जुदा हुँ। ऐसा फिर भेद- 
विज्ञान किया जाता है । उतर कर्मके श्रनेक श्रवस्थावोंका निमित्त पाकर जो वितर्क उत्पन्त 
होते है, युक्ति विचार उत्पन्त होते हैं उन विचारोंसे भी यह मैं ज्ञानस्वभावी श्रात्मा जुदा हूं, 
इसका भेद विज्ञान किया जाता है, फिर आगे और बढ़कर ऐसा भेदविज्ञान किया जाता है 
कि शुद्ध ज्ञातकी किरणों भी जा रही है। जो ज्ञानकी शुद्ध परिशति होती है उस परिणतिसे 
भी भिन्न ज्ञानस्वभावमात्र मैं झात्मा हूं, ऐसा वस्तुज्ञान किया जाता है। यावचमात्र परि- 
ण्ति है, उन सब परिणतियोंहूप अपनेको न तक कर भपनादि अनन्त अहेतुक श्रसाधारण 
3 मात्र अपने आपको निरखकर अपने आपकी शोर उन्मुख हो, यहहहै स्वानुभव 
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हुआ, फिर भेदविज्ञानके भ्रभ्याससे शुद्ध तत्त्वकी प्राप्ति हुई, उस शुद्ध तत्त्वकी प्राप्तिसे रागा 
दिकके समूहकों पृथक करके झाख़व रुका, आखवके रुकनेसे कर्मोंका सम्बर हुआ । कर्मोके 
सम्वर होनेसे आ्रात्माने परमशान्तिको धारण किया, जिसका प्रकाश निर्मल है ऐसा या 
जशानका उदय भेदविज्ञानके प्रतापसे होता है । कुछ क्षयोपशमके दोषसे ज्ञानमें जो मलिनत 
थी श्रव वह नहीं रही । भ्रब यह दोषरहित है । ग्रब दोषोंके न होनेसे निर्मेलता है। इर 
जानस्वभावकों तका जा रहा है। यह एक है, अपरिणामी है, स्वतःसिद्ध है, मेरा निशचः 
प्राण है, जो कभी जुदा नहीं किया जा सकता, इस रूप ही मैं सदा बर्तंता हूं । इससे आर 
और मैं कुछ नहीं करता हूँ, ऐसा स्वरूप मात्र अपनेको तकना बस यही भेदविज्ञान द्वार 
साध्य फल है। ह 

भेदविज्ञानसाध्य आत्मसंतोपकी श्रेयस्करता--भैया ! शेदविज्ञान द्वारा साध्य आत्म 
संतोषके कारण ही कर्मोंका क्षय हुआ करता है। कर्मोका विनाश क्लेशोंसे नहीं हुआ करत 
है। कर्मोका विनाश ऋद्धि सिद्धिसे हुआ करता है। उसका जो चैतन्यस्वभाव है - उसके 
प्रसिद्धि ही ऋद्धि सिद्धि है। वही उसका लक्ष्य है, वही उसकी लक्ष्मी है। चाहे चैतन्य कहो 
चाहे लक्ष्य कहो, चाहे लक्ष्मी कहो एक ही बात है। यही मेरा ज्ञानस्वरूप है, इसको छोड़: 
कर यह न रहा, न रहेगा | ऐसे परमपिता, शरणभ्ूत अपने श्रापके स्वभावकों न लखकर 
अब तक यह प्राणी संसारमें भ्रमण कर रहा है। जिस किसीको अपना मान लिया उसे 
इष्ट मान लेता है और जिसको पराया मान लिया उसे अनिष्ट मान लेता है | यही रागद्वैष 
मोह भाव है। इसका मूल अज्ञानभाव है। उस श्रज्ञानका उच्छेद भेदविज्ञानके हारा होत! 
है । सो भेदविज्ञान कर जिन महापुरुषोंने इस अ्ज्ञानका उच्छेद किया, यथार्थस्वरूप अपने 
उपयोगमें लिया, वे किसी भी परिस्थितिमें रहें अपने भ्रन्तरमें अनाकुलताका ही स्वाद लिय। 
करते हैं। यों ज्ञानका प्रबल उदय हुआ और यह ज्ञान सम्बरके भेदविज्ञासे इस उपयोग- 
भूमिमें आया जाता है। यह उपयोग दक्षक है और अब उपयोगभुमिके सम्वरके रूपमें 
आकर यह भेष निकालता है और यों सम्बराधिकार यहाँ पूर्ण होता है । | 

'नि्जराधकार 
ग्रव निर्जेराका प्रवेश होता है । मोक्षमार्गके पर्यायभूत ७ ग्रथवा & तत्वोंमें यह एक 


निर्जरा नामक तत्व भोक्षका मार्मभूत है । इस उपयोगमें -ज्ञानपात्रका अब निर्जरा तत्वके भेष 
में प्रवेश होता है। 


निज राकी संबरपूर्वफता--भैया ! निजरासे पहिले सम्वर तत्व आझ्राग्रा था । सम्बर 
तत्व विकार शब्रुवोंके रोकनेका काम करता है । रागादिक आाखवोंके रुकनेसे प्रपनी धुराको 
वारण करता हुआ यह उत्कृष्ट सम्बर तत्व आया था और अब चह सम्बर साथ चल रहा 
है। सम्वरपूर्वक निर्जरा ही मोक्षका मार्ग है. अन्यथा जो बंधे हुए कर्म हैं उनका उदय श्राने 
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पर तो निरजरा होती ही रहती है । निर्जरा कहो, उदय कहो एक ही बात है। सूर्ये निकलना 
कहो या उदय होना कहो एक ही बात है । सूर्य निकलता है सूर्य उदित होता है--दोनोंका 
ग्रथे एक ही है । पर जो निकलना सम्वरपूर्वक नहीं है उसको तो उदय कहते हैं । और जो 
निकलदा सम्वरपूर्वक है उसको निर्जेरा कहते हैं। कर्म उदयमें आए, खिर गए, वे नवीन 
कर्मोके बंधका कारणा नहीं बनते, तो वे खिर ही गए, उसको,निजरा कहते हैं । तो रागादिक 
आखवोंके (.रोवसे अपनी धुराको धारण करके यह उत्कृष्ट सम्वर तत्व होता है । अरब पहिले 
बँधे हुए कर्मोको जलानेके लिए निर्जराक्रा उदय होता है। कोई कर्जा चुकाने जाय और 
नवीन कर्जा ले आए तो वह कजेंसे मुक्त तो नहीं कहला सकता । दूसरेसे कर्जा लिया, दूसरे 
का चुकाया, ऐसी ज्थितिमें थोड़ा इतता तो सुख हो जाता है कि जिसका पुराना कर्जा है 
वह सिर नहीं चढ़ता, मगर वस्तुतः कर्जदार तो है ही । कजसि उन्मुक्त नहीं होता । इसी 
प्रकार कम उदयमें श्राते हैं, फड़ जाते हैं पर नवीन कर्म बँध जाते हैं । तब वे तो ज्योके 
त्यों रहे किन्तु सम्यग्जानके प्रतापसे नवीन कर्म तो रुके हुए हैं और पूर्वबद्ध कर्म खिर जाते 
है । ऐसी स्थितिको मोक्षमार्ग कहते हैं। 
निरजराका अवमर--यह नि्जरा कब प्रकट होती है ? जब ज्ञानज्योति संसारप्रसारक 
ग्रावरणसे रहित हो जाती है | मोहसे यह ज्योति मृछित नहीं होती है | श्रात्माका सर्वोत्कृष्ट 
वैभव है तो ज्ञानज्योतिका मूछित न होना है। लाखों करोड़ोंकी सम्पत्ति भी प्राप्त न हो 
हो जाय, बाह्य श्रथोमें ही भुकाव बना रहे, अपने ज्ञानस्वभावकी रंच भी स्मृति न हो तो 
यह समस्त बेभव भी इस जीवका क्‍या हित करेंगा ? सर्वोत्कृष्ट वेभव तो निज ज्ञानज्योतिका 
आलम्बन है । सो जब ज्ञानज्योति प्रकट हो, आवरणसे मुक्त हो तब भी जीव रागादिकसे 
मुछित नहीं होता है, इसीका नाम निज्जरा है। 
रागादिकसे भिन्‍न अपने आपको ज्ञानमात्र निहारना अपूर्य पुरुषार्थ--जैसे द्रव्य 
तर्जरामें यह कहा जायगा कि कर्म कड़ गए, पौदुगलिक कार्माण वर्गणायें कड़ गईं तो भाव 
निजजरामें यह कहा जायगा कि रागादिक भड़ गए भश्रर्थात्‌ रागादिक सूर्लछा करने वाले उत्पन्त 
नहीं हुए । रागादिक भाव हों ओर उन रागादिकसे पृथक्‌ भावोंका आशय बना रहे तो उसे 
निर्जरा ही कहते हैं | सबसे बड़ा पुरुषार्े है ज्ञानी पुरुषोंमें कि वर्तमानमें जो रागादिक भाव 
हो रहे हैं उससे भिन्त्त ज्ञानमात्र अपनेको तकना-यह भावात्मक पुरुषार्थ है। यह सबसे किया 
जा सकता है | ऐसा अन्तरमें पुरुषाथ हो तो उसके फलमें सर्व सिद्धि प्राप्त होती है । पल्लि 
बंधे हुए कर्म क्षणभरमें ही भड़ जाते हैं, दवीन कर्मोका बंध नहीं होता, कोई संकट और 
आ्राकुलताएँ उसके अनुभवमें नहीं आती, उसके ग्रात्मसिद्धिकी आनन्दकी घ 


। रा बहती है | कब 
किसके ? जो पुरुष अपने आपको वत्तमानमें उदित रागादिकसे 


न्यारा समभता है। 
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परिकरमें भी ज्ञानदृष्टिकी संभाववा--भैया ! यह बात घर गृहस्थी लोकव्यवहारपें 
भी हो सकती है कि करते भी जाते हैं श्रौर उसमें मन नहीं है; उससे बिलगाव हैतो 
परमार्थसे हो परमार्थमें भी यह बात न हो सकेगी | हो जाते हैं रागादिक और .रागादिकसे 
लगाब नहीं है ऐसी स्थिति हो, यही सबसे बड़ा वैभव है । प्रयत्व यह करता चाहिए । क्या 
कि वर्तमानमें जो विकार चलते हैं, बंध चलते हैं, वाझछा चलती है, प्रवृत्ति 5लती है उन 
सबसे पृथक ज्ञानमाज्न मैं हूँ ऐसी दृष्टि जगे तो गृहस्थीमें घरमें रहकर भी जीव मोक्षमार्गा 
है। मोक्ष मागगंकी यही तो विशेषता है कि कितने ही संकट आएँ, कितने ही समागम जुट 
कैसी ही परिस्थिति आए प्रत्येक परिस्थितिमें अपनी ज्ञानइष्टिको न भुलाना । ज्ञानहेश्टिको 
भूले तो फिर जगतमें कोई शरण न होगा। 

सब नीबोंकी भिन्‍नता व समानता-भैया ! यह सब मोहकी नींदका स्वप्न है कि 
ये शरण हैं। जब तक पुण्यका उदय चल रहा है तब तक लोग तुम्हारे साथी हैं, तुम्हारे 
पृष्यका उदय न रहे तो वे स्वयमेव ही तुमसे बविलग हो जाते हैं | यहां लोकमें किसका 
विश्वास करें ? एक शरणा मानो तो अपने शुद्ध सम्यक्त्व परिशामका मानो । जगतमें कोन 
जीव पराया है और कौत अपना है जिसे भ्रपता समभते हो ! ये श्रभी तो कुछ समयसे मिले 
हुए हैं । इससे पहिले कहां थे ? तुम्हारे कुछ थे क्या ? कहो प्रवंभवके वे शब्ठु भी हों भौर 
कदाचित्‌ श्रापके घरमें सम्मिलित हो गए तो आप उन्हें अपना मान रहे हो और बाकी अन्य 
जीबोंको पराया मान रहे हो । जिन्हें तुम पराया मानते हो कहो पूवेभवर्मे वे तुम्हारे हितैषी 
रहे हों । आज वे तुम्हारे घरमें नहीं पैदा हो सके तो गैर समभते हो। जीवके स्वरूपको 
तो देखो । सव जीव एक स्वरूप वाले हैं । ऐसी वृत्ति सम्यग्हृष्टिके अन्तरमें बनी रहती हैं। 

मात्र जाननहार रहनेका उद्यम-भैया ! ग्ृहस्थी है, करना पड़ता है, भार लदा हैं, 
सम्हालना पड़ता है, पर शुद्ध बात तो सदा वनी रहनी चाहिए । शान्ति कौन देगा ? किसमें 
ताकत है जो किसी दूसरेमें शान्ति उत्पन्त कर सके ? किसीमें सामथ्ये नहीं है | छुंद ही ज्ञाव 
को उल्टा कर श्रौंधा कर चल रहे हैं, अटपट चल रहे हैं इसलिए दुःखी हैं । अपने ज्ञानकोः 
सुल्टा दें तो लो भ्रभी सुखी हो जाएँ। अपने आपके आत्माको छोड़कर अन्य किसीको -शरण 
शोर रक्षक मत मानो । ज्ञाताद्रष्टा रहो, जानते रहो सब, पर किसीसे राप ते करो । जिनको 
कल्पनासे मान रखा है कि ये मेरे हैं उन्हींसे श्रपना हित समभते हैं, और: शेष श्रन्य जीवोंको 
मान लिया कि ये तो गैर हैं, ऐसा मात लेनेसे उनसे उपेक्षा करते हैं । 

प्रभुदर्शका संकल्प--कितना यह प्रभु बिगड़ रहा है ? इसीमें इसको अपने प्रभुके 
दर्शन नहीं हो पाते हैं । जहाँ जगत्तके जीवोंमें ये मेरे हैं, ये पराये हैं ऐसा भाव रहता है 
चहाँ प्रभ्रुके दशेन नहीं हो पाते हैं । और धरश्ठु दशनके बिना रुसारसे पार नहीं हो सकते । 


समयप्तार प्रवत्रा ग्रष्टम पुस्तक २६५ 


इसलिए किसी क्षण तो ऐसा छुलमिजऊ जावो कि सर्व जीवोंमें खुद मिल गए श्रौर कुछ श्रपने 
आपका पता न रहे ! एक जाननस्वरूपमें ही एकमेक हो गए । ऐसी दृष्टि कभी तो जगा 
लो। अपने जीवनमें किसी भी समय प्रायः ऐसी दृष्टि बनानेके लिए कोई किसी दिन सोचे 
ग्रोर हो जाय, ऐसा नहीं हो पाता । उसके लिए प्रतिदितर उद्यम होना चाहिए । 
प्रभुदर्शवफ्का उद्यम--किसी भी क्षण तो ऐसा साहस बनाओझरो कि मैं तो किसी भी 
परद्रव्यकोी अपने उपयोग श्रासनपर न ठहराऊँगा। मैं सवसे न्‍यारे अपने आपके स्व्ररूपमें 
रहूंगा । ऐसी दृढ़ साधनाके साथ क्षणभर ठहर जायें तो वहाँ प्रभ्ुताके दर्गव (ते हैं। ऐसे 
ज्ञानकों ही अपना सर्वस्व समभने वाले ज्ञानी पुरुष अपने «वरूपकी श्रोर भुकते हैं। सारा 
जहान प्रतिकूल हो जाय तो मैं अ्रपने स्वरूयके प्रतिकूल न हो जाऊं, और अपने ग्रन्तमुं ख 
रहुं । 
परपरिणतिसे मेरे परिणम नका अभ्ञाव--भैया ! जगतके सर्वे प्राणी मेरे अनुकूल हो 
जाएँ, मेरा ही सब गुणानुवाद किया करें तो इससे भी मेरा हित नहीं हो सकता। मैं ही 
बहिमु खताको छोड़कर निज अन्तमु खताको ग्रहण करूँ तो मेरा सुधार हो सकता है। इस 
संसारमें मैं प्रकेला हूं, ऐसी अपने आपके अ्रन्दर भावना तो की जाथ | यदि संसारके इन 
जीवोंमें ही लगाव रहा तो यह संसारचक्र बढ़ता चला जाता है। ऐसा दुर्लभ मनुष्य जन्म 
पाया है तो इसमें जरा अपना जो हितरूप है, अपना ज्ञानस्वभाव है उस ज्ञानस्वभावकी दृष्टि 
नियमसे कर लेनेका यत्न करिये। 
अपना ध्यान-भैया ! किसी की नहीं सुनना है । केवल एक अपने आपके अनुभव 
की धुन रखना है, करना पड़े सब, पर घुन॒न छूटे, हमारा लक्ष्य न छूटे । यहाँ न कोई 
विश्वासके योग्य है और न कोई रमणके योग्य है, न मेरे लिए कोई सुन्दर है। मेरे लिए 
मैं ही सुन्दर हूँ, शिवरूप हूँ और शुद्ध हूं - ऐसा अपने श्रापमें बल बढ़ायें तो उनके कर्मोकी 
निर्जरा होती है । इस निज॑राके प्रकरणमें कुन्दकुन्दाचायं कहते हैं-- 
उवभोगमिदियेहि दव्वाणं चेदणाणमिदराणं । 
जं कुशदि सम्मदिद्वी तं सब्वं णिज्जरणिमित्तं ।!१६३॥ 
ज्ञानीके उपभोगकी निर्जरानिमित्तता--कहते हैं कि चेतन और अचेतन द्रब्योंका 
जो इन्द्रियोंके द्वारा जो उपभोग करते हैं सम्यग्दृष्टि, वह सव निर्जराका निमित्त होता है। 
सभी कहते हैं कि बंधे हुए कर्म बिल्कुल छोड़ देते हुए नहीं भड़ते हैं । हाँ उदयसे एक समय 
भी पहिले यदि उसका संक्रमण कर देते हैं तो उसमें अन्तर भरा सकता है। ऐसे कर्मोंका 
निष्फल कर देनेमें समर्थ एकत्वनिश्वयगत समयसारका आलम्बन है। एकत्व भावना 
भावनाओंमें प्रधान भाववा है। इस एकत्व_भावनाको कितने पदोंमें जीव भाया करते तक 
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पहिले सर्व वाह्म पदार्थोकों अपनेसे परथक्‌ू मानो, फिर शरीरसे प्रथक्‌ कमंसि पृथक्‌ मानो, 
रागादिक विकारोंसे श्रलग अपनेको मानो । अपनेमें जो विचार विर्तंक उत्पन्न होता है उत 
परिशतियोंसे भिन्‍न अपने आ्रापके स्वरूपका अनुभव करो । बहुत भ्रन्तरमें प्रवेश करने वाले 
ज्ञानीके पूर्वंबद्ध कर्मों के उदयसे कुछ रागादिक पीड़ा होती हैं। जब भेदज्ञान होता है तब 
उसे ब्रह ग्राफत समझता है श्र अपने एक अविताशी ज्ञानस्वभावकी प्रोर लिप्सा बनो 
रहती है । इसही कारण उन्त अचेतन और चेतन द्र॒व्योंमें उपभोग किए जानेपर भी यह 
सम्यग्हृष्टि जीव कर्मोंकी निर्जरा करता है । ह 

निर्जराका कारण रागका अभाव--वीतराग पुरुषका उपभोग निजराके लिए ही है। 
राग नहीं है तो वह कम बन्धन नहीं कराता है। जहाँ ही मौका तका बहाँसे ही छुट्टी ले 
लेता है। और राग हैं तो वह बंधन होता है । आप देख लो कि जिसको गैर मान रखा है 
किसी कारण उससे सम्मिलित हुआ, कुछ व्यवहार प्रवृत्ति हुई, किन्तु राग नहीं है तो जहाँ 
ही अ्रवसर पाता है वहांसे ही छुट्टी ले लेता है। घरके जिन लोगोंको भ्रपना मान लिया है 
उनके द्वारा सकट भी बहुत आएँ, क्लेश भी बहुत श्राएँ तो भी श्राखिर अंत तक उनको 
निभाते हैं, उनमें प्रवृत्त रहते हैं । विरागका उपभोग निर्जेराके लिए ही होता है श्रौर सरागों 
का उपभोग चूंकि उनके रागादिकका सदभाव है अतः वह उपभोग उनके बंधके निमित्त ही 
होता है । वह उपभोग मभिथ्यात्व बंधरका कारणा होता है । 

एकलके उपयोगीके नि्ेर'--सम्यग्हश्कि रागादिकका अ्रभाव होता है । यह रागा- 
दिकका प्रभाव निजेराका निमित्त होता है । यह बात द्रव्यानुयोगकी कह्दी जा रही है। 
करणनुयोग यह बताता है कि सम्यरहृष्टि आत्मामें भी जितने अंशमें रागादिक हैं वे विकार 
क्रे ही कारणा हैं। यहाँ द्रव्यानुयोगमें उपयोगकी मुख्यतासे कथन है कि यदि व्यवहारमें वृत्ति 
नहीं करता है, व्यवहारसे हटा हुआ होता है तो वह निवृत्ति निर्जराके लिए होती है । यहाँ 
द्रव्यनिजेराका स्वरूप बतला रहे हैं | कर्म श्रा रहे हैं उदयमें और जीवके रागादिकका 
निमित्त पाकर चोट भी पहुंचे पर यह विश्वास व वृत्ति हो कि परमें हमें देखना ही नहीं है, 
केवल निज ज्ञायकस्वरूपको देखे तो कर्म निजीर्ण हो जाता है । 

कल्पनाके संकट--देखो भैया ! उदय झ्रा गया तो यही झ्रात्मापर गहरी चोट कहीं 
गई है। यहाँ तो संकट ही क्‍या है ? जिस चाहे विकल्पको करके संकट मान लिया । जैसा 
वस्तुका स्वरूप नहीं है वैसा मानकर अपनेमें दु:ख उत्पन्न कर लिया । श्ररे संकट वहाँ नहीं 
हैं। संकट तो निजमें है। जो कषाय उत्पन्न होती है, विकार भाव चलता है, वाल्छा 
चलती है वह संकट है, और वह ऐसा गहरा संकट है कि इस जीवको चहिमु ख बनाकर 

. इसका होश छुड़ाकर वाह्ममें मस्त करा देता है, रुसारके जन्म मरणाक्रा चक्र बढ़ाता है । 
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अत्यल्प परिचित क्षत्रतते मोहका परिहार--भैया ! कितने जगहको आप जानते हैं ? 
३४३ घन राज़ प्रमाण लोकमें हजार दो हजार भोजबी जगहके लोगोंकों श्रापने समझ 
लिया तो बाको कितने जीव पड़े हुए हैं ? उनका तो आपको परिचय ही नहीं है । इस थोड़े 
से क्षेत्रका राग छोड़ दो तो यह तुम्हारे लिए भजा हो तो है । इस जगतमें श्रन्य जीवोंसे 
तुम्हारा कुछ भी सम्बंत्र नहीं है तो उस ही श्रसम्बंधमें इनको भी वना लो । 
अत्यल्प परिचित जीवोके मोहका परिहार--क्रितने जगतके जीव हैं ? क्या कोई हृद 
है ? बअनन्‍्तानन्त जीव हैं, जिनमें श्रतन्त जीव मुक्त भी हो जाएँ तो भी श्रवन्‍्त जीव शेष 
रहते हैं। उनके समल परिचयमें आए हुए १००-५० पुरुषोंको क्या गिनती है ? समुद्रक्रे 
एक बूदकी गिनती हो सकती है पर इन जगतके जीवोंमें गिनती नहीं है । यह समुद्र असं- 
ख्यात बिन्दुवोंका समुह है । पर ये जीव तो अनन्त हैं । एक-एक बूंद घट-घटकर समुद्रका 
अंत कभी ञ्रा सकता है, पर अ्रनन्त जीव यहाँसे मुक्त हो जायें तो भी इन जीवोंका अंत नहीं 
गा सकता है | इन ग्ररन्त जीवोंमें से इत १० ५० जीवोंको श्रपना मान लिया अ्रथवा १०-४ 
लाख पुरुषोंकी दृष्टिमें हम अच्छे कहलायें, तो मला बतलावो ये कितनेसे जीव हैं, उन अ्रनन्त 
जीवोंको तो हम कुछ नहीं समभते । उन अनन्त जीवोंका हमें परिचय ही नहीं है| उन ही 
अपरिचित जीवोंमें इतको भी शामिल कर दो, क्योंकि जैसे ये हैं तैसे हो तो वे भी हैं । 
प्रशुकी आज्ञा माननेमें वास्तविक प्रशुभक्ति--भैया ! इत जगतके जीवोंमें ये गैर है, 
ये मेरे हैं ऐसा भेद न डालो । श्रद्धामें, प्रतीतिमें स्वरूप तो निहारो | भगवान जिनेन्ध्रने जो 
मार्ग बताया है उत्तपर हम नहीं चल सकते तो हमने भगवातकी क्‍या भक्ति की ? प्रश्ञुक्की 
भक्ति यही है कि स्वरूपदृष्टि करके इत जगतके जीवोंमें भेद मत डालो, श्रन्तर न डालो । सब 
कुछ व्यवहारमें करना पड़ता है, ऐसा उदय है, १०-२० आदमियोंका भार है, सम्हालना 
पड़ता है सब, किस्तु अपने स्वरूपके परिचयकी और धर्मका जब अवसर प्राये तब श्रन्तर मत 
डालो । सर्वे एक चेतन्यस्वरूप हैं। हे प्रभो | यह व्यक्तिगतता, यह पृथकृता मेरी समाप्त 
हो और उस चेतनस्वरूपमें ही मग्त होऊं, उपयोगमें हमारी व्यक्तिगत सत्ता न रहे तो यह 
हमारे हितकी बात है । 
निजस्वरूपभक्तिका यत्न--सो भैया ! अन्तरमें करतेकी सारभूत वात निजस्वरूप 
भक्ति है। मुक्तिके मार्गममें जो निर्मल हुए हैं ऐसे परमात्मप्रभुुके गुणोंको तकें, स्वरूपको 
देखें | घरमें वसे हुए जीवोंका गुणगान करनेसे क्या पूरा पड़ेगा ?;प्रश्रुका गुणागान हो और 
उस ही के समान अपने अच्तरमें स्वरूपको निरखो, यह तांता लगना चाहिए | किसी भी 
क्षण सबको भूल जावो । यदि ऐसा उन्षम होनहार वन रुकता है तो उसका तो आ्रादर होना 
च।हिए विन्तु इस इष्ट अन्ष्टि भावके कारण यह अन्तर मिट नहीं पाता, कट फंस जाता है । 
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न छानके स्तोत्की ओर--मैया ! अ्रपने भागे हुए ज्ञानकों अपनेमें लावो। जैसे 
पानी समुद्रसे उठता है, सूमेकी गर्मीके श्राश्नयसे उठता है, मगर बादलोंके रूपमें सब जगह 
घिर जाता है, उड़ता रहता है । बर्षातमें बरषता है और बरघकर नीचे-गीचे बहकर फिर 
समुद्रमें प्रवेश क7-जाता है । इसी प्रकार प्रथम तो इस आत्माका ज्ञान रागादिकके कर्मोके 
आ्रातापके विंमित्तसे श्रपने आपके स्थानकों छोड़कर उड़ा, संसारमें चारों ओर बिखर गया, 
कहाँ कहाँ ज्ञान जाता है कहाँ-कहाँ दृष्ट भ्रनिष्ट बुद्धि होती ? चारों ओर बिखरता है। बिखरा 
हुआ यह ज्ञान ज्ञानवलसे फिर नीचेकी ओर आया | जहाँसे झ्राया था उस ओर मभिलनेके 
लिए अरब फिर प्रयत्न करता है और नीचे नीचे बहकर भीतर ही आकर इस ही . आत्मामें 
प्रवेश कर जाता है । ऐसी होती है संतोंकी वृत्ति 

स्वरूपसे बाहरकी दृष्टिमें संकट--जब तक यह उपयोग अपने अरध्यात्मको छोड़कर 
बाहरी श्रर्थोंमें विकल्पित रहता है तब तक दु:खमें रहता है। जैशे नदीमें जो कछुवा आदि 
जानवर होते हैं वे पातीके अन्दर किलोल मचाते हैं, उन्होंने पानीप्ते जरासा बाहर श्रपत्रा 
सिर निकाला कि अन्य पक्षी लोग उसके ऊपर चोंच चलाने लगते हैं। उस समय उतका 
कर्तव्य यह है कि जब संकट बहुत ऊपर आ गए तो धीरेसे अपनी च्ोंब को अपने शरीरको 
पानीमें डुबो लें | फिर पक्षी लोग उसका क्‍या करेंगे ? इसी प्रकार यह जीव जब तक अपने 
उपयोगको बाहरमें नहीं भगाता है, निजकी दृष्टिमें रत है तब तक शांति है, सुख है, आतन्द 
है । और जहां अपने उपयोगको अपने ज्ञानसरोवरसे बाहर निकाला याने मोह नींदमें 
देखे जाने वाले पदार्थोकी ओर उड़ा कि बस, अनेक संकट अनुभूति होने लगते हैं । 

स्वयंमें ही संतोषकी प्राप्ति-- भैया ! अज्ञानमें तो संकट ही है, क्योंकि इच्छा वो 
आशयमें चल रही है श्ौर जैसी इच्छा करता है तैसी ही बाहरमें परिणति नहीं देख पाते 
हैं । हमारा कहीं बाहरमें कुछ परिणमन कर सकनेका श्रधिकार ही नहीं है | सत्‌ जुदा-जुदा 
है । अपनी स्वरूप सीमाका कोई तांता तोड़ दे तो आज ही सबका भ्रभाव हो जाय । ये 
सब चीजें आज हैं, यह बात सबको सिद्ध करती है कि सारी चीजें अपने-अपने स्वरूपसे सतत 
हैं। ऐसा ही भेदविज्ञान करके अन्तरमें प्रवेश हो जाय तो यह अपना पालन पोषण! श्रौर 
संतोष करता है। अपने आत्मस्वभावक्रो छोड़कर बाहरमें कितना ही भ्रमा जाय, रमा 
जाय, और कितनी ही बड़ी-बड़ी चतुराईकी बातें कर ली जायें, और वेभव इज्जत पोजीशन 
कल्पनाके अनुसार कुछ सी किया जाय उन सबमें आत्मसंतोष न होगा, अंतमें रांतोप होगा 
तो अपने आपके उपयोगमें ही होगा । 

रागके आश्रयक्रा अभाव--सहजरस्वभावके आश्चयसे कम निर्जराको प्राप्त होते हैं | 
में तो चंतन्यमात्र हूँ, ये रागह्रेपादिक चिकार हैं, यह मेरा स्वरूप नहीं है -- ऐसी हृढ़ भावना 
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के कारण उसके द्रव्यनिजंरा होती है। रहीं तो उदयागत कर्मोक्रा काम था | जैसे क्रि 
ग्राखवाधिकारमें बताया गया कि नवीन द्रव्य कर्मोंका बंध करता है, मगर यहाँ नहीं कर 
सकता है क्योंकि उदयागत कर्मो में नवीत कर्म करनेका निमित्तपना रागादि भावोंके कारण 
आया करता है । अब ये रागादिक भाव उपयोगको छू नहों रहे हैं। होते हैं राग, पर राममें 
राग नहीं है। मिथ्यादृश्कि ही रागमें राग होता है। कदाचित्‌ सम्यस्हृष्कि भी राग होता 
है पर राममें राम नहीं है । 
रागमें राग मे होनेद॥ एक उदाहरण--जैसे घरमें चक्की पीसते ६ एमें राग है और 
जो राग है उस रागमें भी राग है। वहाँ आसक्ति हुआ करती है। और जो कंदखानेमें 
चक्की पीसते हैं वे कोड़ेके बलसे पीसते है, वहाँ राग नहीं है । राग करना पड़े तो भी रागसे 
वे उठे रहते हैं. | बहां चक्की पीसनेमें ऋए्यक्ति नहीं है । वह्‌ तो अवसर ताकता रहता है. 
कि यह सिपाही जरासा मुख मोड़े कि पीसना छीड़ दिया । सम्यग्हृष्टि तो अवसर तका करता 
है । कब ऐसा अवसर आए कि कब इन सब खटपटोंसे मैं छुटकारा पाऊँ | और इसी कारण 
जब कभी रंच भी अवसर माता है तो वह अपने अवसरको व्यर्थ नहीं खोता है | ऐसे व्यक्ति 
के कर्मोंकी निजेरा होती है। रागादिक भाव भी निजीण होते हैं। इस प्रकार निर्जराका 
स्वरूप कहा, अ्रव भावनिजेराका स्वरूप कुन्दकुन्दाचार्य अगली गाथामें बता रहे हैं-- 
दव्वे उवध्ुज्जंते गियमा जायदि सुहं चर दुक्‍्खं वा । 
त॑ सुहहुक्खमुदिण्णं वेददि श्रह खिज्जरं जादि ॥१६४॥ 
परद्रव्योंके भोगे जानेपर सुख श्रथवा दु:ख उत्पन्न होता है, सो उदयमें श्राये हुए 
उस सुख दुःखका यहाँ अनुभव तो होता है, किन्तु उनमें राग भाव न होनेके कारण वे द्रव्य 
कर्म निज राको प्राप्त होते हैं । 
भवनिर्ज रा--परद्रव्योंका इन्द्रियों द्वारा उपभोग जब होता है तब उसका निमित्त 
या तो सुखरूप भाव होगा या दुःखरूप भाव हीगा, क्‍योंकि भोगके प्रसंगमें उस भोगमें यह 
निश्ित है कि या तो साताका विकल्प होगा या असाताका विकल्प होगा | साता और 
असाताक्रे विकल्पका काररा क्षोभ परिणाम है। क्षोभ हुए बिना न कोई साता कर सकता है, 
न अ्रसाता कर सकता है । जीव क्षोभसहित हुआ करता है तब उस भोगके फलमें नियमसे 
इस जीवको सुख या दुःखका परिणाग होता है | यह सुख दुःखरूप परिणाम जहाँ अनुभूत 
किया जाता है, बँव जाता है। उस समय मिथ्याहृध्योंके तो वह बंधका कारण बनता है 
क्योंकि मिथ्याहृष्टियोंके रागादिक परिणामोंका सद्भाव है किन्तु उस परिणमनमें राग न 
होनेसे ज्ञाता पुरुषके वंधका कारण नहीं बदता है। उस सुख दुःखके भोगे जानेपर यद्यपि 
कर्मोक्ती निजेरा मिथ्याहष्टिके भी बरावर चलती रहरी है तो भी वह कि वन्धक है सो व 
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कर लेना भी प्रनिर्जीण है । वह कर्जा चुकानां क्या है जिसमें दूसरेसे कर्जा लिया और दूसरे 
वो चूकाण | हाँ, प्रत्येक सम्यग्टष्टि जीबके ४कि रागादिक भावोंका अभाव है सो  बंधका 
कारण नहीं बनता । वह निर्जीर्ण होकर नि्जराको ही प्राप्त होता है। तो भावनिजरा 
रागादिकका अभाव है। 
निर्जराके हेतुके सम्बंधमें एक प्रश्नोत्त--यहाँ कोई प्रइन करता है कि आपने तो 
यह बतलाया पहिले कि रागह्वेषादिका श्रभाव होता निर्जराका कारण बनता है पर शम्यगहृष्टि 
के तो रागादिक हैं ही । १०वें गणस्थान तक राग होता है । उसके कैसे निर्जरा हो जायगी ! 
रागका ग्रभाव ही तो निर्जरा है। राग होता है सृक्ष्म सम्पराय तक। निर्जराका वह कारण 
वैसे बन गया ? ऐसा प्रश्न होनेपर उत्तर दिया जायगा कि प्रथम तो इस मोक्षकी 
कारणभूत निर्जराके लिए वीतराग सम्यग्हश्का ग्रहण है । जिसके राग न हो ऐसे सम्यब्दृष्टि 
ज्ञानीकी बात कही जा रही है कि उसके निर्जरा होती है | दूसरी बात यह है कि इस प्रसंग 
में जब कि इस ज्ञान शब्दके कहनेमें चतुर्थ मुणस्थानवर्ती सराग सम्यग्हृष्टिका भी ग्रहण कर 
लिया जाय तो सराग सम्यग्हृष्टि और बीतराग सम्यग्हृष्टि दोनोंकी एक कक्षा तो नहीं बन 
जायगी, वहाँ तो एक मुख्य गौणा मानना पड़ेगा । ज्ञानी जीवके राग उठता है तो निरब्तर 
निर्जेरा चलती है, ऐसा कथन मुख्य रूपसे तो बीतराग सम्यग्दृष्टिको लेना है श्लौर गौणख्पसे 
सराग सम्यर्ह्टिको ग्रहण करना है | 
अपेक्षाकृत निर्जरा--निजराके अपेक्षाकृत वर्सानको देखो, मिथ्याहष्टिके जो निर्जरां 
होती है उसकी भ्पेक्षा अविरत सम्यग्हृष्टिके असंख्यातगुणी निजेरा विशेष है। मिथ्या- 
दृष्टि जीव जब सम्यवत्वके सन्मुख होता है श्रध:करण, अपुर्वकरण और अनिधृत्तिकरण परि- 
णामोंक्रो करता है। ये तीनों परिणाम वहाँपर मि्थ्याहृष्टि अवस्थामें होते हैं। भ्निवृत्ति- 
करण परिणाममें श्रंतरकररण होता है, भ्रनिवृत्ति करके श्रन्तमें उपशम सम्यक्त्व होता है । 
यह॒जीव अपूुर्वेकरणमें श्राकर निर्जरा कर डालता है। श्रत्यधिक कर्मोकी निर्जेरा तो यह 
मिथ्याहृष्टि भ्रपृूवेंकरणा परिणाकर्में और अ्निवृत्तिकरण परिणाममें कर डालता है जब कि 
सम्यकत्व होता है तब शेष कर्म एक झनेसे कम समझो । करुणानुयोगके प्रन्थोंसे यह स्पष्ट 
विदित हो जाता है कि सम्यक्त्व होनेके पहिले इस जीवपर बहुतसे कर्मोका भार लदा था । 
श्रबसम्यकत्व होते ही भार कम रहता है। शेषका भार कब भड़ गया है सो बतलावों । 
वह भड़ गया है मिथ्यात्व अवस्थासें | सातिशय मिथ्याहष्टि जीवकी अपेक्षासे अ्रसंयत सम्ब- 
रप्टिको देखा जाय तो अब इस असंयत सम्यग्हष्टि जीवके ग्रनन्तानवंधी क्रोध, मान, माया 
लोभ और मिथ्यात्वक्रे उदयसे उत्पन्न होनेवाला रागभाव नहीं है, और राग न हो तो निजेरा 
होती है । तो जिन अंशोंमें ज्ञानी जीवोंके रागादिक नहीं हैं तो वहाँ निर्जरा ही मादी जायगी । 
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सम्यग्दश्यिमें अपेक्षाकृत विशेष निर्जरा--चतुर्थ गुरणास्थानवर्ती जीवकी अपेक्षा 
पंचम गुणस्थानवर्ती श्रावकके श्रप्रत्याख्यानावरण क्रोध, मान, माया, लोभका उदय भी नहीं 
है । इस कारणा इस चोवड़ी द्वारा जनित रागादिक नहीं है। इसका इस रागकी उपेक्षाके 
अभावसे संवर और निर्जरा और विशेष हो जाती हैं, फिर इसकी अपेक्षा प्रत्याख्यानावरण 
रहित ज्ञानीके और विशेष निज्जंरा है । दो उत्तर हुए | तीसरा उत्तर यह है कि सम्यग्हृष्टिके 
निर्जरा संवरपूर्वक होती है श्यौर मिथ्याहृश्कि नि्जरा बंधपूर्वक होती है । मिथ्याहृष्टिके उदया- 
गत कर्म नवीन कर्मो को बँधाकर विदा होते हैं, यों ही चुपचाप बिदा नहीं होते हैं, सो 
मिथ्याहृष्टिकी निर्जरा बंबपूर्वक होती है और सम्यग्हृष्टिकी निर्जरा संवरपूर्वक होती हैं। 
इस कारणासे मिथ्याहष्टिकी अ्रपेक्षा समस्त सम्यग्हृष्टिको अबंधक कहा है पर पहिले कहे गए 
दोनों श्रपेक्षावोंसे भी जानना । जिस उपेक्षासे जब वर्णान किया जाता है उस उपेक्षामें रह- 
कर उस वर्गातक्रो डठक्रर किया जायगा । 


अपेक्षाकृत वर्ण नकी समीनताक्का उदाहरण--जैसे स्याद्वादके प्रकरणमें जब >ित्यत्व 
सप्तभंगीका प्रयोग करते है तो इस प्रकार करते हैं-स्यात्‌ नित्यमेव ॥[स्यात्‌ श्रनित्यमेव | 
उसमें 'एव शब्द बोला । पदार्थ एक अपेक्षासे नित्य ही हैं। श्रगर इसमें संशय करोगे तो 
दोष लगेगा ।; जैसे किसी पुरुषके लिए कहा जाय उसके पिताका नाम लेकर कि यह तो 
उसका पुत्र ही है | इसमें 'ही” लगानेमें कोई भय रहता है क्या ? नहीं । यदि उसमें एव न 
लगाकर कहें कि क्या उसका पुत्र भी है तो इसमें दोष लग जायगा । क्या इसका पिता भी 
बन जायगा ? अपेक्षा लगाया और भी लगाया तो इसमें अनर्थ होता है। अपेक्षा न लगायें 
और भीतरमें भ्रवश्य अपेक्षा समभें तो “भी” की शोभा है पर श्रपेक्षा लगाकर “भी” बोलना 
अनर्थ है । तो भेया ! ये तीन प्रकारके जो प्रकरणमें उत्तर दिए गए हैं उनकी उन उन 
भ्रपेक्षावोंस वैसा ही निणेय करना । जहाँ एकदम सीधा सामान्य रूपसे यह कहा जाय कि 
सम्यग्हृष्टि जीवके बंत्र नहीं होता है। चाहे वह चतुर्थ गुरास्थान वाला हो और चाहे कोई 
गुणस्थान वाला हो वहाँ क्या भाव लगाना कि मिथ्याहृष्टि जीवोंके बंधपूर्वक निर्जरा होती 
है । इसलिए मिथ्यात्वसे बंबने वाली प्रकृतियोंकी सम्यग्हष्टि जीवके संवरपृर्वेक ही. निर्जरा 
होती है । इस कारण सर्वेथा श्रवंधक कह सकते हैं । मु 


अज्ञानीके ज्ञानकलाका अनादर--देखो इस सम्यर्हष्टिकी महिमाको जानकर 


जा । सुनकर 
अनेक पुरुष यह सोचेंगे कि श्रोह हमको तो चौथा गुणास्थान ही भला है। अधिक तपस्या 
ब्रत नहीं करना है । देखो तो ये श्रसंयत सम्यग्दृष्टि जीव नाना प्रकारके भोग 


। भोगत्ते रहते 


हैं फिर भी यहाँ भ्रबंधक कहा गया है। तो जहाँ दोनों हाथ लडड़ पिलज़े >+ 
! फिर भी यहाँ भ्रवंचक कहा गया है। तो जहाँ दोनों हाथ लड्डू मिलते हों, घर भी न 
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' छोड़ना पड़े, ब्रत, तप, संयम भी न करना पड़े और अ्बंधक भी बन जाये, ऐसा तो बहुत 
सस्ता मामला है। हमको तो चतुर्थ गुशरथान ही सम्यक्‌ है। लेकिन कहना- ही श्रासान है 
बिन्‍तु वह कौनसी अ्रग्नि करिएका उस सम्यस्हष्टिके अन्दर जल रही है जिसके कारणा भोग 
भोगते हुए भी कर्मोंसे नहीं बंधता है। उसकी कलाक़ो. तो तिरखो | वह कौनसी कला 
है ? वह कला है ज्ञानकी, वैराग्यक्री । दूसरे श्रज्ञादी जीव सुनकर भज्ते- ही खुश होते हैं कि 
असंयत सम्यक्त्व चाहिए, वह मजेमें हैं, धरमें रहें, भोग भी भोगें तो भी कर्मोसि नहीं बंधते 
हैं। मगर यह भी देखो कि वह ज्ञानी सम्यग्हष्टि भोग कैसे भोग रहा है कि भोग भोगते 
हुएमें कष्ट मान रहा है, श्रापत्ति समझ रहा है, उससे निवृत्त होनेकी इच्छा. करता है। जिस 
भोगसे हटमेकी भावता हो वह भोग क्या भोग है ? सम्यग्हशटि की ज्ञावकलाका आदर 
अज्ञानी जीव कैसे कर सकता है ? 
ज्ञान और वेराग्यका सामथ्ये--ऐसी स्थिति ज्ञान और वैराग्यके कारण होती है। 
देखी कितनी उम्र गुजर गई, कितना-कितना खाये, कितने भोग. भोगे ? उत्त सबसे जो सुख 
हुआ है वह तो बहुत इबद्ठा हो गया होगा । वधोंकि ४०-४० वर्ष का सुख इकट्ठा हो गया 
होगा । पर अपनी शआ्रात्मभूमिकी तिजोरीमें देखो तो सही कि कितना दुःख इसमें है ? जितने 
गेग भोगे हैं उनका दुःख और पछतावा तो सम्भव है कि हृदयमें हो, पर जो सुख भोगा 
वह सुख तो उसमें रंचमात्र भी नहीं है! यह ज्ञान और वैराग्यमें ही सामर्थ्य है कि कोई 
व्यक्ति भोग भोगता हुआ भी कर्मोंसे नहीं बंधता है। इन दोनों प्रकारकी सामथ्यमें यहाँ 
ज्ञानकी सामथ्ये बतलाते हैं । का 
जह चिसमुवमभुज॑ंत्तो वेज्जो पुरिसो शा मरणमुचयादि । 
पुग्गलकम्मस्सुदयं तह भुुजंदि रोव बज्फये णाणी ॥१६५॥ 
एक मांत्रिकके दृशान्तपृवक उपयोगकालमें भी ज्ञानीके कम निर्जरणका कथन--णैसे 

विषको भोगते हुए भी वेद्य पुरुष मरणको प्राप्त नहीं होता है उस ही प्रकार ज्ञानी जीव पद 
गल कर्मोके उदयको भोगता तो है किन्तु बंधको प्राप्त नहीं होता है । विज्जो शब्दके यहाँ दो 
अ्रथे है-एक तो वैध आयुर्वेदिक श्रौर दूसरा विद्यासिद्ध पुरुष । विद्यासे वैद्य बना है, जो विद्या 
का जानकार हो । जैसे किसीको मंत्रविद्या सिद्ध है भौर जिसमें ऐसा प्रताप है कि विष भी 
खाये तो उसका असर नहीं होता | ऐसा विद्यावान पुरुष विष खाता हआ भी मरणको नहीं 
प्राप्त होता है और विद्याहीन पुरुष विष खानेपर ही शीघ्र मरणको प्राप्त हो जाता है । इसी 
प्रकार जिसको स्वरूपविद्या श्रनुमवमें झा गई है, जिसवी निरंतर आत्महितके लिए श्रात्म 
रक्षाके लिए अपने आपके सहज ज्ञानस्वरूपकी दृष्टि हृढ़तम हो गई है ऐसा विद्यावान प्रुरुष 

हज ज्ञानवान पुरुष इस भोगकों भोगता हुआ भी, कर्मफलोंको पात्ता हुआ भी कर्मोसे नहीं 
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बंधता है । 
कम मोगके कालमें भी ज्ञानीकी कर्म नि्जरापर एक वेद्यका दृष्टान्त--भ्रथवा जैसे कोई 
श्रायुवेदका जानकार वंद्य है, उसे संखिया विष दे दें और वह श्रौषधिके रूपमें विधिवत्‌ सिद्ध 
कर ले तो उस ही संखियाकों खाते हुए भी वह मरणाको प्राप्त नहीं होता । उस ही प्रकार 
ज्ञानी पुरुष इस कर्मफलरूप भोगोंको भोगता हुआ भी उस भोगपरिणामके साथ-साथ ज्ञान- 
हष्टिकी औषदिके कारण उसकी मामिक शक्तिको दुर कर देता है । फिर उस उस भोगकों 
भोगता हुआ भी यह सम्यस्दृष्टि ज्ञानी पुरुष वंधको प्राप्त नहों होता है। श्रत: इस सम्यम्हृष्टिको 
अबंधक कहा है। 
संसारबन्धनकी वन्धनता--जैसे कसी पुरषपर १ लाखका कर्जा है श्रौर उसने ६६ 
हजार ६६६ रुपया कर्जा चुका दिया है और १ रुपया शेष देना रह गया है तो वह कर्जा नहीं 
कहलाता हैं। जेसे आप किसी धनिककी ऐसी कथा सुनते हैं कि जब कोई गरीब था तो उसके 
इतनी नौबत श्रा गई कि घरका लोटा भी दूसरेके यहाँ धरोहर धर दिया और उन्हीं पैसोंसे 
खानेका काम चलाया । कहीं वह चला गया और व्यापार बढ़ गया तो वह करोड़पति हो 
गया । बादमें ख्याल श्राया कि अमुकके यहाँ घरोहरमें लोटा रखा है, और उसने कहा अपना 
हिसाब कर लो । हमारा लोटा दे दो और अपना हिसाब ठीक करा लो । हिसाब किया तो 
१० हजारका कर्जा दो गया । वह तो २-४ रुपयोंका धरोहर था। पर वह कहता है कि 
ग्रपने १० हजार ले लो। मुझे कजंदार नहीं कहलाना है। उसके वैभवकों देखकर लोग 
यह नहीं समभते हैं कि ये कर्जदार है तो इस लोक की व्यवस्था भो तो देखना चाहिए । 
वेभव देखकर ही तो व्यवस्था वनती है। इसी प्रकार यह ज्ञानी सम्यग्टृष्टि जब ग्रनन्‍्त 
संसारकों काट चुका, कोड़ाकोड़ी सागरों की स्थितिको खतम कर दिया मिथ्याहृष्ट अ्रवस्थामें 
सम्यक्त्वकी उन्मुखतामें तो भव समझो कि सम्यक्त्व जगने पर बहुत कम श्रन्तःकोड़ाकोड़ी 
सागरकी स्थिति रहती है, उसका संसार कट चुका, श्रव॒ संसारका बन्धक नहीं रहा । 
ज्ञानीका संसारच्छेद-देखो भैया ! कोड़ाकोड़ीसे बहुत ही तीचेकी स्थिति है वह श्रन्तः 
कोड़ाकोड़ो । ७० कोड़ाकोड़ी खतम हो जायें और मामूली स्थिति रह जाय तो समभो कि 
यह ज्ञानी जीव सम्यक्त्व उत्पन्न करनेके लिए मिथ्यात्व अ्रवस्थामें कितनी निर्जरा कर 
डालता है ? अब उसके लिए निर्जंरा करने लायक कर्म अत्यल्य रह गए, ४ प्रतिशत भी नहीं 
बैठता । तो अब देख लो मिथ्याहृष्टि जीववी अपेक्षा यह सम्यग्हृष्टि जीव अवंधक हुआ ना। 
यह सत्र ज्ञान और वराग्यका ही तो प्रताप है। यों ज्ञान और वैराग्यमें सामर्थ्य देखी जा 
रही है । 
अज्ञानीके वंधका कारणभूत भी उपभोग ज्ञानीके वंधका अकारए--जैसे किसी पुरुष, 
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के लिए विष मरशाका वारण है और वेैद्यमें वह सामर्थ्य है कि वह उस विषक्री शक्तिको 
कील देता है, रोक देता है इसलिए ग्रब वह नहीं मरता. है । इसी प्रकार जो पुद्गल रागा- 
दिक भावोंका सदूभाव होमेके कारण ज्ञानी जनोंके -बंधके कारण होते हैं वही उपभोग 
अमोघ ज्ञान्‍की सामथ्य होनेसे चँकि रागादिक . नहीं रहते हैं सो उपभोगकी प्रासक्तिको 
विच्छिन्न कर देते हैं। भ्रब वे ज्ञानी जीव कर्म नहीं- बाँवते हैं । 
अ्मके विच्छेदर्मे विकास--भैया ! हम. ज्ञानमय हैं, कुछ न कुछ निरन्तर जानते 
रहते हैं। हम कसा जानें कि सुख हो जाय भ्रौर कैसा जानें कि दुःख हो जाय । ये सुख 
और दु.ख ज्ञानपर ही निर्भर हैं। बाह्य वस्तुवोंपर घुख और दुःख निर्भर नहीं हैं। गह्य 
पदार्थ हमें दुख नहीं देते हैं किन्तु मेरे ही ज्ञानकी कला यदि उल्टी चलती है वो दुःख 
होता है और हमारे ही ज्ञानकी कला यदि स्वरूपके प्रतिकूल चलती है तो दु:ख होता है 
और हमारे ही ज्ञानकी कला यदि स्वरूपके अ्रतुकूल चलती है तो सुख हो जाता है । अपने 
दुःखमें किसी दूसरे जीवकों अपराधी बताएँ तो यह एक भ्रम है। 
कुत्तके उमाकी अरुचिकरता--इस ही अ्रममें रहने के अन्चरका एक दृष्टान्त 
प्रसिद्ध है। एक जानवर होता है कुत्ता । बड़ा श्राज्ञाकारी होता है | रोटीके दोटुकड़ोंमें ही 
कितना विनयवान हो जाता है ? आपके चरणोंमें गिर जाता है । कितना आपके काम 
श्राता है। अगर कोईं पशु आक्रमण तुम्हारे ऊपर करे तो वह उसका मुकाबला करता है, 
रातिमें चोर आदि आये तो उन पर टूटकर मुकाबला करता है। इस तरहसे कितना 
आज्ञाकारी और विनयशील कुत्ता हौता है | यदि कोई सभामें कसी की प्रशंसा करे कि 
भाई आप तो बड़े परोपकारी हैं, इस देशकी समाज की श्राप निरछल सेवा करते हैं। 
इनका वर्णान कहाँ तक किया जाय, ये तो कुत्तेके समान हैं | देखो श्रच्छी बात कही गई है, 
कुत्ता उपकारी है, विनयशील है, आराज्ञाकारी है, सर्व गुण युक्त है तो भी उसकी उपमा सुन- 
कर क्‍या यह खुश होगा ? नहीं । न तो सुदने वाले खुश होते हैं और न जिसकी प्रशंसा की 
गई वह खुश होता है, बल्कि बुरा मान जाते हैं। यहाँ क्‍या कारण हो गया है ? 
सिंदकी उपमाकी रुचिकरता--भौर देखो सिंह जो महादुष्ट है, हिंसक है, जिसकी 
शकल दिख जाय तो देखते ही होसहवास उड़ जाते हैं। श्रजायबधरमें लोहेके सींक्ोंके 
अच्दर सिह बँवे रहते हैं। देखने वात्रे जाते हैं तो जात रहे हैं कि सींकचेके प्रन्दर बंद है 
यहांसे निकल नहीं सकते, किन्तु जरासा गुर्रा जायें तो देखने वाले डरके मारे १० हाथ दूर 
भाग जाते हैं। इस प्रकारका भय पैदा करा देने बाला, - दध करने वाला सिंह है, पर यदि 
कोई यह प्रशंसा कर दे कि श्राप तो सिंहके समात हैं तो कहा तो गया कि झ्राप सिंहके 
समान आक्रमणकारी हैं, आप किसी कामके नहीं हैं, दुसरोंको मारने वाले हैं, किसीके काम 
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न ग्माने वाले हैं, ग्र्थ तो यह हुआ, पर सिहकी उपमा सुनव.र सुनने वाले श्रीर जिसको कहा 
जा रहा है वहढ़ भी सभी प्रसन्‍्ग हो जाते हैं । 
दृष्टिसे वृत्तिमें अन्तर--कुत्ता और सिंहकी उपमामें यह फर्क कहाँसे आ गया ? 
यह फर्क इस ही प्रकरणको सिद्ध करने वाला है कि कुत्तेमें सब गुण हैं किन्तु एक शज्ञान 
ऐसा है कि जिसके कारण सब गुण पानोमें फिर गए। वह अन्ञान है केवल हृष्टिका । कुत्ते 
को लाठी कोई मारे तो वह लाठीको चबाता है, वह समभता है कि मुझे मारने वाली लाठी 
है उसके श्राशु बुद्धि नहीं होती । वह जानना है कि मुझे लाठीने मारा । जब कि सिंहके 
सही दृष्टि होती है । जसे कोई तलवार मारे, भाला मारे, तीर मारे, बन्दूक मारे तो वह इन 
को देखता भी नहीं है, सीधे श्राक्रासकपर ही वह आक्रमण कर देता है। उसकी दृष्टि 
शुद्ध होती है । इसी प्रकार मिथ्याहृष्टि तो निमित्तोंको सुख दुःख पाता मानता है, किन्तु 
पुरुष भोगोंके साधन होनेपर भी उनपर दृष्टि नहीं देता है। वह अपने विकल्पोंको क्लेश- 
कारी मानता है। वह समभता है कि मुझे दुखी करने वाला मेरा विकल्प ही है। मुझे 
कोई अन्य पदार्थ ढुःखी नहीं करते हैं । 
बाह्ममें वकी बाधकताका अभाव--भैया ! जब तक अंतरंगमें समीचीन दृष्टि नहीं 
जगती है तब तक इस जीवका कल्याण नहीं हो सकता है। कितना ही वैभव एकत्रित हो 
जाय पर इससे पूरा न पड़ेगा । क्या इसका वियोग कभी होगा नहीं ? भ्रवश्य होगा । अपने 
ग्रापमें जो परिणाम बनाए जाते हैं, संकल्प विकल्प किये जाते हैं उनके फलमें जो भाव- 
बंध और द्रव्यबंध होता है उसको भोगना पड़ेगा । तो अपने एव त्वका निर्णाय करो कि मैं 
केवल एक अकेला ही चेतन्यरूप मात्र हूं । यह मैं केवल अपने चेतन्यभावके परिणमनको ही 
कर सकता हूं श्रौर इसको ही भोग सकता हूँ। मेरा विरोधी जगतमें कोई दूसरा जीव नहीं 
है । सब जीव अपने-अपने परिणामोंके अनुसार अपनी-प्रपती योजनाएं किया करते हैं । मेरा 
विरोधक वाहरमें कुछ नहीं हो सकता है । मैं ही अज्ञानवश सर्व चेष्टावोंको चखकर एकरूप 
बनाकर स्वयं दुःखी हुआ करता हूं । ऐसा यथार्थ निश्चित हो जाना सर्ववेभवोंसे बढ़कर है, 
जो तीन लोककी सम्पदासे बढ़कर है, उत्कृष्ट है । इससे उत्कृष्ट और कोई वैभव नहीं हो 
सकता है । 
निज्रशरणकी दृष्टि--भैया ! मरकर भी, पचकर भी, असह्य वेदना भोगकर भी यदि 
एक यह आत्मस्वर्शकी दृष्टि वन जाती है तो समभो कि क्ृतक्ृत्यता होगी | जो करने योग्य 
काम हैँ वे कर लो, शंतरंगमें विश्वास किसी उत्कृष्ट तत्त्वका ही रहना चाहिए। इन जड़ों 
में और भिन्न चेतन पुरुषोंके समागममें महत्त्व न देना चाहिए । रहते हैं वहां, व्यवस्था 
करते हूँ, वहाँ महत्त्व नहीं देना चाहिए । इस लोकमें किसी जीवका कोई अ्रन्‍्य शरण नहीं 
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है | श्रपनी सावधानी ही अ्रपने लिए वास्तविक शरण है--ऐसा जानकर अपनेको विश्वाममें 
लाकर विश्राम मिलता है, परपदार्थों में इष्ट श्रनिष्टका ख्याल न करनेसे होने वाले विश्वाममें 
रहकर अपने श्रापके अ्रतुल इस ज्ञानसम्पदाका अनुभव करें और इतहित्यताके मार्गमें बढ़े 
यही मनुष्यजन्ममें एक स्वात्क्रिष्ट भ्रपना कतंव्य है: -- 
अब वेराग्यका सामर्थ्य दिखाते हैं । 
जह मज्जं पिवमाणों ग्ररदिभावेश मज्जदि रण पुरिसो । 
दव्ववभोगे ग्ररदों णाणी वि ण मज्कदि तहेव |१६६॥ 
जैसे कोई पुरुष मदिराको अरति भावसे पीता हुआ मतवाला नहीं होता है इसी 
प्रकार ज्ञानी जीव भी द्र॒व्योंके उपयोगमें भ्ररत होता हुझ्ना बँधता नहीं है । 
वैराग्यका बल--जैसे किसी पुरुषको किसी झौषधिमें क्रिचित्‌ मदिरा पिलावें तो 
चूंकि उस पीने वालेको मदिरामें रति नहीं है इसलिए पी करके भी मतवाला नहीं होता 
है । इसी प्रकार कर्मों के उदयवश किचित उपभोग भी करता है तो भी अरतिभावको भोगता 
है इस कारण उसके कर्मों का बंध नहीं होता है । ज्ञानी जीव चूंकि अपने सहज ज्ञानमांत्र 
स्वरूपका उपयोग द्वारा अनुभवन कर लेता है और उस चैतन्यमात्र आत्मतत्त्वके अनुभवनके 
प्रसादसे एक अलौकिक प्रानन्द प्रकट कर लेता है। इस कारणा उसको ग्न्य द्रव्योंके उपभोग 
के प्रति तीब्र विरागभाव है। कोई ज्ञानी ग्रहस्थ भी हो और वह घरके परिवार जनोंसे और 
कामकाजोंसे कुछ व्यवहार भी रखता है तो भी अन्‍्तरसे पूंण हटा रहनेका परिणाम रहती 
है । इस कारण विषयोंको भोगता हुआ भी तीज्र वैराग्यमावकी सामथ्यंसे वह ज्ञानी जीव 
बँधता नहीं है। 
कम बन्धकी आशयमूलकता--यह ज्ञादी विषयोंका सेवन करके भी विषयोंके सेवनके 
फलको प्राप्त नहीं करता है श्रर्थात्‌ विषयसेवतका फल हुआ कर्मबंध । कर्मग्रंधकों नहीं 
करता है ऐसा उसमें ज्ञान और वैराग्यक्रा बल है। जिस वैभवके कारण विषयोंको सेव॑ता 
हुआ भी यह असेवक कहा जाता है। किसी कार्यमें प्रवृत्त होकर भी यदि कार्य रुचिपूर्वक तहीं 
किया जाता, अंतरंगसे हटकर किया जाता.है तो वह उसका सेवक नहीं कहा जा सकता । 
क्योंकि कर्मंब्रंध मन, वचन, वागयकी चेष्टाबोंकों देखकर नहीं होता, किन्तु भीतरी श्राशयके 
अ्रनुकूल कर्मबंब होता है । अ्त्र इस ही बोतको दिखांते हैँ कि ऐसा क्‍यों हो जाता है : कि 
सेवता हुआ भी सेवक नहीं है । कुछ दृष्टान्तोंसहित इसका विवरणाकरते हैं । 
'लैवती वि णा सेवइ असेवमारणोवि सेवगो कोई । 
पगरणाचेद्दा कस्सवि ण॒. य पायरणोत्ति सो होई ॥१६७॥ 
ममताके अभावसे करता हुआ भी अक्ारक--कोई. पुरुप विषयोंको सेवता, हुआ “भी 
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सेवने वाला कहा जाता है जैसे किसी पुरुषके किसी कार्यके करनेकी चेष्टा तो है श्रर्थात्‌ उस 
प्रकरणमें सब क्रियावोंको करता है तो वह भी किसीका कराया हुआ करता है, उदयवश 
करता है, वह कार्यके करनेका स्वामी नहीं वहा [जाता है । इरा सम्बंधमें श्रनेक दृष्टान्त हैं । 
एक कंदो सिपाहियोंके कोड़ोंकी प्रेरणासे चक्‍कीकों पीसता है, मगर उस पीसनेमें रतिभाव 
नहीं है। उसे उस पीसनेमें प्ररतिभाव है | तो करता कुछ है श्रोर करनेका मनमें आशय 
नहीं है, ऐसे अनेक दृष्टान्त पाये जाते हैं। एक मुनोम सेठकी चाकरी करता है और वेभव 
सम्हालता है, तिजोरी सुरक्षित रखता है, बेंकोंका लेनदेतनका व्यवहार भी करता है, हमारा 
तुमपर इतना गया है, तुम्हारा हमपर इतना आया है, ऐसा व्यवहार भी करता है, पर दो 
सिनटको भी उसके चित्तमें यह श्राशय नहीं है कि यह मेरा है या मैं इसका मालिक हूं | 
मगर देखने वाले लोग यह समभते हैं कि यह बहुत व्यापारमें श्रम करता है, इसके बड़ा 
राग है किन्तु उसका हृदय रागसे रहित है । बल्कि सेठ जी मुश्किलसे एक घंटेके लिए दूकान 
पर बैठते हों या इधर उधर ही कहीं बठे हों, पर वह सेठ झ्राशयमें राग बढ़ाता रहता है, 
वह सेठ बंधक है । यह मुनीम बंधक नहीं है । 


सेवते हुएके भी असेवकरतापर एक दृष्टान्च-स्वसुराल जाने वाली लड़की दस बार 
स्वसुराल हो श्राई हो, फिर भी जब जायगी तब ऐसा शुदन करके जाती है कि सुनकर दूसरों 
रुदन आ जाता है | पर यह बहुत सम्भव है कि उसका हृदय खुशीसे भरा हुआ है । अब घर 
जा रही; हैं, सब व्यवस्था सम्हालेंगी | तो आशय कुछ है और करते कुछ हैं, ऐसी बहुतसी 
बातें जगतमें हुआ करती हैं । इस प्रकार यह,ज्ञानी पुरुष इस जगतमें रहकर मन वचन काय 
की चेष्टाएँ करता है और वे चेष्टाएँ ऐसी दिखती हैं जेसी मिथ्यादृष्टि पुरुषकी चेश्ाएँ होती 
है। लेकिन अन्तरमें किसके क्या है, इस बातको अज्ञानी नहीं समझ सकते । अ्ज्ञागी इस 
रवरूपको समझ सकता है कि कहाँ लौ लगी है, कहाँ दृष्टि है ? 


किर्मोद्दी ओर मोहीमें अत्तर--भैया ! इस लोकमें जो कुछ भी समागम सिले हैं वे 
सब असार भौर अनित्य हैं, सदा रहने वाले नहीं हैं । श्र जब तक रहते हैं तब तक भी वे 
शांतिके हेतु नहीं हैं | वे हेतु बनेंगे तो अशान्तिके ही बनेंगे | ऐसे अ्रशांतिके हेतुभूत ये समस्त 
समागम हैं। इन समाममोंमें जो रुचि रखता है वह इस जगतमें जन्म मरणके चक्र लगाता 
- है। यथार्थ स्वरूपके परिचयी पृरुष उससे अलग रहते हैं । कितना अन्तर है ऐसे निर्मोह 
गृहस्थ झौर निर्मोह साधुमें ? निर्मोह ग्रहरथ गृहस्थीमें रहता हुआ भी साधुताकी भावना करता 
हो ओर सर्वेकुछ छोड़े हुए साधुजन यदि ऐसा सोचें कि मृहस्थी परिवार होता है तो वहाँ 


बड़ा आराम आनन्द है ऐसा यदि भाव है तो इन दोनोंभें कितना महान श्रन्‍त “जे जाता 


३०६ समयसार प्रवचन ग्रष्टम पुस्तक 


है । अपती सावधानी ही अपने लिए वास्तविक शरण है--ऐसा जानकर अपनेक्रो विश्वाममें 
लाकर विश्वाम मिलता है, परपदार्थो में इष्ट श्रनिष्टका ख्याल न करनेसे होने वाले विश्वाममें 
रहकर अपने आपके अ्रतूल इस ज्ञानसम्पदाका अनुभव करें और कछृतहृत्यताके मार्गमें बढ़ें 
यही मनुष्यजन्ममें एक सर्वोत्कृष्ट अपना कतैव्य है: - ' 
अरब वैराग्यका सामथ्ये दिखाते हैं। 
जह मज्जं पिवमाणो प्ररदिभावेशा मज्जदि रा पुरिसो । 
दव्ववभोगे अ्ररदो णाणी वि ण मज्कदि तहेव ॥१६६।॥ 
जैसे कोई पुरुष मदिराकों अरति भावसे पीता हुआ मतवाला नहीं होता है इसी 
प्रकार ज्ञानी जीव भी द्रव्योंके उपयोगमें ग्ररत होता हुआ बँधता नहीं है । 
वेराग्यका बल--जेसे किसी पुरुषको किसी औषधिमें क्रिचित्‌ मदिरा पिलावें तो 
चूंकि उस पीने वालेको मदिरामें रति नहीं है इसलिए पी करके भी मतवाला नहीं होता 
है। इसी प्रकार कर्मों के उदयवश किचित उपभोग भी करता है तो भी अरतिभावको भोगता 
है इस कारण उसके कर्मों का बंध नहीं होता है । ज्ञानी जीव चुकि अपने सहज ज्ञानमात्र 
स्वरूपका उपयोग द्वारा अनुभवन कर लेता है और उस चैतन्यमात्र आत्मतत्त्वके श्रनुभवनके 
प्रसादसे एक अलौकिक श्रानन्द प्रकट कर लेता है। इस कारशा उसको अन्य द्रव्योंके उपभोग 
के प्रति तीन्र विरागभाव है। कोई ज्ञानी गरहस्थ भी हो और वह घरके परिवार जनोंसे और 
कामकाजोंसे कुछ व्यवहार भी रखता है तो भी भ्न्तरसे पूंएों हटा रहनेका परिणाम रहता 
है | इस कारण विषयोंको भोगता हुआ्ना भी तीज्र वैराग्यभावकी सामथ्येसे वह ज्ञानी जीव 
बँधता नहीं है। 
कमबन्धकी आशयमूलकता--यह ज्ञादी विषयोंका सेवन करके भी विषयोंके सेवनके 
फलको प्राप्त नहीं करता है अर्थात्‌ विषयसेवनका फेल हुआ कर्मेबंध । कर्मब्रंधकों नहीं 
करता हैं ऐसा उसमें ज्ञान और वैराग्यक्रा बल है। जिस वैभवके कारण विषयोंको सेवता 
हुआ भी यह असेवक कहा जाता है। किसी कार्थमें प्रवृत्त होकर भी यदि कार्य रुचिपुर्वक नहीं 
किया जाता, अंतरंगसे हटकर किया जाता है तो: वह उसका सेवक नहीं कहा जा सकता | 
क्योंकि कर्मब्ंथ मन, वचन, वगयकी दचेष्टावोंको देखकर नहीं होता, किन्तु भीतरी आ्राशयके 
अनुकूल कर्मबंत्र होता है। अत्र इस ही बोतको दिखांते हैं कि ऐसा क्यों हो जाता है कि 
सेवता हुआ भी सेवक नहीं है । कुछ दृष्टान्तोंसहित इसका विवरण“करते हैं । 
'सैवेंती वि णा सेवइ असेवमाणोवि सेवगो कोई । 
पगरणेट्ठा कस्सवि ण. य पायरणोत्ति सो होई ॥१६७॥ 
मसताके अभावसे करता हुआ भी अकारक--क्रोई: पुरप विप्रयोंको सेबता, हुआ भी 
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और उसेके पड़ौसीका चादर धुलने गया हो, तीसरे चौथे दिन जाकर वह चादर ले श्ाये, 
बदलेमें पड़ौसीवी चादर ञ्रा गई। न धोडी ने विवेक किया और न लाने वालेने विवेक 
किया । वह अपनी ही समझ रहा है। सो उस चददरकों ताने हुए सो रहा है। पड़ीसी _ 
भी बादमें गया सो धोबी दूसरेकी चादर उसे देने लगा। उसने देखा तो कहा यह मेरी 
चादर नहीं है, इस चादरमें मेरी चादरके निशान नही पाये जाते हैं। कहा श्रोह मालूम 
होता है कि वह चादर बदल गई है। कहा तुम्हारी चादर अमुक पड़ौसीके यहां पहुंच गई 
है। वह जाता है वहाँ, देखा कि पड़ौसी उस चादरको श्रोढ़े हुए सो रहा है। वह उस 
चादरकों खींचकर कहता है श्रे भाई उठो । वह जग जाता है। वया है ? भाई यह चादर 
मेरी है। यह बदल गई है। तुम्हारी चादर धोबीके यहां रखी हैं। इतनो बात सुनकर 
उसने उस चादरको देखा तो अपनी चादरके उसे चिन्ह न मिलि। और जो नाना चिन्ह थे 
जिनका परिचय ही न था | इतवी बात जाननेपर ही उसके ज्ञानमें स्पष्ट विवेक हो गया 
कि यह चादर मेरी नहीं है | जश्ञानने चद्दरको त्याग दिया । 
मोहरहित रागकी नौरसता--यथार्थ ज्ञान होनेके पहिले यथार्थज्ञान न करने तक उस 
चादरको वह ज्ञान अंगीकार कर रहा था, उससे राग कर रहा था । अब जैसे ही यथार्थ ज्ञान 
हुआ उसका चादरसे राग छूट गया । ज्ञालने चहरका त्याग कर दिया | भ्रब भले ही थोड़ा 
उस चादरको उतारनेसे देर लगे या थोड़ा ऐसा राग उत्पन्त हो कि हमारी चादर मिले तब 
अपनी ले लो | भले ही चादरके ऊपर ऐसा भगड़ा करे, पर उस चादरसे मोह उसका छूट 
गया। चाहे यह भले ही कहे कि मेरा चादर धोबीसे लाकर दो। किन्तु ज्ञानने चादरको 
सर्वेथा छोड़ दिया | शरीरपर चादर होनेपर भी ज्ञानने पूरणो त्याग कर दिया, क्योंकि यथार्थ 
ज्ञान हो गया ना । इसी प्रकार सम्यस्दष्टि पुरुषको आात्माका यथार्थज्ञान हो जाता है तो बह 
आत्माके अतिरिक्त सवेभावोंको, परभावोंकों सर्वेथा त्याग देता है। भले ही कर्मोदयवश 
कमजोरीसे रहना पड़ता हो परपदार्थोके बीचमें, पर वह ज्ञानसे ज्ञानस्वरूपके अतिरिक्त सबका 
त्याग कर देता है। 
मसत्वके सदूभाव व अावसे प्राकरशिकता व अग्राकरसिकिता-- यह ज्ञानी पुरुष किसी 
ह भी प्रकरणमें व्यापार करता हुआ भी प्रकरण॒का स्वामी नहीं होता । वह प्राकरशिक नहीं 
हाता है विन्‍्तु अन्य पुरुष जिनको राम है, मोह है वे कार्यमें यद्यपि नहीं लग रहे हैं, फिर भी 
कार्यका स्वामी बननेके कारण प्राकरशिक होते रहते हैं, बंधक होते रहते हैं । जैसे बारात 
निकलनेके दिन पड़ौसिनियोंको गीत गानेके लिए बुलाया जाता है । गीत गानेके फलमें 
आध पाव बतासे मिल जायेंगे, सो वे बड़ी तेजीपे शीत गाती हैं । "वनी राम लखनकी हक 
मेरा दूल्हा सरदार” श्रादि- अनेक -तरहके गोद बढ़े अनुरागसे गाती हैं परन्तु उ 5 ह है 
न्तु उन्हें द्ल्हासे 
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है ? इसी हृष्टिसे यह रिर्एय साधुसम्मत है कि निर्मोह ग्रहस्थ -तो मोक्षमार्गमें स्थित है किन्तु 


मोही मुनि मोक्षमार्गमें रिथित नहीं है । 

परके आश्रयमें निर्विकल्पता असंभव -- भैया ! आ्रात्मवल्याणके लिए करनेका कार 
तो सरल है । न उसमें मेहनत है, न उसमें क्षोभ है । केवल अपने उपयोग हारा प्रपने 
प्राफके उपयोगकों जानते रहना है। कितना स्वाधीन काम है -जहाँ रंच भी.खसेद नहीं, 
स्वाधीन काम है। किन्तु जिसका होनहार अ्रच्छा है वही करनेमें समर्थ हो सकता है। 
लाखों और करोड़ोंका वैभव हो जाय, भरे जितने देशका विस्तार पड़ा. है उत सबको ही 
अपना मान लो ना । कितना ही घनी हो गए ब्राखिर इस भवमें भी आत्माके स्वरूपसे 
अत्यन्त परे है, आत्मामें उन सबका अत्यन्ताभाव है | द्रव्य, क्षेत्र, काल, भाव सर्व हृष्टियोंसे 
पृथक है। उनका बिकल्प ही तो हो सकता है, पर उनका लक्ष्य करके निविकल्प अवस्था 
नहीं हो सकती है । जो हमारे घातके ही निमित्त बनते हैं उनमें हम रुचिपूर्वक लगते हैं, यही 
तो उल्टा चलता है | | है 

स्वोषलब्धि ब्रिता परनिवृत्ति असंभव--भैया ! हम कर रहे हैं, करना पड़ता है । प९ 
जानें तो सही कि यह मेरे करने योग्य वाये नहीं है। मेरे स्वभावसे यह अत्यच्त परे है, 
बाह्य है, विभाव है, विरुद्ध चेष्टाये हैं । यह मेरे करने योग्य नहीं है-इतना ध्यान तो जाय। 
पर इतना ध्यान कैसे होजाय ? इससे अलौकिक विलक्षणश अनुपम सारपशूत ध्र.व सारतत्त्वको 
निरखते रहेँ | जब ऐसी दृष्टि जगे तभी कल्याण है । 

स्वरसका अजुभव होनेपर विपयविपष्रिद्दर संभव--कोई भिखारी अपनी भोलीमें 
बासी रोटियां लिए हुए है, उसे बहुत समभावों कि अरे भिखारी तू इन बासी रोटियोंको फेंक 
दे, तुझे मैं ताजी पूड़ियाँ वनवाकर दूंगा । तो उसे विश्वास नहीं होता है । वह उन बासी 
रोटियोंको फेंक नहीं सकता है। उन्हें वह सम्हाले रहता है। भरे तुम्हें दया श्राई है वो 
पूड़िया वनवाकर उसकी पहिले भोली भर दो फिर वह फेंक देगा । पुड़ियोंकी आशा लगा 
कर वह उन रोटियोंको फेंक दे ऐसा वल उसमें नहीं है। इसी प्रकार अज्ञानी मोही जी 
वासी तिवासी अ्रनादि कालसे जूठे क्रिए गए भोग अपनो भोलीमें भरे हुए है | गुरुजन, संत- 
जन यह समभाते है कि अरे इनको तु उगल, इन विपयभोगोंकी वासनाकों तू तज, इनमें 
सुख नहों है । पर मोही मान कैसे जाय ? यदि उसकी हृश्मिं उससे अ्रनुपम ऊंसे सुखको प्राप्त 
करानेके लिए गुरुजनोंका उपदेश है उसकी झलक थ्रा जाय तो फिर उसे छोड़नेमें विलम्ध 
नहीं रहता है । 
यथाथज्ञानको प्रपरिहरस्वभाव--वह ज्ञान्से तो तुरन्त छोड़ देता हैं | अब बाहर 


बन 


के छोड़नेमें भले ही थोड़ा समय लगे, वह वात अलग है। जंसे किझ्ली धोवीके यहाँ किसीका 
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और उसके पड़ोसीका चादर धघुलने गया हो, तीसरे चौथे दिन जाकर वह चादर ले श्राये, 
बदलेमें पड़ौरीवी चादर ञ्रा गई। न थ्ोत्री ने विवेक किया और न लाने वालेने विवेक 
किया । वह अपनी ही समझ रहा है। सो उस चद्दरको ताने हुए सो रहा है। पड़ौसी 
भी बादमें गया सो धोबी दूसरेकी चादर उसे देने लगा। उसने देखा तो कहा यह मेरी 
चादर नहीं है, इस चादरमें मेरी चादरके निशान नही पाये जाते हैं। कहा श्रोह मालूम 
होता है कि वह चादर बदल गई है। कहा तुम्हारी चादर अमुक पड़ौसीके यहां पहुंच गई 
है। वह जाता है वहाँ, देखा कि पड़ौसी उस चादरको श्रोढ़े हुए सो रहा है। वह उस 
चादरकों खींचकर कहता है अरे भाई उठो | वह जग जाता है| वया है ? भाई यह चादर 
मेरी है। यह बदल गई है। तुम्हारी चादर धोवीके यहां रखी है। इतनो बात सुनकर 
उसने उस चादरको देखा तो अपनी चादरके उसे चिन्ह न मिलि। और जो नाना चिन्ह थे 
जिनका परिचय ही न था। इतनी बात जाननेपर ही उसके ज्ञानमें स्पष्ट विवेक हो गया 
कि यह चादर मेरी नहीं है । ज्ञानने चददरको त्याग दिया । 
समोहरहित रागकी नीरसता--यथार्थ ज्ञान होनेके पहिले यथार्थज्ञान न करने तक उस 
चादरको वह ज्ञान अंगीकार कर रहा था, उससे राग कर रहा था । अब जंसे ही यथाथथे ज्ञान 
हुंआ उसका चादरसे राग छूट गया। ज्ञानने चहरका त्याग कर दिया । अ्रब भले ही थोड़ा 
उस चादरको उतारनेसे देर लगे या थोड़ा ऐसा राग उत्पन्न हो कि हमारी चादर मिले तब 
अपनी ले लो | भले ही चादरके ऊपर ऐसा झगड़ा करे, पर उस चादरसे मोह उसका छूट 
गया । चाहे यह भले ही कहे कि मेरा चादर धोबीसे लाकर दो । किन्तु ज्ञानने चादरको 
सर्वेथा छोड़ दिया । शरीरपर चादर होनेपर भी ज्ञानने पूर्णा त्याग कर दिया, क्योंकि यथार्थ 
ज्ञान हो गया ना । इसी प्रकार सम्यग्टृष्टि पुरुषकों आत्माका यथार्थज्ञान हो जाता है तो बह 
आत्माके अतिरिक्त सवेभावोंको, परभावोंको सर्वथा त्याग देता है। भले ही कर्मोदयव्ञ 
कमजोरीसे रहना पड़ता हो परपदार्थोंके बीचमें, पर वह ज्ञानसे ज्ञानस्वरूपके अतिरिक्त सबका 
त्याग कर देता है। 
समत्वके सदूभाव व अभावसे प्राकरणिकता व अप्राकररिक्ता-यह ज्ञानी पुरुष किसी 
भी प्रकरणमें व्यापार करता हुआ भी प्रकरणका स्वामी नहीं होता । वह प्राकरशिक नहीं 
होता है विन्‍्तु अन्य पुरुष जिनको राग है, मोह है वे कार्यमें यद्यपि नहीं लग रहे हैं, फिर भी 
कार्यका स्वामी बननेके कारण प्राकरर्क होते रहते हैं, वंधक होते रहते हैं । जैसे बारात 
निकलनेके दिन पड़ौसिनियोंको गीत ग।नेके लिए बुलाया जाता है । गीत गानेके फलमें आध- 
आध पाव बतासे मिल जायेंगे, सो वे बड़ी तेजी समेत गाती हैं । "वी राम लखनकी 


हे रि कप गे बे जोरी 
मेरा दूल्हा सरदार” आदि अनेक तरहके भोत बड़े अनुरागसे गाती | 


है परन्तु उन्हें दृल्हासे 
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रंच भी अनुराग नहीं है ! किन्तु वह माँ जो बहुत कामोंमें लगी रहनेके कारण गाबेका एक 
तुक भी नहीं गाती है, न उतना समय है लेकिन उन सबकी मालिक वह माँ है। कदावित 
घोड़ेसे गिरकर दृल्हाके हाथ पैर टूट जायें तो पड़ौसिनियोंकों दुःख व होगा, जो बहुत तेजी 
गीत गा रही हैं। दुःख होगा उसे जो उस प्रकरणमें ग्रपनेको स्वामी मानता है। वे पड़ी- 
सिनियां उस प्रकरणामें अ्रपनेको स्वामी नहीं मानतीं ! 
सम्यग्दृष्टिका परिणाम-- इसी तरह सम्यर्हृष्टि जीव प्राक्‌ पदवी में पूर्व संचित कर्मो- 
दयसे उत्पन्त हुए विषयोंको सेवता हुआ भी उन विषयोंमें स्वामित्व अ्रंगीकार नहीं करता है 
इसलिए प्राकररणिक नहीं होता है, किन्तु अन्य जीव जो उन विषयोंक्रो न भी सेवते हुए 
वासनामें निरन्तर लगे रहते हैं वे चूँकि उनके रागादिक भाव सद्भाव निरन्तर चलते 
रहते हैं इस कारण विषय फलके सेवमेका स्वामित्व होनेसे सेवक ही कहलाते हैं। में 
सम्यस्दृष्टि पुरुषमें नियमत: ज्ञान और वैराभ्यकी शक्ति स्पष्ट प्रकट होती है | वह क्या करा 
चाहता है ? सम्यग्हष्टिका क्‍या प्रोग्राम है ? वह ॒ चाहता है कि मैं अपने ही वस्तुत्वको ग्रे 
उपयोगमें ग्रहणा वरूँ । झ्लोह यह कितना उदार है, किसी परवस्तुका दिल नहीं ढुखाता है 
बिगाड़, परिवर्तन नहीं करना चाहता है। इसमें कितना घैये है, यह किसी भी परवस्तुी 
वाजञ्छाका क्षोम नहीं करता है । यह कितना गम्भीर है ? अपने झापमें अपने श्राप ही समाती 
हुआ चला जा रहा है। इतटो गहराईके भीतरमें वह गहराई दूर नहीं है, निकट है, किनत 
उथला होनेपर भी भ्त्यन्त गम्भीर है। यह अपने वस्तुत्वको ग्रहणा कदनेके लिए हो अरे 
स्वरूपकी प्राप्ति करता है और परस्वरूपका त्याग करता हे । 
सम्यक्सकी श्रेयस्करता--भैया ! प्रत्येक द्रव्य चाहे मिथ्याहृष्टि हो, चाहे सम्यरृश्ि 
हो, चाहे श्रचेतन हो सब अपने अपने द्रव्यमें है। कोई किसी परद्रव्यमें नहीं है । मिथ्याहष्ट 
कल्पनासे परवस्तुवोंको अपनेमें बसाये है प्रदेशत: नहीं बसा सकता । हमें तो परद्रव्योंका 
त्याग करना है । परद्रव्योंमें जो ममेदम अ्रहमिदम्‌ संकल्प है उस संकल्पका त्याग किये विर्तों 
परद्रव्यका त्याग न होगा | अब रहा बाह्य त्याग तो इस ही सम्थक्त्वरूपी प्रग्तिकरिकर्के 
प्रसादसे वे सब चीजें छूट जायेंगी । सम्यग्दर्शनका अद्भुत माहात्म्य है। तीन कालमें भी 
सम्यवक्‍त्वके समान श्रेयस्क्रर तत्त्व नहीं है और मिथ्यात्वके समान अश्रेयस्क्र तत्त्व नहीं है । 
इस सम्यस्दृष्टि पुरुषके अन्दर नियत ज्ञान और वैराग्यकी शक्ति है जिसके कारण अपनेकों 
श्ौर परपदार्थोक्रों परस्पर विविकत जानकर परसे शअ्रत्यन्त विराम लेता है और अपने आपके 
आत्मामें ठहरता है। ऐसो अद्भुत शक्ति वाले सम्यग्हष्टि ६ रुपको जिनेदव्रका लघुनन्दन 
कहा है । ड " 
आत्मत्वका सामान्य -मैया ! आत्मा बुरा कोई नहीं होता । वह एक द्रव्य है, पर 
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एक विभाव और भिथ्यात्व ही दुःखदायी चीज है । उसके सम्बन्धसे आत्मा दुरा कहलाता है। 
आत्मा तो सत्र एक समान ही हैं। कैसे आत्यद्रव्यत्रो बुरा बहेंगे हैं ? श्रीपाधिक परिणतिसे 
लोगोंमें भेद पड़ गया है पर वस्तुत: समस्त प्रात्मा एक चतन्य स्वरूप हैं। द्रव्यदृष्टिमें घुस 
कर निरखो तो सब जीवोंके प्रति स्वरूपमें भक्ति उत्पन्त होगी | व्योंकि इस द्रव्यहष्टिने सब 
जीवोंको ज्ञायकस्वहूप दिखा दिया है। यह ज्ञायकस्वरूप भगवान श्रात्मा भ्रम कर करके 
अपने श्राप दु.खी हो रहा है। गआात्माका यह भ्रम छूटे तो इसमें संकट ही नहीं है । इसका 
तो आनन्दस्वरूप ही है। आनन्द पानेके लिए परकी अपेक्षाकी जरूरत नहीं है । 
कठिन परिस्थितियोंसे छुटकारा पानेका सम्यस्दृष्टिका सामथ्यं--किस्तु भैया ! एक 
यह भी बड़ा मंकट सामने श्राता है कि कल्याण चाहते हुए भी जैसे कि जुवारियोंके बीच 
जुवारी पहुँच जाय तो उसे उस गोष्ठीसे निर्कलना कठित है। इसी प्रकार यह संसारकी 
गोष्ठी है, जहाँ कि लोग धनके अर्थ, संगति समागमके श्रथ, परिवारके श्र्थ बस रहे हों, ऐसे 
लोकके बीच रहनेपर उस गोष्ठीसे निकल जाना कठिन हो जाता है, श्रर्थात्‌ उपयोगमें ये 
बाह्य समागम न रहें किन्तु ज्ञायकस्वकूप निज भगवान आत्मतत्त्व बसे तो ऐसी स्थिति 
बनना कठिन हो जाता है। सम्यग्टृष्टि पुरुषमें ऐसी अद्भुत सामथ्य है कि वह समस्त हेय 
तत्त्वोंको हेय समभकर ध्रूव अनादि अनन्त चेतन्यस्वरूप आत्मतत्त्वका अइहणा कर लेता है। 
इस ही निज वस्तुत्वकों विदश्वद ग्रहण करने के लिए सम्यर्हृष्टिमें पुरुषार्थ है । 
आत्मार्थीका सत्याग्रह व असहयोग--जैसे गुलाम देशको श्राजाद करनेके लिए 
ग्रसहयोग श्नौर सत्याग्रह--इन दो उपायोंको अपनाया गया था इसी प्रकार अनादिकालसे 
चला आया हुआ गुलाम यह जीव जब अपनी निधिकी खबर करता है तो अपनेको श्राजाद 
बनानेके लिए यह भी दो उपायोंका आालम्बत लेता है श्रसहयोग और सत्याग्रह । इस ज्ञानी 
संतने समस्त परद्रव्योंका ग्रसहयोग कर दिया है। वह किसी भी परद्रव्यका सहयोग न हीं 
चाहता । सबसे हटकर अपने आपमें बसे हुए इस शुवस्व्रभावक्रा श्राग्रह कर लिया है, यही 
ज्ञानीका सत्याग्रह है, श्रपने शुद्ध स्वरूपका ग्रहरा करनेका श्ाग्रह है और इस आत्मस्वरूप 
के अतिरिक्त अन्य सब परभाव हैं उनसे इसने असहोग किया है । सत्याग्रह और अ्रसहयोग 
इन दोनों उपायोंकों करके वह अपने कार्यमें सफल होता है। सम्यग्हष्टिका यह एक ही 
प्रोग्राम है । वह इस प्रकारसे अपने सत्यका श्रांग्रह करता है और असत्यका असहयोग करता 
है। और इस विधिसे वह सम्यस्हष्टि जीव अनेक परपदार्थोके बीच रहकर भी अनाक 
ता है। उसके विह्ललता नहीं जगती है । ज्ञान और वेराग्यमें ऐसी अद्भुत सामर्थ्य है कि 
ज्ञानवलका अधिकारी कहीं श्राकुलित नहों हो सकता है। ज्ञान और बैराग्यके पानेके लिए 
हम सबका भरसक प्रयत्न होता चाहिए और जड़ बेभवोंकों हेय समता चोहिए । उस ज्ञान 
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और वेराग्यकी प्राप्तिके लिये सम्यस्हष्टि पुरुष स्व और परको सामानन्‍्यतया किस प्रकार 
जानता है ? इसका वरान अब किया जा रहा है। ह 
उदयविवागो विविहो कम्माणं वरशणित्रो जिणवरेहि । 
ण॒ हु ते मज्क सहावा जाणगभावो हु अहमिक्कों ॥१६८५॥ 
आत्माका मौलिक लक्ष्य आनन्द--आत्माका लक्ष्य है कि आनन्द मिले, आत्माकी 
श्रन्य कुछ परिस्थिति हो जाय, उससे खेद नहीं होता है, आनन्दके घातसे खेद होता है, जैसे 
मान लो हाथीके शरीरमें पहुंच गए श्रथवा चींटीके शरीरमें पहुँच गए, बहुत बड़ा प्रदेश 
विस्तार हो गया, कहीं थोड़ा प्रदेश विस्तार हो गया तो अन्य कुछ भी गुजरे उन स्थितियोंसे 
आत्मा अपना अहित नहीं समझता । एक आनन्दमें बाधा झ्राए तो वह इसे असह्य है। एक 
ही उद्देश्य है कि मुझे झ्रानन्‍्द मिले | भैया ! वह आनन्द मिलता कैसे है ? इन परपदार्थों में 
इन जड़ वैभवोंमें तो श्रानन्‍दतामक गुण ही नहीं है। उनसे किसी प्रकार श्रानन्द प्राप्त हो । 
वहाँसे आनन्द नहीं निकलता है, आ्रानन्द नहीं श्राता है और जहाँ आनन्द नामक गुण हैं 
ऐसे जो ये अनेक जीव हैं उनका आनन्द गुण उन ही में परिषत होकर वहीं समाप्त हरी 
जाता है। उन बाहरी पदार्थों से आानन्दका रंच भी प्रसार नहीं होता है। उन्से मुझे श्रातन्‍्द 
कैसे मिल सकता है ? फलतः किसी भी प१रपदार्थसे मेरेमें आनन्द नहीं आता है। जड़में तो 
आनन्द ही नहीं है। उनसे झ्ानन्द आयगा कैसे ? जिसके आनन्द है वह अपनेमें ही अपने 
ही श्रानन्‍्दको परिणत करके अपनेमें अ्रनुभुत कर लेता है । उनसे बाहर उनका प्रानन्द जरा 
भी निकलता नहीं है । फिर उनसे आनन्द व.से मिले ? फलत: किसी भी परपदार्थमे आनन्द 
नहों मिलता है किन्तु स्वयंमें ही झ्रानन्द नामक गृण तन्मयतासे अनादि स्वत: सिद्ध है | उस 
आानच्द गुणसे ही आनन्द पर्याय व्यक्त हो सकती है। 
आनन्दकी व्यक्तिकी ज्ञानपर निर्भरता -मभैया ! हमने अपनेमें आनन्द समझा नहीं 
और परवस्तुवोंसे आनन्दकी आजा रखी है। इस कारण हम झ्राप झ्रानन्दमय होकर भी 
आनन्‍्दसे च्युत रहे | वह आनन्द किस प्रकार प्राप्त होता है, उसकी कुछ चर्चा यहाँकी जा 
रही है। यह आनन्‍्दपरिणमन ज्ञानकी दिशापर निभेर है। हम ज्ञानकी किस प्रकार 
बताएँ कि आनन्द परिणमन बने और किस प्रकार बनायें कि सुख या दुःखरूप परिणशमन 
चने । ज्ञानगुण आनन्दगुण यद्यपि २ गुणा हैं, लक्षण श्ुत हैं किन्तु इसका अविनाभाव सम्बन्ध 
है भ्र्थात्‌ कैसा ज्ञान होनेषपर आनन्‍्दगुण किस प्रकार परिणमन करता है और कैसा ज्ञान 
होनेपर कसा परिशणमन करता है ? यह बात तो कुछ अंनुभवसिद्ध है । जब ज्ञान इस 
प्रकार परिणत होता है कि इसमें मुझे टोटा पड़ा, इतना नुक्सान हुआ । उस रूपसे जब 
जान जानन परिणमन करता है तो अ्रनाकुलता उत्पन्त होती है, और जब यों परिणमता है 
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कि टोटा पड़ गया तो क्‍या है, वह परचीज ही तो थी।न साथ लाये थे श्रौर न साथ 
जायेंगे । उससे तो यहाँ कुछ भी हानि नहीं होती है । जब इस प्रकारका ज्ञान बनता है तो 
उसके अनाकुलता रहती है । ज्ञान और आनन्द परस्परमें अविनाभावी हैं। तो इससे, भी 
झौर अधिक चलकर देखें । हम अपने आपको तो पहिचान सकें क्रि मैं तो शुद्ध ज्ञानमात्र हूं, 
ज्ञाग स्वरूप हुं । ऐसे शुद्ध सहज स्वभावकी मसुभमें दृष्टि श्रा सके तो यह झानन्रगुणा शुद्धरूप 
से परिणम सकता है। 
व्यवहारनयके कथनमार्गसे परमस्वभावमें पहुंचनेका यत्न--सहज प्वभावको उपयोग 
में सुरक्षित रखनेके लिए यह उद्देश्यहूप गाथा कही जा रही है। इस गाथाका अर्थ है, नाना 
प्रकारका जो उदय विपाक है, उसे जिनवरोंने कर्मोंको बताया है, वह मेरा स्वभाव नहीं है 
किन्तु यह मैं एक ज्ञानस्वभावसश्ात्र हूं। उत्थानिकासें यह कहा गया है कि स्व और परमें 
सम्यग्दष्टि जीव इस प्रकार जानता है। यहाँ र्वकी तो चर्चा की है, परकी चर्चा नहीं की 
गई है | बतला रहे हैं कि रागह्ठेष मोह भावको कि ये कर्मोके हैं ऐसा जिनेन्द्रने बतलाया है। 
देखिए उद्देश्य जब विशुद्ध होता है तो किसी भी चर्चामें इस अपने उद्देश्यपर पहुंचता है । 
ग्मारा उद्देश्य है कि अ्रपनी हृष्टिसे अपनेकों यथार्थ श्ौर शुद्ध निरखें । ऐसा देखनेके लिए 
हां निश्चयनयकी पद्धति हमें बहुत काम देती है--यह मैं हूं, जेसा भी कुछ देख, अन्य 
क्सीका मेल न मिलाऊं | केवल एक निजको ही देखें, निजकी ही शुद्ध परिणति देखें, शुद्ध 
नश्चयनयकी हृष्टिसे देखें तो वह हो गया शुद्ध निग्वयनय और पर्यायकी दृष्टि न करके 
दल एक स्वभावमान्रकों देखें तो वह हो गया परमशुद्ध निश्चयनमय | तो जिस स्वभाव 
गे ग्रहण करनेके लिए हमारे शुद्ध निश्चयनयकी पद्धति हमको बहुत कार्यकर होती है। 
ह मैं ही स्वभावकों निरखने के लिए व्यवहारपद्धतिसे चलकर स्वभावकी ओर पहुँचनेकी 
शेशिश की है । 
गाथामें विवक्षित एकदेश शुद्धनेश्वयनयके उपयोगकी ऋलक--भैया ! एक नय 
दोता है विवक्षित एक देश शुद्ध निश्चयनय । इसमें जिससे रुचि है उसे तो शुद्धरूपमें देखा 
जा रहा है श्रौर जो हेय है, जिसकी रुचि नहीं है उसको भअ्न्यत्र गिराकर देखा जाता है। 
विवक्षित एक देश शुद्ध निश्चयनयमें यह दृष्टि है। जैसे मानो एक प्रदव हो कि बतलाबो 
रागादिक भाव किसके हैं ? रागादिक भाव आत्मीय हैं या पौदगलिक हैं ? तो अशुद्ध निश्चय 
नयका उत्तर है कि रागादिक भाव आत्मीय हैं । विवक्षित एकदेश शुद्ध निश्वयसे रागादिक 
पौद्गलिक हैं। परमशुद्ध निश्चयनयत्रे रागादिक हैं ही नहीं। जैसे एक दर्पण सामने है, 
उसमें जो भ्रतिविम्ब पड़ रहा है वह वे खड़े हुए बहुतसे पत्थरोंका निमित्त मात्र पाकर 
वह द्रव्य छाथारूप परिशत होता रहता है। इस घटनासे हम यों भी जान सकते हैं कि 
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देश) अ्रमुक पदार्थ सन्तिधिका नि्ित्त पाकर यह छायारूप परिणति होती है। हम इसको 
यों भी देख सकते हैं कि देखो दर्पशमें इस इस रूप परिशामन हो रहा है। क्या हम यों 
नह्टों देख सकते हैं ? यह दर्पण ऐसा परिणमता है। हम न देखें उस उपाधिको, किन्तु 
वर्तमानमें दर्पण जिस प्रकार परिणत हो रहा है उस प्रकार दर्षणको देखें तो मुझे कौन 
रोक सकता है ? यही है अ्रशुद्ध निश्वयनयकी दृष्टि । ह 

अशुद्धनिश्चय दृष्टिका प्रभशाव--अशुद्ध निश्चयनयकी हृष्टिमें क्‍या प्रभाव है ? धूंकि 
किसी परपदार्थको इसने हृष्टिमें नहीं लिया, अतः: रागका अंकुर अथवा वर्द्धन वर्तन अब 
श्रागे न होने पायगा | इसका कारण यह है कि राग होता है तो किसी परवस्तुको विकत्प 
में डालता हुआ होता है। जब परकी अपेक्षा न रखे, केवल वस्तु जिस प्रकार है उस ही 
प्रकार देखनेमें लग रहा है तो परवस्तुवोंको उपयोगमें न लिया, परका ग्रालम्बन न॒रकियां 
तो यह रागभाव स्वयं ही भ्रपना स्थान नहीं रख सकता है। परका विक्ल्परूप आलम्बन 
लिए बिना विकार भाव उत्पन्न नहीं होता है । श्रशुद्ध निश्चयहष्टिसे परका आलम्बन ही 
नहीं लिया गया तो यह समाप्त हो जाता है और समाप्त कया हो जाता है, इस रागभाव 
की दृष्टि भी ओभल होकर परमशुद्ध निश्चयनयके विषयमें पहुंच जाती है, यह है भ्रशुद् 
निश्चयनयकी दृष्टि का प्रभाव । 

शुद्ध निश्वयनयदृष्टिका प्रताप - या ! अशुद्ध निश्चयकी हृष्टिमें तो थोड़ी कठिताई 
पड़ती है अपने उद्देश्यमें पहुंचने के लिए। घुद्ध निश्चयनयकी हृष्टिमें कुछ सरलता है। 
जहाँ पर श्रशुद्ध पर्यायको निरखा जा रहा था, अ्रव इस हृष्टिमें शुद्ध पर्याय परिणत द्रव्यको 
देखा जा रहा है | पहिले तो झपने रागभावकों देख कर रागसे उत्तरकर स्वभावमें पहुंचने 
का यत्त था। अब छुद्ध निश्चयनयकी हृष्टिमें शुद्ध पर्यायको निरखकर पर्यायको गौण करे 
हम स्वभावमें पहुंचना चाहते हैं। यह बात होना सुगम है क्योंकि प्रत्येक द्रव्यका णेसों 
स्वभाव है उसरूप परिणमन होता है। तो उस परिणमनको लक्ष्यमें लेकर परिणमनकों 
गोरण कर स्वभावमें जरा जल्दी मेल पा सकते हैं कि और प्रमशुद्ध निक्चयहृष्टिमें अपने 
उद्देवयमें ले जानेमें तत्काल समर्थ होता रहता है। यहाँ तो विलम्बकी भी बात नहीं है ! 
स्वभाव निरखो यही परम शुद्ध निश्चयनयक्रा काम है । 

विवक्षित एकदेश शुद्ध निश्चयनयका प्रयोग-- श्रव प्रकरणमें विवक्षित एक देश शुद्ध 
रिश्चयन्यको देखिये जिसको शुद्ध रखनेकी विवक्षा है उसे तो हम शुद्ध रखते हैं श्रौर जिसमें 
रूचि नहीं है, जो अनात्मीय है, पर भाव है उसे- जपेक्षित करते हैं। ऐसी पद्धतिमें ऐसे श्राशय 
में यह उत्तर मिलता है कि राग पौद्गलिक है । हमारा कहनेका उद्देश्य यह है कि राग मेरे 
नहीं है। मैं तो शुद्ध टंकोत्कीएेंबत्‌ निश्चल रवतःसिद्ध ज्ञायफस्वमार्व हैं । इस रूपसे यहाँ 
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देखा जा रहा है कि हम राग्के विषयमें ऋपनेगें वु.छ लपेटा-लपेटी न करें, सीधा बोल दें, 
चूंकि पुदूगल कर्मके उदय होनेपर यह होता है और उदय न होनेपर यह नहीं होता है, 
इसलिए राग पौद्गलिक है । 
प्रकरणके अनुसार दृष्टिका पूर्ण प्रयोग--भैया ! पभ्रच्य द्रव्य होकर भी जो थोड़ा 
बहुत सम्बन्ध रखता था, कर्मोके साथ निमित्तनैमित्तिक रूप उसे और ढकेलकर शोर एकदम 
उसमें ही प्रतिष्टित बर दें श्र्थातु रागको अन्यन्त हेय कर दें, यह इस दृष्टिकी देन है श्र 
इस हृष्टिमें दह अपने शुद्ध ज्ञानस्वरूपको सुरक्षित बना लेता है, जब जिस दृष्टिमें जो देखा 
जा रहा है उसमें ही दृष्टि देकर निरखें । जहाँ जो प्रकरण जसा आवे उस प्रकरणके माफिक 
हम उसको देख लें । जिसकी दृष्टि देनेमें राग है ही नहीं वह है परम शुद्ध नि्चयनयक्री 
दृष्टि । एक दृष्टिमें राग पौद्गलिक है यह है व्यवहारदृष्टि और अपने श्रापको शुद्ध रखनेके 
उद्देश्यसे कहा जा रहा है तो यह है विविक्षित एकदेश शुद्ध निश्वयनयकी हृष्टि । राग श्रात्मा 
में है, यह है श्रशुद्ध निश्चयनयकी दृष्टि । 
सिद्धह॒स्तकी लीला--किसी कार्यमें कुशल पुरुष जो कि श्रत्यन्त अश्रभ्यस्त है, जैसे वह 
उस कायेको किसी भी प्रकार स्थित होकर व्याप्त होकर वह अ्रपनी कुशलतासे उस कार्येकी 
कर लेता है। जैसे कोई खेलमें बड़ा अ्रभ्यस्त है तो नाना लीलावोंके साथ अपने उस खेल 
को सम्पन्न करता है । जो चित्र बनानेमें वहुत श्रभ्यस्त है. वह क्षणमात्रमें ही हंसते, खेलते, 
बोलते चालते जसा मनचाहे चित्र बना देता है । वह ऐसी सावधानी नहीं रखता है जैसी कि 
एक शनाड़ी लिखने वाला करता है। वह व्यक्ति उस कार्यमें प्रवीण हो जाता है, सफल हो 
जाता है । इसी प्रकार टंकोत्कीणंवत्‌ निक्चल श्रुव स्थतः:सिद्ध सनातन इस ज्ञायकस्वभावका 
जिन्हें: परिचय होता है ऐसे पुरुष किसी भी नयके वर्णनसे प्रयोजन शुद्ध तत्त्वके निहारनेका 
निकालते हो हैं । इस स्वभावके ग्रहण करनेका अभ्यस्त ज्ञानी संत व्यवहारदृष्टिसे भी कुछ 
कहा जा रहा हो, बोला जा रहा हो तो वहांपर भी उनके श्र निकालनेकी शैली होती है 
स्वभावके ग्रहगा करनेकी ही । 
टंक्रोत्कीशंका भाव--यहाँ कह रहे हैं कि जो कर्मोदयके विपाकसे उत्पन्न हुए नाना 
प्रकारके भाव हैं वे मेरे स्वभाव नहीं हैं | यह मैं तो टंकोत्वीर्णवत्‌ निश्चल स्वतःसिद्ध ज्ञायक 
भाव स्वभावी हूं | टंकोत्कीणॉवत्का क्या श्रर्थ है ? इसमें दो भाव हैं । एक तो टांकीसे उकेरी 
हुई प्रतिमा जैसी निश्चल रहती है, हाथ पैर नहीं मुड़ सबते हैं, अखण्ड अभंग नि३चल ही 
रहती हैं, समस्त उलट हे पर उसके खण्ड होकर कोई हाथ पैर मुड़ जाय ऐसी बात नहीं 
हुआ करती है। जैसे टांतीसे उकेरी गई प्रतिमा निशचल होती है इसी प्रकार यह 


भें | ५ अफीक 
ज्ञायकस्वरूप अपने स्वसू्पमें निश्चल रहता है। 
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टंकोस्कीणवत॒का दूसरा भाव--टंकोत्वीणेव्तुका - दूसरा भाव यह है कि जैसे मू्तिको 
कारोगर नहीं बनाता है विन्तु उस मूर्तिको जिस कारीगरने बनाया है उसने मूर्ति बनाये 
जाने वाले पत्थरके भीतर यह जान लिया कि इसमें यह मूर्ति है। तो उस सूर्तिको बनानेके 
यत्नमें केवल उस मूर्तिके आवरक पत्थरोंको हटाया है। उस मू्तिमें कोई ८ई चीज लाकर 
नहीं उत्पन्त किया । इसी प्रकार इस सम्यम्हष्टि जीवने अपने झ्रापके इस ज्ञायकस्वभावको 
जाना है, निरखा है, वह इस परमात्मत्वकों कुछ नई चीज लगाकर प्रकट नहीं किया करता 
है किन्तु इस परमात्मत्वके आ्रावरक जो विषय कषायोंके परिणाम हैं उनको प्र॒ज्ञाके बैनीसे, 
प्रज्ञकी हथौड़ीसे और प्रज्ञाके ही उपयोगसे यह जीव सर्वे श्रावरकोंकों हटा देता है। वो जो 
था वह व्यक्तरूप प्रकट हो जाता है । ऐसा टंकोत्कीणवत्‌ प्रकट होने वाला यह ज्ञायकत्वहप 
परमात्मतत्त्व है। यह मैं ज्ञायकस्वभावरूप हुं किन्तु किसी भो रागादिक विकार छूप नहीं 
हूं--ऐसी भावना इस सम्यग्हृष्टि पुरुषमें होती है | यों स्वपरका सामानन्‍्यरूपसे विवेचन किया 
है। श्रब उस ही स्व और परको विशेष पद्धतियोंमें सम्य्हष्टि किस प्रकार जानता है, इसकी 
गणव करते हैं। हे 
पुम्गलकस्मस॑ रागो तस्स विवागोहयों हुवदि एसो । 
; फ ण हु एस मज्क भावों जाणगभावो हु अहुमिक्को ॥१६९॥ 
है. कमका संक्षिप्त परिचय--रागनामक पुद्गल कर्म है | पुदगलकों कर्म कहता त्राहिए 
* विभावोंकों कर्म कहना चाहिए ? कर्म शब्द जीवके रागादिक विकारोंमें भी लगाया जाता 
है और १ मे नाम पौदगलिक इस कार्माणवर्गणावोंमें भी लगाया जाता है। तो किसीका तो 
असलमें कर्म नाम होगा श्ौर किसीका उपचारसे कर्म नाम होगा । कर्म शब्दकी व्युत्पत्ति 
करके सोर्च तो पुद्गलका कर्म नाम नहीं हो सकता । तब इन दोनोंमें श्रसलमें कर्म नाम है 
किसका ? जीवके रागरादिक विभावका । कमेंका भ्र्थ है क्रियते इति कर्म । जो किया जाता है 
उसे कर्म कहते हैं | प्रथम तो दुनियामें की जाने वाली बात कोई नहीं है । एक पदार्थ दूसरे 
पदार्थका कुछ करता है यह तो त्रिकाल असम्भव है और छुद-खुदका कर्ता है, यह मत्त 
वाणी जैसी बात है । खुद खुदको करता है तो वह खुद कौन है जो करने वाला है | श्र 
वह॒खुद कौन है जो किया जा रहा है। जब वह स्वयं एक है तो एक एकको करे क्या ? 
इसलिए जो करनेकी धातु है वह व्यवहारके लिए प्रयुक्त है। निश्चय भाषामें 'करने! शब्दका 
नाम कहीं आना ही न चाहिए | कोई कुछ करता है या नहीं करता है, इसके निर्णयकी वात 
उपस्थित करना तो दूर रहो पर “करना” शब्द ही नहीं बोला'जा सकता है। लोकव्यवहारके 
नाते 'करना” शब्द बोल दें तो करने-शब्दकी शोभा चेतनके विभावके साथ हो सकती है पर 
गचेतनके साथ नहीं होतो है । 
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चेतनके लिये करनेका व्यवध्दर-- लोक व्यव्हारमें अ्रचेतनके लिए करनेब) नाम 
नहीं लगाया जाता है और लगाया जाता है तो किसी दूसरी घातुका भाव लेकर । करनेका 
नाम चेतनके साथ जोड़ा जाता है। जो किया जाय उसे कर्म कहते है। चेतनके द्वारा जो 
किया जाता है वह कर्म है । चेतनके द्वारा किये जाते हैं ये रागादिक विकार इसलिए उनका 
नाम तो सीधा कर्म है और इन कर्मोका निमित्त पाकर कार्माणवर्गणावोंमें जो कर्मत्व 
अवस्था हुई इस कारण उसको कर्म उपचारसे कहा जाता है। उपचार हरी सही पर परि- 
णति दोनों जगह होती है, जीवमें जीवकी शक्तिसे होती है, कर्ममें कर्मोकी शक्तिसे होती है । 
फिर भी कर्म दोनोंका ताम है। 
रागकी कार्यकोरणता--राग नामका एक पुदूगल कर्म है, उसके फलमें उत्पन्न हुश्रा 
यह रागरूप भाव है वह मेरा स्वभाव नहीं है। यह रागरूप भाव कहाँ होता है ? आत्मा 
की एक परिणतिमें होता है। पर यह विभाव किसी अन्यको निमित्तमात्र किए बिना स्वयं 
स्वरसतः होता है तो यह राग स्वभाव कहलायेगा, विभाव नहीं हो सकता | इस रागके 
उत्पन्त होनेकी शेली ही यह है कि वह उदयागत कर्मोका निमित्त पाकर स्वयं अपने परि- 
णामोंसे रागरूप परिणम जाता है । वह उदयागत कर्म कैसे इस जीवमें बंधा ? उस बंधन 
के मर्मभुत कारणपर इस समय दृष्टि दें। जो नवीन कर्म आख्र त होते हैं याने श्रास्नवको प्राप्त 
होते हैं उसका कारण है उदयागत पुद्गलकर्म, न कि जीव विभाव । और उदयागत पृदुगल' 
कर्मों में नवीन कर्मोके आखबका निमित्तपना बन जाय इसका निमित्त है जीवका 
विभाव । 
व्यक्त अर्थमें गभित अव्यक्त भाव--भैया ! सुगम भाषामें प्रत्येक जगह यह वर्णन 
ग्राया है कि जीवके विभावोंका निमित्त पाकर नवीन कर्म झाते हैं इसका सीधा यह श्रर्थ 
नहीं है पर जो सही अथे है उस अथथेमें इसका विरोध नहीं । उद्देश्य एक है। इस कारण 
ऐसा बोल देना गलत भी नहीं है । बात वहाँ यह होती है कि नवीन कर्मोका श्रास्रवणा तो 
होता है उदयागत प्रृद्गलकर्मोके निमित्तसे और उदयागत पुद्गलकर्मोंमें नवीन कर्मोके 
आख़वरणाका निमित्तपनना आ जाय इसका निमित्त होता है जीवका विभाव | तो यह जीवका 
विभाव कसा विलक्षण भाव है कि उदयागत कर्मोका निमित्त पाकर जीवविभाव होता है, 
ग्रौर जीवविभावका निम्मित्त पाकर उदयागत पुद्गलकर्मोॉम्में नवीन कर्मोके आखवणका 
निमित्तपना आता है । 
रागकी औपाधिकता--बद्ध हुए कर्म कपायके अनुसार उन कमोंमें स्थित भी हो 
गए । अब उसका आया समय उदय या उदीरणाका पहिले उन बद्ध कमोंके वधनेका टाइम 
निर्णत दो गया था | समय पर खिरे उसका नाम उदय है। उदय कहो या निकलना कहो 
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एक ही बात है | दूयेवा उदय हो या सुर्यका निव.लना हो दोनोंमें श्रत्तर नहीं है । जब वे 
बद्ध वर्म आत्मासे च्विलनेकों होते हैं तब उनवी स्थिति ऐसी विचित्र होती है कि उन 
निकलने वाले कमोंका निमित्त मात्र पाकर यह जीव स्वयं रागादिक बिकारोंसे परिणम 
जाता है| ये रागादिक विवार औपाधिक भाव हैं, यह मेरा स्वभाव नहीं हैं । 

ज्ञानीके स्वभावस्पशंका उत्साह- श्रात्माके सहज स्वरूपका परिचय करने वाला 
सम्यस्दृष्टि ज्ञानी संत किसी भी नयका प्रयोग और व्यवहार इस ढंगसे करता है कि स्वभाव 
को छू लिया जाय । उसका उद्देश्य एक स्वभावका आ्राश्रय करना है | श्नौर वह किसी भी 
नये मार्गसे चलकर अपने उद्देश्यकी ही पृर्तिमें लगा रहता है। यह निश्चयनयके विपरीत 
बात बोली जा रही है क्रि रागादिक विकार पौदगलिक हैं, श्रौपाधिक हैं ऐसा कहनेमें यह 
ज्ञानी पुरुष अपने स्वभाव स्परशेके लिए एक मार्ग पाता है । ओह वे पौदूगलिक हैं, मेरे स्व- 
भाव नहों है। मैं तो यह टंकोत्कीणवत्‌ निश्चल एक ज्ञायकस्वरूप हूँ । इसी प्रकार जैसे राग 
के सम्बंधमें बात कही, हेषके सम्बंधमें भी वैसी ही बात है ! वह द्वेष वामक पुदुगल प्रकृतिके 
उदयका निमित्त पाकर होने वाला भाव है, मेरा स्वभाव नहीं है। इसी प्रकार मोह, क्रोध, 
मान, माया, लोभ इनमें भी यही बात समभना है। 

विविक्त भावोंसे विविक्तता-भैया ! ये विभाव प्रात्माके परिशामन हैं, किन्तु शौपाधिक 
है, स्वरसतः उत्पन्न होने वाले नहीं है । उनको पर बताकर परसे विविक्त स्त्रका ज्ञान 
कराया गया है। इसी प्रकारसे प्रत्येक द्रव्य ऐसा है कि जिसका श्रात्मासे कुछ अधिक सम्बंध 
है शौर उस सम्बंधके कारण और उसमें आ्रागे बढ़कर मोही जीव मुग्ध होता है, उन्हें श्रपना 
मानता है और अपनेमें कर्मोका बंब कर लेता है। उन परद्वव्योंको भी इसी दरह जानो कि 
ये कम, नोकर्म, मन, वचन, काय, प्राण, चक्षु, प्राणा, रसना और स्पर्शन--ये सब भी पर 
हैं। मेरे स्वभाव नहीं हैं | मैं तो यह टंकोत्कीर्वत्‌ एक ज्ञायकस्वभावरूप हूँ । 

बाह्हेतुवोका हविष्य--भैया ! वाह्महेतुवोंमें दो प्रकारके हेतु है, एक निमित्तभूत 
और एक आश्रयभूत । जीवके विभावमें निमित्तभ्नृत हेतु तो पौदूगलिक कर्म हैं और श्राश्रयभ्ृत 
कारण हैं, कर्मोके अतिरिक्त श्रन्य सब पदार्थ जिनको उपयोगमें लेकर, जिनको ज्ञेय बनाकर, 
जिनका आश्रय कर, विचार कर, ख्याल क्र हम रागादिक भावोंकी दृष्टि करते हैं वह कह- 
लाता है आ्राश्रयभुत । तो निमित्तभ्रूत और आश्चयभूत ये'दो प्रकारके हेतु हैं। इनमें निमित्तभूत 
कारणका तो निमित्तन॑मिनिक भाबोंकी विधिमें घनिष्ठ सम्बंध नहीं है श्रौर इसी कारण 
ग्राश्रयभूत पदार्थोका कार्यमें छविताभाव नहीं बनता है। 

एक आश्रय होनेपर भी एक जाठिके भावका अभाव--वक्ता जन एक च्प्टास्त दिया 
करते हैं कि कोई वेश्या मरी, उसे देखकर कामी पुरुपके यह भाव जगा कि यह जीवित . 
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रहेती तो और दो चार दिन मिलते । साधुके यह भाव रहता है कि इसने दुर्लभ नर पर्याय 
पाकर व्यर्थ ही इस भवत्रती गंवा दिया। तो कुत्ते-स्यालोंका यह भाव हुझा कि इसे यों ही 
छोड़ दिया जाय तो हम पशुवोंका कई दिनोंका भोजन हो जायगा । बह परस्राश्रयभूत पदार्थ 
है, इसलिए शिन्‍त-भिन्‍न लोगोंने अपने भिन्‍न भाव बना लिए । कोई तो सुन्दर वरतुकों देख- 
कर राग बरता हैं श्रौर कोई नहीं भी राग करता है तो यह नियम भी नहों घटित होता 
कि अमुक रुयोग मिले तो इसके ऐसा कषायभाव जगे ही, ऐसा नियम नहीं है। यह तो 
ग्राश्रय लेने वालेकी योग्यतापर निर्भर है, किन्तु निमित्तभूव कारण जो कमंदिय है उसमें 
कर्मोदयके ग्राश्रयभूत पदार्थेकि कारण कारणाता नहीं है। मिथ्यात्व नामक प्रकृतिके उदयमें 
जीवमें मिथ्यात्व भाव होता है अन्य प्रकारका भाव नहीं होता है। राग नामक प्रक्नंतिके 
उदय होनेपर जीवमें राग नामक भाव होता है | वे सब विभाव पुद्गलकर्ंके विपाकसे प्रश्नृत 
हैं, वे मेरे स्वभाव नहीं । इस प्रकार सम्यग्हष्टि जीव अपने आपके यथार्थ स्वरूपको जावता 
हुआ और रागको छोड़ता हुआ नियमसे ज्ञान और वैराग्यसे सम्पन्त हो जाता है। 
एवं सम्मादिद्दी अप्पाणं मुणदि जाणयसहावं। 
दर्य कम्मतिवागंं ये सुयदि तच्चं वियाणांंतो ॥२००॥ 
विकारके त्यागका सूल यथाथज्ञान--इस प्रकार सम्यग्हष्टि जीव अपने श्रापको, 
जायकस्वभावी मानता है और यथार्थ तत्त्वकों जानता हुआ उदयको अ्रथवा कर्मविपाकको 
छोड़ देता है । श्रथवा ऐसा जान रहा है कि यह उदय मेरा स्वरूप नहीं है । यह तो कर्मोका 
विपाक है। ऐसा समभकर धिकारका त्याग कर देता है। इससे पहिले सामान्‍य रूपसे और 
विशेषजू्पसे यह बताया हैं कि रागभाव मेरा स्वरूप नहीं है । इस श्रज्ञानी जीवको सबसे 
ग्रधिक किस बातका मोह है इसका विचार करें। कोई कहेगा कि सबसे श्रधिक मोह घर, 
धन वैभवका है, किन्तु घर और धन वेभवका सबसे अ्रधिक मोह नहीं है। उससे भी श्रधिक 
मोह परिवारमें है। मोही जीवकी कहानी बता रहे हैं। और परिवारमें भी सबसे अधिक 
मोह नहीं है किन्तु अपने शरीरमें है। अपने शरीरपर कोई आरफत आए और घरके लोगोंपर 
कोई आफत आए, जैसे मान लो जान जानेका सवाल है सबका तो यह जीव अपनी जान 
वचायेगा । परिवारकी जान जानेकी उपेक्षा कर देगा । तब सबसे अधिक मोह हम्ना अपने 
धरीरका, प्राग्पोंका । किन्तु शरीर और प्राणोंसे भी अधिक मोह होता है अपनी बातका । 
लोग बातके पीछे अपनी आत्महत्या तक भी कर डालते हैं। दोनोंमें कगड़ा, हठ, विवाद 
वात ही बातका है । बात माने रागद्वेवमोह विकार । सबसे अधिक मोह होता है रागादिक 
विकरारोंमें । 
तलज्ञानका फल -- जिसने रागादिक विकारोंसे न्‍्यारा अपने झद्ध आत्मः 
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जाना है ऐसा पुरुष कर्मोका शिकार नहीं होता । उसकी तो प्रतिसमय निजरा होती रहती 
है । इस सम्यग्टष्टि जीवने परस्वभावरूप जो भाव है श्रर्थात्‌ विकार भाव, क्रमोंके उदयके 
न्मित्तसे होने वाले जीवके विरुद्ध परिशामन उन सबसे अपनेको प्रथक करके टंकोत्कीणवतु 
एक ज्ञायक स्वभावरूप आत्माके तक््वको जान लिया है। सो जब यह सम्यग्दृष्टि जीव 
केवल तत्त्वको जान रहा है तो जाननेका फल तो यह है कि जो पर हो, परभाव हो, पराया 
हो, भ्रहित हो, श्रसार हो, न्‍्यारा हो तो उससे मुख मोड़ लेवे और जो अपना हो, हित हो, 
सार हो, सुखद हो उसको ग्रहुण कर लेवे । सो यह सम्यग्हष्टि जीव इन सब परपदार्थोको 
और रागादिक परभावोंकों तो त्याग देता है और निजस्वभावका उपादान करता है याने 
ग्रहणा करता है। इस प्रकार स्वके ॥१हणा करने से और परके त्याग करनेसे निष्पन्त होने 
वाला जो निज श्रात्माका वस्तुत्व है उसकी अपने उपयोगमें सिद्धि करता है और कर्मोके 
उदयसे उत्पन्न हुए समस्त भावोंको त्याग देता है । इस कारण यह ज्ञानी पुरुष नियमसे ज्ञान 
झ्ोर वेराग्यसे सम्पन्न होता है । 
ज्ञानीको होड़में अज्ञानीकी फिसाइ--ऐसी सम्यग्हप्टि की विभूतिकों सुनकर सम्य- 
गरशनके महात्म्यको समभकर कोई यह बहने लगे कुछ थोड़ासा सुन लेनेके कारण कि यह 
मैं तो स्वयं सम्यर्इृष्टि हूं, मेरा कभी भी बंध नहीं होता है। इस प्रकार छठाया है और 
फुलाया है सुखको जिसने, मुखकी मुद्रा जिसने विचित्र बनायी है ऐसा पुरुष, जो श्रटपट 
आचररा करे तो करे अथवा ऐसा मोही रागी पुरुष किसी कारणसे धर्मकी धुन भी रखा 
करे, मह्ाब्रत भी पाले, समितिमें सावधान रहे, बड़ा ऊँचा त्तप किया करे तो भी यदि उसके 
आत्मा और पअनात्माका ज्ञान नहीं है तो वह पापमय है, सम्यक्त्वसे रीता है| यह अंतरंग 
की बात कही जा रही है । भैया ! कर्म शरीरकी चेष्टा देखकर नहीं बंधते हैं, नहीं छूटते हैं 
किन्तु झत्मीय योगको उपयोगका निमित्त पाकर बंधते हैं और छूटते हैं । 
चाह्मतपका क्लेश व अन्तरमें अज्ञान--यदि कोई पुरुष धर्मोपदेशसे जैसा कि उसने 
समभ रखा है मुनि भी हो जाय, महात्रत और समित्ति भी पाले, बड़ा दुर्धर तप करे, किन्तु 
अन्तरमें यदि ज्ञायकस्वरूप भगवानका अनुभव न हो, जिस अनुभवके कारण रागादिक 
विकार झौर समस्त परपदार्थ अत्यन्त भिन्‍न और हेय जाने जाते हैं ऐसा सम्यग्जान न हो 
तो वह ग्रव भी पापमय है | मिथ्यात्वसे बढ़कर कोई पाप नहीं है | जहाँ विपरीत श्राशय 
है, स्वयंके स्वरूपका कुछ भी परिचय नहीं है, वाह्म अ्र्थोपर ग्रत्यन्त भ्ुकाव है, सर्व कुछ 
वाह्मय जगत ही बह अपना सर्वस्व माने हुए है, ऐसा पुरुष अनन्‍्तरमें पापस्वरूप है । 
स्वरूपपरिचयके बिना सर्वन्न अन्धता--श्रावक जन भी गृहस्थके योग्य धर्म कार्ये 
: करके भी पूजन, भवित्त, स्वाध्याय, गुरु उपासना आदि अनेक कार्य करके भी यदि अन्तरमें 
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अपने स्वरूपका पता नहीं पड़ सकता है, ज्ञा मात्र शुद्ध आत्मस्वरूपका अनुभव नहीं किया है 
तो वह अन्तरभें अब भी अंधा है, पापमय है। मोक्षवार्ग न मिलेगा। इस कारण यदि सुगति 
चाहिए, थांति चाहिए, कल्याण चाहिए तो सब प्रयत्त करके इस मोहको त्यागो । मोहके 
त्यागे बिना न ज्ञांति मिलेगी, न कमे भड़ेंगे और पाया हुआ दुर्लभ मनुष्य जीवन बेकार 
चला जायगा । भैया ! मोह करना बिल्कुल व्यर्थंकी वात है | जगतमें अ्रनन्ते जीव हैं । कोई 
जीव किसीका कुटुम्बी सदा साथी नहां होता, फिर आज दो चार जीवोंमें ही अपनी ममता 
डालकर क्या यह अंधकार नहीं बना रहे हैं। शौर जिसमें ममता डाले हुए हो वे श्रब भी 
तो अत्यन्त जुदा हैं। उनका तुममें अत्यन्ताभाव है। न उनसे कुछ आपमें श्राता है और न 
आपका कुछ उतमें जाता है । ऐसी व्यर्थकी ममता ही हमारे सर्व कल्याणमें बाधक है। सर्व 
प्रथम कतंव्य तो यह है कि मोह छूटे, समस्त बाह्य पदार्थोसे मोह हटाना है, धन सम्पत्तिसे 
मोह दूर हटाना है, घर महलोंसे मोह हटाना है, परिवार जनोंसे मोह हटाना है, शरीरसे 
मोह हटाना है, अपनी बात अपने रागसे मोह हटाना है और केवल शुद्ध ज्ञानमात्र अपने 
अधपको अनुभव करना है । 
इस गाथामें सत्पथके लिये सावधानी दी है कि स्वका अनुभव जगे बिना, सम्यवत्व 

पाये बिना यह जीव बाह्ममें दुर्धर धर्मके नामपर, तपके नामपर काय क्लेश भी कर करके 
विपरीत आशयके कारण अन्तरमें श्रव भी पापमय है | इस कारण भव्यजनो ! सर्व यत्नसे 
आत्मानुभवकी श्राप्ति करो | श्रब इसके बाद यह कथन करते हैं कि रागी जीव सम्यर्हष्टि 
क्यों नहीं होता है ? 

परमाणुमित्तम पि हु रायादीणं तु विज्जदे जस्स | 

ण॒वि सो जाणदि शअ्रप्पाणय॑ तु सव्बागमधरोबि ॥२० १॥ 

ग्रप्पारामयाणंतो ग्रसप्पयं चाथि सो अ्रयाणंतो । 

| कह होदि सम्मदिंट्वरी जीवाजीवे भ्रयाणंतो |२०२॥ 
रागकी अपनायतमें सम्यग्हष्टिखका अभाव---जिस जीवके परमाणुमात्र भी राग है 

रागादिक विकारका श्रंञ्ञ मात्र भी है, वह समस्त आागमोंक्रा धारी होकर भी आरत्माको नहीं 


जानता है। यहां किस रागका निषेध किया जा रहा है ? जिनकी श्रद्धा भी रागसे रंगी है 


शर्थातु जो रागकी कश्कका मात्रक्रो भी आ्ात्माक। स्वरूप या हेतु जानते हैं, रागरहित शुद्ध 
ज्ञानस्वरूपका परिचय नहीं पाते हैं, ऐसे जीव जितने सर्व आगमको द्रव्यलिड्धी मुनि भी 
ज्ञात कर सकते हैं इतने सब श्रागम धारण करके भी वे आत्माको नहीं जानते है 
जब अपने आपके स्वरूपको नहीं जानते हैं तो अ्नात्माको भी वे 


आत्मा और अनात्माकों नहीं जानता है अर्थात्‌ जीव 


| और 
नहीं जानते हैं । जो जीव 
श्रौर श्रजीवको नहीं जानता है वह 


रे२२ समयसार प्रवचन शअ्रष्टम पुस्तक 
सम्यग्दृष्टि बंसे हो सकता है? ह 

वरतुस्वरूप जाने बिना लोकिक यथार्थज्ञानकी भी परमार्थद! असमीचीनता--इस 
टीकामें पूज्य श्री अ्रमृतचन्द्र जी सूरि कहते हैं कि जिस जीवके रागादिक श्रज्ञान्मय भावोंका 
लेश भी सद्भाव है, वह श्रुतकेवलीकी तरह भी हो तो भी ज्ञानभाग्का अभाव होनेसे बह 
आत्माको नहीं जानता है । और जो आत्माको नहीं जानता है वह अ्नात्माको भी नहीं जानता 
है। यथार्थतया उसे किसीका बोध नहीं है । एक ज्ञावी सम्यग्हृष्टि पुरुष बाह्य पदार्थोको, जैसे 
कि हो तो रस्सी और जान ले साँप कुछ अंबेरे उजेलेमें तो उसे सम्यग्जञानसे रहित नहीं कहा 
जायगा । और एक मिथ्याइृष्टि पुरुष खम्भेको खम्भा जान रहा, चौकीकों चौकी जान रहा, 
जो कुछ सामने आ्राता है वह ठीक ठीक जान रहा है, और व्यवहारके श्रनुकूल भी जाने तो 
भी वह सम्यश्ज्ञानी नहीं हो पाता है । सम्यग्श्ञानी पुरुष पुद्गलोंकों पुदूगलोंकी जातिमें कुछ 
भी हो जाय किन्तु उसे द्रव्य गुण पर्यायके सम्बंधमें रंच भी शंका नहीं है। कारणविपर्यास 
स्वरूपविपर्यास व भेदाभेदविपर्यास उसके उपयोगमें नहीं समा पाते हैं । 

दृश्यमान पदाथरमें सम्यग्दष्टिका बोध--ज्ञानीने जान भी लिया कि यह सांप है, 
किन्तु वस्तुस्वरूपमें भ्रम नहीं है । ये सब जो मूत्तिक नजर श्ञाते हैं वे पुदुगल विण्ड हैं, श्रतन्‍्त 
परमाणुवोंके पिण्ड हैं, ग्रदन्‍्त परमाणुवोंकी ये व्यलूजन पर्यायें है और साँप हैं तो क्या, श्रन्य 
कुछ है तो क्या है तो वह दृश्यमान एक व्यञ्जन पर्याय जीव है तो उसमें जो गुण हैं उन 
गुणोंका वहाँ विक्ृतत परिशुमन है, सर्व कुछ सम्यक्‌ ज्ञान हैं, मगर उदके प्रति विपर्यासपन 
नहीं आरा पाता है ऐसा शुद्ध बोध है । 

वरतुके प्रायोजनिक ज्ञानसे श्ानित्वपर हृष्टान्त--्से कोई पुरुष ज्ञानी संतसे कहे 
कि चलो जी मेसूर चलेंगे, वहाँ इुष्णसागर बड़ा अ्रच्छा बना हुश्रा है, वहाँ श्रमुक ग्रजायव 
घर ठीक है अ्रथवा आगराका ताजमहल और लाल किला प्रसिद्ध है चलो दिखा दं, तो वह 
कहता है कि मैंने सब कुछ देख लिया | भ्ररे तुमने तो देखा नहीं और कहते हो कि देख 
लिया । हाँ देख लिया । वहाँ पुदूगल पिष्ड है, रूप, रस, गंध, रुण्शमय है, वे सब पर हैं, 
उनसे मुभमें कोई बात नहीं आती है, भिन्‍न वस्तु हैं, उनसे मेरा कुछ प्रयोजन नहीं है । 
वे श्रश्रयोजनीय हैं | इतनी ही तो बात है उनमें । सो वह कहता है कि हम देखने नहीं 
जायेंगे, जो कुछ देखता था देख चुके | इसी प्रकार स्वको स्वके रूपसे झ्ौर स्वातिरिक्त समस्त 
विश्वको, पदार्थोकों श्रतात्मारूपसे जिसने जान लिया, यही,प्रायोजनिक ज्ञान है । जिसने जान 
लिया है उसको तो सन्‍्तोप है कि मैं सवको जानता हूं । 

आत्मत्व व अना त्मत्तके ज्ञान बिना सद्चप्टित्व अ्रसंभव--श्री नेमिसन्द जी शिद्धान्त 
चक्रवर्तनि द्रव्यसंग्रहमें जो मंगलाचरण किया उसमें प्रथम ही कहते हैं कि "जीवंजीवंदब्बं” | 
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जीव झ्ोर अजीवको जिसने रिदिष्ट किया, शुरूसे ही “मुत्तममुत्तं” नहों कहा, सूर्तिक अमु- 
तिकमें भी सब द्रव्य आ जाते हैं तो भी ऐसा न कहकर जीव अजीवका गर्म यह है कि 
अजीवसे हटना और जीवमें श्राना । जो प्रयोजन होता है उसके ही माफिक पुरूष प्रारम्भमें 
ही त्रचत निकालता है। जिसने आत्माको शोर अनात्माकों नहीं जाना तो समस्त मोक्षमार्ग 
के ग्रावारभूत तो यही भेदविज्ञान है | आत्मतत्त्व और अनात्मतत्त्वको ही न जाना तो श्रागे 
वतायेंगे कि वह सम्यग्दृष्टि केसे होगा ? यह शभात्मा है यह अनात्मा है ऐसा भेदप्ूर्वक ज्ञान 
तव होता है जब स्वरूपकी सत्ता ओर पररूपक्री असत्ताके माध्यमसे एक वस्तुका निश्चय 
क्रिया जाता हो | 
अनेकान्तक्ी अनिवार्यदा- भैया ! अनेकांत टाले भी नहीं टाला जा सकता | जो 
अनेकांतकों मना करता है वह गअनेकांतके प्रयोगसे ही जबरदस्ती ह॒ठपूर्वक श्रनेकांतकों मना 
करता है| कोई भी वस्तु हो या कोईसा भी सिद्धान्त स्थापित किया जाय वह ॒सिद्धान्त है 
ऐसा कहनेमें हो यह वात आ्रापतित होती है कि इससे भिन्न अन्य कुछ सिद्धान्त नहीं है। 
इससे भिन्‍न सिद्धान्त भी हो तो यह सिद्धान्त यहाँ नहीं ठहर सकता । किसी भी पदार्थेको 
सिद्ध करनेमें उसके अन्य पदार्थोंक्रा नास्तित्व तो आ ही जाता है। इस तरह प्रारम्भमें ही 
अस्तित््वकी स्थितिमें अनेकान्त बसा हुआा है । 
रागान्धके सम्यग्हप्टित्वका अक्षाव--अपने आात्माके ज्ञानस्वरूपकी सत्ताका निर्णाय 
हो और समस्त परकी व परभावकी आत्मामें अ्सत्ता है ऐसा निर्णय हो तो झात्मा और 
अनात्माका सही परिज्ञान कहा जा सकता है। जो श्रात्मा अनात्माको नहीं जानता है, जो 
रागादि परभावोंको प्रात्मस्वरूप मानता है वह जीव श्रौर अजीवको भी नहीं जानता | वह 
तो रागरूप अजीवतत्त्वमें आत्मत्वकी प्रतीति रखता है। यद्यपि आत्माको जीव और भश्रनात्मा 
को अ्रजीव कहते हैं तो भी यह पुनरुक्त नहीं होता | यहाँ आत्मा माना निजको और अनात्मा 
माना अनिजको । जो आत्मा अनात्माको नहीं जानता उसे द्रव्य, गुण, पर्याय पिण्डरूप जीव 
को और जीवके द्रव्य गुणा पर्यायके पिण्डहप अ्जीवको नहीं जाना । और जो जीव अजीव 
को नहीं जातता है वह सम्यग्हष्टि ही नहीं होता है। इस कारण रागी पुरुषके ज्ञानका 
अभाव होनेसे सम्यग्दृष्टि नहीं होता है। 
अउयतों च्‌ देशसंयतोंके निराखदत्वकी जिज्ञासा व प्रथम समाधान--यहाँ प्रइत छिया 
जा सकता है कि चौथे श्रोर पांचवे गुणास्थान वाले तीर्थंकर श्रथवा जो राजा राजकुमार 
भरत प्रादि चक्रवर्ती, राम, पांडव झादि महापुरुष वे सब अपने जीवनमें वहुतसा राग रे 
थे, घरमें रहते थे, राज्य चलाते थे तो क्या वे सम्यग्हष्टि न थे ? यहाँ चो कहा जा हा 
हैं कि जो रागका अंश भी रखता है वह सम्यस्हृष्टि नहीं है । मैया | उत्तर इसके कई आयेंगे, 
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जिसमें प्रथम उत्तर यह है कि मिथ्याहृष्टिकी अपेक्षा इस सम्यग्हंष्टिको निराखव है तो यह 
४३ प्रकृतियोंका बंध नहीं कर रहा है । जिसमें दो तो बंधके अ्रयोग्य ही हैं । ४१ प्रकृतियों 
का बंध नहीं होता है । यह सराग सम्यर्दृष्टि होता है क्योंकि चतुर्थ गुणस्थानवर्ती जीवके 
अनन्तानुबंधी क्रोध, मान, माया, लोभ जनित और मिथ्यात्व उदय जनित रागादिक नहीं 
होते हैं, जो पत्थरकी रेखा भ्रादिके समान होते हैं । ऐसा राग लेश भी हो तो वह सम्यर्हृष्ट 
नहीं हो सकता है ! 
सम्यस्दष्टिके निराखवत्वका द्वितीय समाधान--इस ग्रस्थमें पंचम ग्रुणस्थानवर्ती जीव 
के ऊपरके गुरशस्थानवर्ती साधु संत वीतराग सम्यन्दृष्टि जीवको मुख्य रूपसे ग्रहण किया गया 
है उन्हें लक्ष्यमें लिया गया है और सराग सम्यग्हष्टि पुरुषको गौणुरूपसे लक्ष्यमें रखा है। 
इस ग्रन्थका स्वाध्याय करते समय यह ध्यानमें रहना चाहिए कि कुन्वकुन्दाचार्येदेव मुख्य रूप 
से निम्नेन्थ साधुवोंके प्रति सम्बोध करके सब कुछ कह रहे हैं और जो उन्हें कहा जा रहा है 
वह सब ग्रहस्थ जनोंमें भी चूंकि एक ध्येयके हैं सो लागू होता है किन्तु सम्बोधनेमें उपदेशमें 
मुख्य लक्ष्य है निम्रेन्ण साधुका । उनका मुख्यरूपसे ग्रहण है और सराग सम्यम्दृष्टि जीवका 
गौणारूपसे ग्रहणा है । तव यह ध्यानमें रखा जायगा कि यहं सब कुछ उन साधु संतोंके लिए 
कहा जा रहा है कि परम णु मात्र भी राग हो तो श्रुतकेवलीकी तरह भी हो जाय तो भी 
श्रात्मा और अनात्माका ज्ञान न होनेसे वह सम्यर्हृष्टि न होगा । 
सम्यग्टृष्टिके निराखवत्वका तृतीय समाधान--तीसरी वात यह है कि सम्यग्दृष्टि 
पुरुषके रागरहित निजस्वरूपका सर्वथा निर्णाय होता है। अपने स्वरूपको सम्यग्दृष्टि यों नहीं 
देख सकता कि हमारा रंच रागवाला श्रात्मा है। धर्मकार्योमें आ्रावश्यक कार्मोम्ें बड़ी 
सावधानी वर्तकर सब क्रियाएँ करके उन क्रियाबोंको करते हुएमें वह इतना बिविक्त रहता 
है, जानता है, श्रद्धान करता है कि एक जाननमात्र वृत्तिको छोड़कर अ्रन्य सब ये वृत्तियाँ 
मेरा स्वरूप नहीं हैं। तो श्रद्धामें रंचमात्र भी जिसके राग बस रहा हो, यह मेरा ही है, 
वह जीव बहुत शास्त्रज्ञाता हो जानेपर भी सम्यग्हष्टि नहीं होता है । 
अध् बकी प्रीति तननेका उपदेश--अश्रनादिकालसे नित्य मत्त हुए कपायोंमें व्यग्न हुए 
ये संसारी प्राणी, ये रागी जीव प्रत्येक पदमें, स्थानमें, जन्म जन्ममें ये सोते ही रह आये 
हैं। वे जिस पदमें सोते आए हैं उस पदको तुम अ्रपद.समझो भञ्रर्थातु हे भव्य जीव ! बह 
तुम्हारे रमनेका स्थान नहीं है। है अज्ञानके अंबजनों ! अ्रव अपने अ्रज्ञानकों छोड़ो श्रौर वस्तु- 
स्वरूपका यथार्थ ज्ञान करो । उस पदको छोड़ो श्रोर इस निज पदमें श्रावो । जहाँ पर यह 
चतन्यबातु यह ज्ञानस्वरूप सिद्ध है, शुद्ध है, सबसे न्यारा है, स्वच्छ है, यह आ्रात्माका ज्ञान- 
स्वभाव अपने ही लक्षण रसके भारकों भरता है, स्थयीपनेकों प्राप्त हो रहा है। इन 
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अ्रस्थायी चीजोंमें रूचि मत करो । जो चोज नष्ट हो जाने वाली है उनमें भंतरंगसे रुचि 
करोगे तो उनके वियोगके कालगें अ्रत्यन्त विषांद रोगा । सबसे रिराले अपने ज्ञानस्वरूपको 
समभते रहो तो न संयोगमें क्षोघ्र होगा और घ वियोगमें क्षोभ होगा । ऋध्नू बको छोड़कर 
इस प्रूव ज्ञानस्वभावसें रुचि करो । 
प्र बमें परमा्थताकी दृष्टि--भैया ! बड़े-बड़े रुतोंने वौन्सा वह विलक्षशावार्य विया 
जिसके प्रसादसे वे भगवंत हुए । परमें रुचि तो वुछ बिया ही नहीं । करनेको बात तो जाने 
दो, बाहरके समागमोंवा भी जिसने त्याग कर दिया ऐसे ज्ञानोरुत महंतोंने कुछ अपनेमें ही 
विलक्षण सुलक्षण स्वलक्षणरूप कार्य किया, जिसके 5साव्से वे न्मिल स्वच्छ श्राननन्‍दमय 
हए | अपने आपके भावोंसे हू। सदगति मिलती है और अपने आपके ही भावोंसे दुर्गति मिलती 
है। हमारा भवितव्य तो हमारे परिणामोंपर ही निर्भर है। मैं अपने परिणामोंमें बाह्य 
वृत्तिकी हुठ करूँ तो उसका फल अ्रच्छा नहीं होता है । यदि मैं अपने परिणामोंमें श्रन्तर 
त्तिकी हुठ रखें तो ८कि यह अच्तरात्मा मेरे स्वाधीन है, श्रतः इसकी वृत्तिमें आनन्द है, 
शांति है, अश्रश्न बकरी प्रीति तजकर एक श्रुव आनन्द ज्ञायकस्वभात्रकी रुचि करो। 
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बढ़ते रहनेका स्वभाव रखे स्वगुणः वृ हराति इति ब्रह्म । सो इस चेतनको देखो कि यह अपने 
गुणोंको वढ़ानेका स्वभाव रखता है । सर्वज्ञ बननेमें श्रम नहीं करता पड़ता है । सर्वज्ञता तो 
इसके स्वभाववी सहज कला है। यह ज्ञानस्वभाव सर्वेज्ञताके लिए उद्यत है किन्तु इसके 
ग्रावरण जो पड़ा है उस आवरणके कारण सर्वज्ञता प्रकट नहीं होती है ! वह आवरण 
क्या है ? विषय और कषायके परिणाम । यह विषय कषायोंका परिणमन ही सर्वेज्षताक 
श्रावरक है । ज्ञाननलसे जब विषयकषाय परिणाम सर्वेधा निम[ुल हो जाय तब इसकी सर्वे- 
ज्ञतामें अन्तमु हुतंसे ग्रधिक विलम्ब नहीं लग सकता । तो यह अपने गुणोंसे बढ़ते रहनेमे 
स्वभाव वाला है, स्व चेतन ब्रह्म है । 
ब्रह्मकोी एकरूपता--ये ब्रह्म यद्यपि अनन्त हैं तो भी जातिहृश्सि लक्षएदृष्टिसि रव- 
भावहश्सि सब एक हैं । जैसे एक घड़ेका पानी १० गिलासोंमें अलग-अलग भर दिया तो 
पानीरू१ पिण्ड १० जगह है पर ठंडेपनपर जब दृष्टि देंगे कि यह ठंडापन स्वरूप है तो उस 
स्वरूपको १० जगह तो कहुँ क्‍या वह तो पिण्डरूपको भी नजर नहीं करने देता । इसी 
प्रकार यद्यपि ये जीव सब अनन्त हैं किन्तु इन जीवोंमें जो स्वभाव लक्षण श्रनादि प्रसिद्ध है 
उस केवल स्वभावपर दृष्टि दें तो जीवकी व्यक्तियां ही नजर नहीं श्रातीं । केवल एक चैतन्य- 
स्वरूप हृष्ट होता है। यों ब्रह्म एक हो तो स्वभावदृष्टिसि तो एक देखा, किच्तु वस्तुत्व ग्रुणके 
प्रतापसे जो अर्थक्रिया चलती थी उसको एक साथ लपेटे रहा । तब यह बात प्रसिद्ध हुई 
है कि एक ब्रह्म समस्त सृष्टि करता है । देखो भैया ! जरा समन्वयात्मक दृष्टिसे निहारिये- 
सृष्टि होनेका जो सिस्टम था वह यह था ना, कि एकोहूं बहु स्यथाम्‌ । प्रत्येक जीव अपने झ्रापमें 
एकत्वविभक्त है, संवेसे यारा और अपने आपके स्वरूपमें तन्‍्मय है । ऐसा श्रद्वेत होकर भी 
जब इसने अपने आपमें वहुरूपकी श्रद्धा की तो यह सृष्टि चलने लगी । 
स्वानुभूतिका स्लोत --इस जीवकी अनुभूति स्वलक्षणाके अनुभवसे होती है | पदार्थों 
के पहिचाननेकी चार पद्धतियाँ हैं--द्रव्य, क्षेत्र, काल और भाव । जैसे इस चस्माघरकों 
समभना हैं तो द्रव्य तो यह है । क्षेत्रसे इतना लम्बा चौड़ा है, कालसे इतना पुराना है श्नौर 
भावसे जो इसमें गुण हों उन गुरण्पोंरूप है। जीवद्रव्यकों भी पहिचानो । यह जीव द्रव्य गुण 
पर्याय पिण्डरूप है क्षेत्रसे असंख्यातप्रदेशी है । कालरों जिस-जिस परिणतिसे परिणत है 
उस-उस रूप है । और भावसे ज्ञान दर्शन झादिक अनन्त दाक्तिरूप है । पर जिस एक अनु. 
भूति स्वभावसे जीवका परिचय हुश्ला है उ्तका इन चारोंमें ही जिकर नहीं आराया और जिस 
दृष्टिस स्वानुभूति होती है बह स्वानुभूतिका स्रोत न द्वव्यमें मिला, न क्षेत्रमें मिला, न वालमें 
मिला, न भाव मिला । ु 
स्वानुभूतिकी भातत्रिकल्पस अगम्पता--प्रुणुपर्यायक्रा पिण्ड आत्मा है, ऐसे धृष्टिकी 
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स्थितिगें स्वानुभव नहीं जगता । पर परिचय तो किया जाता है कुछ, असंख्यातप्रदेशी 
इतना लम्बा चोड़ा आत्मा है, ऐसी दृष्टिमें भी स्त्रानुभव नहीं जगता विग्त्तु स्वानुभव जगने 
के लिए जो प्रात्माके बारेमें प्रथम ज्ञान चाहिए वह होता रहता है। कालकी हृष्टिमें भी 
स्वानुभूति नहीं जगती है | श्रव रह गया भाव, यह भाव दो प्रकारसे देखा जाता है, एक भेद 
रूपसे और दूसरा अ्भेद रूपसे | भेदरूपसे देखनेपर तो अनन्त गुण ध्यानमें श्राते हैं | इस 
आत्मामें ज्ञानगुरा दशेनगुरा चारित्रगुरा आदिक हैं। सो ऐसे गुणोंको देखते जावो, वहांपर 
भी विकल्प है, स्वानुभूति नहीं होती है। 
स्वानुभूतिका स्लोत अभेदस्वधावग्रतिभास--किन्तु जो एक अभेदभाव है, भ्रभेदस्वरूप 
है, धतन्यस्वभाव है जो कि समस्त परभावोंसे भिन्‍त है और सर्व श्रोरसे पूर्ण है, पूर्ण था, 
पूर्णा है, पूर्ण रहेगा | और जिस पूर्णेसे पूर्ण ही प्रकट होता है जिसमें जो पर्याय प्रकट होती 
है वह उसमें पूरो है। परिणमन कुछ भी अद्नरा नहीं होता है। कोई परिणमन ऐसा उथल 
पुथल मचाये कि मैं तो अश्लरा ही बन पाया हूं, श्राधा अगले समयमें बनूगा ऐसा नहीं हुआ 
करता है | इस पूर्ंसे पूर्ण ही प्रकट होता है, और परणं प्रकट होनेपर प्रथम परिणमन पर्गा 
विलीन हो जाता है। पूर्णके विलीत होनेपर ही यह पूर्ण, पूरों ही बना रहता है । ऐसा यह 
चारों ओरसे पूरो चित्‌ स्वभाव है, अभेद भाव है । जो आदि अंत, मध्य कर रहित है तो 
रागसे भी हटे और अपूर्ा स्वभाव परिणमनसे भी हटे, मति ज्ञानादिक परिणमनसे भी हटे 
और चूंकि परिणति सब अश्नूव है, स्वभाव परिगामन भी प्रतिक्षण पर-पूर्ण प्रकट हीना 
रहता है। वह भी मेरा स्वभाव नहीं है, उनसे भी हटकर जब प्रन्तरमें देखा कुछ तो एक 
चेतन्यत्वभाव दृष्ट हुआ । किन्तु इस चितृस्वभावके प्रति भी यह मैं इस एक भाव है 
ऐसे एकका भी संकल्प कर लेता है तब तक भी स्वभाव नहीं होता | उप्त संकल के ् है 
भी छोडकर श्रभेद प्रतिभास हो तब स्वानभ्व द्रोत्ता है । ल्प-विकल्पको 
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ध्समें जो आश्य रहा, >वलगबन रहा, विपय रहा, ज्ञेय हुआ, वह एक स्थायी भाव है | 
स्व॒रसनिभर स्वपदकी दृष्टिके लिये आदेश--हे जगतके प्राणियों जिस पदमें अरस्त 
वलसे अब तक रमते चले आए हो वह तुम्हारा पद नहीं है। चेतो, समभो और देखो-- 
इस वयकी गलीसे चलकर इस अपने अतः परमात्मत्वके पदमें ग्रावो । यहाँ ही उस चततन्य 
धातुका दर्शन होगा जो स्वतः सिद्ध है, शुद्ध है अर्थात्‌ समस्त परद्रव्योंसे विविक्त है। और 
अपने आपमें उत्पन्त हुए श्रौपाधिक भावोंसे भी विविक्त है ऐसा शुद्ध ध्र्‌व यह चैतन्य धातु 
अपने रसके भारसे स्थायी भावको प्राप्त होता है।. 
भू बस्भावावल्तम्बनवी कलादा प्रताप -- यह रिजिराका प्रकरण है | कौनसी कला है 
जिस कलाके निमित्तसे भव भवके बाँघे हुए कर्म क्षणभरमें नष्ट हो जाते हैं | वह कला एक 
ही है श्रोर वह है निजी स्थायी जावनस्वभावका श्रवलम्बन, इस एक काम करनेमें भ्रन्य पर- 
पदार्थोर्में कर्ममिं क्तिने ही क्राम स्वयमेव होते रहते हैं, बहुत लम्बी स्थिति वाली भ्रक्ृतियाँ 
अपने भावोंकी स्थितिमें रुक्रान्त हो जाती हैं, इसी प्रकार अधिक दूर लम्बी डिग्रियोंकों भ्नु- 
भागोंकों थोड़े अनुभागके दर्रमें प्राप्त हो जाता है और स्वयमेव फिर वह बिता फल दिए 
ग्रथवा निष्फलवत फल दिए निजीर्ण हो जाता है। कितने भवोंके ? अनन्त भवोंके भी । 
स्वभावाश्रयकलासे अनन्तसवकरम बद्धक्षय-- यहाँ शंका हो सकती है कि अनन्त भवोंके 
वंधि हुए कर्म अ्रव कहाँ हैं इस समय । तो इसका समाधान यह है कि अनन्त कई प्रकारके 
होते हैं, सर्वावधि ज्ञान जितनो लम्बी संख्याको नहीं जान सकता उसको भी श्रनन्त कहते हैं | 
श्रवधिज्ञानका उत्कृष्ट विषय अ्रसंख्यात है । यहाँ वह अनन्त नहीं लेना कि जिसका अंत ही न 
हो वि.्तु अ्रवधिज्ञानके द्वारा अगम्य भ्रनन्त भवोंके बांधे हुए कर्म खिर जाते हैं । इतने अ्रनन्त 
तो कोई लाख करोड़ वर्ष तक निगोदमें रहे तो उसमें ही हो जाते हैं । वहांके बँघे कर्म भी 
तो श्रनेक इस समय भी हैं। तो इतने भी कर्म जिस कलाके प्रसादसे क्षणभरमें ध्वस्त हो 
जाते हैं वह कला है स्वभाव आश्रयवी कला । 
निन चेतन्यघातुकी स्थायिता--हे मुमुक्षु जीदों ! श्रदादिकालसे जिस पदमें रमते 
चले आये हो उस पदकों अपना पद न समभकर वहाँसे हटकर इस निज पदमें श्रावो जिस 
पद्म यह उतम्य धातु स्थायीपनेमें विराजता है | डँसे शब्दवा मूल धातु शब्दका कारण है 
और इससे क्रितने ही शब्द निकालते जाबो । इस प्रकार यह चैतम्यस्वभाव उस वर्षकी तरह 
है । वितने ही शब्द निकालते जावो, बह पूलमें एक ही रूप है । ग्रथवा सोने चाँदी श्रादिके 
जो घातुय्ये हैं उनके कितने ही गहने बनाते चले जावो, उन सब ग़हनोंमें उस धातुने अपना 
घातुत्व नहीं छोड़ा | स्त्रणके कितने ही गहने वनाए जायें पर स्वर्णेत्व नहीं छुटता | ऐसा 
यह निज पद है । ऐसी निज पदकी सामर्थ्यको सुदकर अब जिन्नासु शिष्य प्रदन करता है कि 
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वह पद क्या है ? इसके समाधान में ग्राचायदेव कहते हैं-- 
अपदम्हि दव्वभाते अपने मोत्तरा गिण्ह तह शियदं। 
थिरमेगमिमं॑ भावं॑ उवलब्भंतं सहावेशा ॥२०३॥ 
अध्र वको छोड़कर भ्र्‌वके आश्रयका उपदेश--इस आत्मामें पर उपाधिका निमित्त 
पाकर उत्पन्त हुए द्रव्यभावरूप सभी भावोंको छोड़कर भ्र्थात्‌ व्यंजन पर्याय और गुरपर्याय 
की दृष्टि तजकर एक नियत स्थिर और स्वभावसे ही उपलभ्थमान स्वानुभव प्रत्यक्षगोचर 
चैतन्य स्वभावको है मुमुक्षु तुम ग्रहणा करो । इस भगवान आत्मामें द्रव्यभाव रूप बहुत 
भाव दिखते हैं । कुछ ऐसे हैं जो इस आात्मभगवानके स्वभावरूपसे नहीं पाये जाते हैं, वे 
अनित्य हैं | कभी कुछ, कभी कुछ, कितने ही प्रकारसे होते रहते हैं, अनेक हैं, क्षरिशक हैं 
और व्यभिचारी भाव हैं। कभी कुछ होता है कभी कुछ होता है, कभी किसी भी प्रकारसे 
यह चलता रहता है । वे सब अस्थायी भाव हैं । हे मुमुक्षु श्रात्मच्‌ ! तू उनकी प्रीतिमें शांति 
नहीं पा सकता । उनको त्‌ छोड़ और अ्रपने आपमें जो स्वभावरूपसे पाया जाता है, नियत 
है, एक है, नित्य है, भ्रव्यभिचारी है शाइवत रहने वाला है, सो चूँकि वट्टी स्थायी भाव है, 
सो स्थायी सत्‌ सामर्थ्यका आश्रय हो लेने योग्य है। श्रतः तू इस विज पदको ग्रहण कर । 
शरणयोग्य आत्मभावकी गवेपणा[--इस गाथामें यह बतला रहे हैं कि इस प्रात्मामें 
कौनसा भाव ऐसा है जिसका हम शरण गहें ? यह जीव परका शरण नहीं गहता । जो 
भी शरण गहता है वह अपना ही गहता है । कल्पनामें यह अज्ञानी मानता है कि मेरा पिता 
दरण है, भाई शररा है | ये सब जानमें कल्पनाएं होती हैं पर शरण बनाता है अपने ही 
परिणाम को । कोई ज्ञानी आत्माको शरण बनाता है तो कोई ज्ञानी परिणामोंकों शरण 
बनाता है । तो इस आत्मामें ऐसा कौनसा भाव है जिसकी हमें शरण लेना चाहिए, श्रात्मामें 
अनेक प्रकारके भाव उत्पन्त होते हैं, पर्यायें उत्पन्न होती हैं। कुछ तो वयांयें द्वव्यपर्यायें 
कहलाती है और कुछ गुणपर्यायें कहलाती हैं। आत्माकी वृत्तिका सम्बन्ध पाकर जो पर्यायें 
होती हैं वे तो हैं द्रव्यपर्यायें झौर आरात्माके गुणोंकी जो दशा है वह है गुणपर्याय । जैसे 
मनुष्य पशु पक्षी ये सब द्रव्यपर्यायें कहलाती हैं क्योंकि ये ग्रात्माके प्रदेशोंका सम्बन्ध पाकर 
हुए हैं | कोच, मान, माया, लोभ, शांति, संतोष ज्ञान ये सब गुणापर्यायें कहलाती हैं, इनका 
822 0 कम नहीं है । हम किसीको मनुष्य रूपमें देखते हैं तो लम्बाई चौड़ाई इन्हीं 
शकलोंमें देखते हैं, ये सव द्रव्यपयायें हैं । जीवमें जितनी द्रव्यपर्यायें हैं वे सब क्षरिणक हैं । 
कोई मनुष्य सदा न रहेगा । कोई पशु सदा न रहेगा और जितनी गुरापर्यायें हैं वे भी 
क्षशिक हैं । न विषय, न कषाय, न मौज, न अशान्ति, न भ्रज्ञान कुछ भी सदा : 


जी नहीं रहता | 
. पेभावप्रिणसनोंकी नियतताके व समानताके साथ अ्र हि 


श्र वता-- प्रइन- शांति तो 
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र.दा रह सबती है ? उत्तर--उनसे भी सृक्ष्मतासे देखें तो प्रत्येक समयमें शान्ति जुदा-जुदा 
है । प्रत्येक समयमें जो अ्रनुभव होतः है वह जुदा-जुदा है । चाहे एक समान हों, पर है भिन्‍न 
भिन्‍न परिणमन । उन सब पर्यायोंगें से कुछ तो हैं स्वभावपर्यायें और कुछ हैं विभाव- 
पर्यायें । जैसे शुद्ध ज्ञान होना स्वभावपर्याय है भौर क्रोध मान आदिक भाव होना यह विभाव 
पर्याय है । तो जो श्रात्माका स्वभाव नहीं है ऐसे जो ब्रोध मान आदिक कंषाय हैं ये सब 
ग्नियत हैं, नियत नहीं हैं। ग्रभी क्रोध हो, मान हो, फिर माया हो, कभी क्रोध बड़ी तेजी 
में हो तो इसमें नियतपना नहीं है। और जो स्वभावपर्याय हैं उन्में नियतपता तो है। जैसे 
केवल ज्ञानीके जो ज्ञान चलता रहता है वह एकसा चलता रहता है। आनन्द जो चलता 
है वह एकसा चलता है और संसारी जीवके न तो ज्ञान एकसा है और न सुख दुःख एकसा 
है । तो जाननस्वभावसे जो विरुद्ध परिणुमन है वह्‌ सब अनियत है और भ्रनेक है। 
केवलज्ञानीका तो एक शुद्ध परिणमन है स्वच्छ ज्ञान है | तीन लोक श्रोर तीन कालको जान 
गया तो ऐसा ही जानता रहेगा हमेशा । सो उसे निराकुलताका अनुभव होता है तो वैसी 
ही निराकुताका अनुभव चलेगा । 

अस्थिरताका मूल अज्ञानभाव--संसार अ्रवस्थामें, मलिन हालतमें जीवके अनेक 
प्रकारके भाव चलते हैं, एक भाव प्राय: ठहर ही नहीं सकता । उसका कारण यह है कि 
रागद्वेष अन्तरमें चलते रहते हैं श्रौर फिर पर्याय बुद्धि साथमें हो तब तो गजब ही हो जाता 
है। कहते हैं हमारा मन स्थिर नहीं है। थोड़ी देरमें कुछ विचार हुए, थोड़ी देरमें कहीं 
जाना । तो कैसे अस्थिरता हुई, क्योंकि मूलमें रागद्वेष बसा है। और जिसके पर्याय बुद्धि 
बसी है श्रर्थात्‌ मैं सबमें अच्छा कहलाऊं, सब लोग मुझे बड़ा मानें, उनमें मैं एक चतुर पुरुष 
हूँ, श्रेष्ठ हैँ, इस प्रकारकी पर्याय बुद्धि करे तो उसका चित्त तो किसी भी जगह स्थिर नहीं 
रह पाता | तो अ्रस्थिरताका मूल कारण है अ्ज्ञानभाव | 

परभावको छोड़कर परमभावषको ग्रहण फरनेका उपदेश- भ्रज्ञानभावमें अनेक दकायें 
होती हैं वे सब क्षरिएक हैं, कभी हुईं कभी न हुई, ऐसा यह व्यभिचारी भाव है । कभी कार्य 
हुआ तो कभी न हुओ्ना । क्रोध भी सदा नहीं रहता है, मिटेगा, मात आयगा, मिटेगा और 
कषाय आयगा तो ये बदल बदलकर नाना क-षाय चलती रहती हैं । ये सबके सब भ्रस्थायी 
भाव है । ये आत्मामें स्थिर नहीं रह सकते हैं । ये श्रात्माको भी श्रस्थिर करते हैं और स्वयं 
भी अस्थिर हैं। इसलिए इन भावोंपर विश्वास न करो | ये ऐसे अ्रसद्भूत हैं श्नौर जो श्रात्म। 
रवभावरूपसे उपलभ्यमान है, नियत अवस्था वाला है, एक है, नित्य है, सदा रहता है, ऐसा 
जो कुछ एक भाव हो वह ही स्थायी भाव है | उसे कहते हैं चतन्यस्वभाव । राव कुछ वद 
लता रहता है पर चतन्यस्वभाव श्रपरिणामी है। है हिताथियों, इस परमभावको ग्रहणा करो । 
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पारिणामिक चेतन्यस्वभाव--इस न बदलने वाले स्वभावकों पारिणामिक कहते 
है । अर्थात्‌ परिणाम जिराका प्रयोजन है, परिणाम तो होते रहते हैँ शोर जिसके परिणाम 
हुए उसे कहते हैं पारिणामिक | सो पारिणामिक रथायी भाव है | तो भैया ! परमार्थ रस- 
तया स्वादने योग्य यह ज्ञान ही एक पद है । श्रर्थात्‌ है भव्य जीवो, न तो श्रपनेको गाँव 
वाला समझो, न परिवार वाला समझो, न मनुष्य न स्त्री और न वि.सी पोजीशनरूप, किन्तु 
श्रनादि अनम्त अहेतुक स्वत्त:सद्ध एक चेतन्यस्वभावमात्र अपना अनुभव करो। ऐसा अनु- 
भव करो कि जिस अनुभवमें जीव जीवमें परस्पर भेद न रहे । जैसे बहुतसे लोग बेठे हैं यहां 
अग्रवाल, परवार, जायसवाल उनमें अपने प्रयोजनसे अपनी-अपनी बिरादरीसे जुदा भी 
अनुभव कर सकते हैं | ये श्रोर हैं, हमारे तो ये हैं। सम्बन्ध व्यवहार इन्हींमें होता है । इस 
ततरहसे देखा और जब कोई धर्मके नामसे देखो तो सब एक समान हैं । धर्मके नातेसे फिर 
फक नहीं झ्ाता है। जैसे विवाह शादी सामाजिक व्यवहारमें कुछ फर्क श्राता है कि हमारी 
भाजी इनके यहाँ जायगी, इनके यहाँ न जायगी, फक॑ रहता है श्लौर जब दशलक्षणी आयी, 
उत्सव हुआ, धर्मका काम हुआ कि यह ध्यान नहीं रहता कि यह हमारी जातिके हैं, यह 
दूसरी जातिके हैं | यहां तो एक जेनत्व ही दृष्टिमें श्राता है | इसी प्रकार तब तक रागद्वेषकी 
बात चलती है, जब तक अपने स्वार्थ और कषायकी बात चलती है तब तक तो जीवमें 
छटनी रहती है कि यह मेरा है और यह पराया है। जब यह धर्मके अ्नुभवमें उत्तरता है 
तब इसे यह मेरा है, यह पराया है, यह छटनी नहीं रहती है। वहाँ तो सब जीव और 
स्वयं मात्र ज्ञानस्वरूप अनुभवमें रहता है । 

कल्याणमय स्वाद ज्ञानपद--भेया ! से जीवोंगें एक 5तन्यस्वभावकी दृष्टि जाती है 
कि सब जीव एक रस है तो इस हृष्टिका ही नाम कल्याणका उपाय है | यह सारा जगत 
त्रह्मस्वरूप है ऐसा मानकर उस स्वभावहष्टिको ग्रहण करना चाहिए, सो भी मार्ग ठीक है 
किन्तु ब्रह्म एक अलग चीज है ओर वह एकस्वरूप है, सर्वव्यापक है और उस एकने ही 
नाना जीव बनाये हैं, ऐसी दृष्टि जानेसे भेद हो गया और यों देखा जाय कि सर्व जीव हैं 
और सभी जीवोंकी उन सब जीवोंमें श्रलग-प्रलग माया चल रही है। उनकी श्रपनी-अपनी 
परिणति चल रही है। स्व वस्तुवोंके स्वरूपको देखो तो सर्व जीव अ्रंमूर्त ज्ञानानन्द्र नजर 
आये । इस रवरूपहृष्टिसि किसी भी जीवमें और मुभमें भ्रन्तर नहीं है | ऐसे केवल चैतन्य- 
स्वरूपको तिरखों तो वहाँ सब जीव एकस्वरूप हो जाते हैं और जहाँ एक स्वरूप सब जीव 
हुए वहाँ इसके कक उत्पन्त होती है और जहाँ छटनी है वहाँ आकुलता होती है । 
इस कारण जहाँ विपत्तियोंका नाम नहीं है ऐसा जो एक जञानानुभव है उस ज्ञानानुभवका 
ही स्वाद लेना चाहिए । 


३३२ . समयसार प्रवचन अ्रध्म पुस्तक 


सहजस्वरूप दशुनमें प्रशुद्शन-- भैया ! स्वकीय सामान्‍य ज्ञानज्योतिके अनुभवमें श्राने 
पर सर्देभाव, क्षरिक, क्रोधादिक मनुष्यादिक ये सव परिणमन अ्रपद हो जाते है, इसके उप- 
योगमें स्थान नहीं पाते हैं । सब कहते हैं कि यह जीव प्रभ्ञुमें मग्न हो जाय, ब्रह्ममें मग्न हो 
जाय, पर बहामें मग्न होनेवा तरीका क्या है ? ब्रह्म है ज्ञानानन्दश्वरूप और अपने उस स्व- 
रूपको देखो शौर ज्ञानानन्द स्वरूप अपनेको अनुभव करो तो उस. ज्ञानानन्दस्वरूपके श्रनुभवन 
की परिणतिमें यह देह धन, परिवार सबको भूल जायगा और ये सब विशेष चीजें विस्मृत 
हो जाती है, केवल ज्ञानानन्दस्वरूप ब्रह्म ही अपनी दृष्टिमें रहता है वहां इसे प्रभ्नु मिलता 
है भर प्रभ्ञुमें मग्त होता है । हम अपनेसे बाहर कहीं प्रभुको समभकर दृष्टि गड़ाएँ तो प्रश्न 
नहीं मिलता है । जैसे प्रभशुकी मूर्ति ही, जिनेन्द्रदेवका बिम्ब ही सामने है श्रौर हम ऐसा 
ज्ञान करें कि इस प्रतिमामें भगवान हैं और आाखें फाड़कर प्रतिमामें भगवानको देखें तो 
कभी न मिलेगा । प्रतिमामें भगवान अथवा समवश्वरणमें विराजमान परम श्रौदारिक शरीर 
से भगवानको देखें तो भगवान नहीं मिलता है, किन्तु अपने आपके ज्ञानानन्दस्वरूपको देखने 
में बल लगायें तो भगवान देखनेमें ञ्रा जाता है । 
ज्ञानज्योतिमय भगवान--भगवान जड़ पदार्थो्ें नहीं है। जड़ पदार्थोका स्वरूप 
ज्ञानानन्द नहीं है। तो जड़में भगवान कहाँ दिखेगा ? मंदिरमें, मृतिमें, पाषाणमें श्रथवा सम- 
वशरणामें भी वेठा हुआ जो उनका शरीर है उस शरीरमें भी भगवान नहीं है। भगवान तो 
भगवानमें है । ज्ञानानन्दस्वरूप जो निर्मल झ्रात्मा हैं उसमें भगवान है। सो जड़ पदार्थोमें 
तो भगवान मिलता नहीं है, और जो निर्मल आत्मा है साक्षात्‌ वह उन जड़ पदार्थोके प्रदेश 
से अत्यन्त दूर है । उसका परिणमन उसके प्रदेशोंसे अत्यन्त दूर है। तो उस दूर रहने वाले 
निर्दोष आत्माको वसे देख सकोगे ? मैं जो कुछ कर पाता हूँ सो अपने श्रापके जीवमें ही कर 
पाता हूं। कुछ जानू तो अपने श्रापके स्वरूपको जानता हूं, कुछ अनुभव करूँ तो अ्रपने 
ग्रापका ही अनुभव करता हूं । मेरा काम मेरे प्रदेशोंसे बाहर नहीं होता । तो मैं अपने प्रदेशों 
से बाहर अन्यत्र कहीं भी अपना प्रयोग नहीं कर सत्ता हूँ । मैं न जान सकूँ, न अनुभव कर 
सकू', न देख सकू' | जो कुछ करता हूँ सो अपने आपमें ही करता हूँ ॥ तो जब हम उस 
निर्मल निर्दोष परमात्माको ज्ञेयमात्र बनाकर अपने आपके ज्ञानानन्दस्वरूपमें वल देंगे तो उस 
प्रमात्माके दशेन हम कर सकते हैं । 
निरापद स्वरूप--परमात्मा है ज्ञानानन्दस्वरूप और आत्मा भी है ज्ञानानन्दस्वरूप । 
परमात्माका ज्ञान और ब्लानन्द अनन्त हो सकता है। हमारा ज्ञान और आ्ानन्द सीमित है, 
लेकिन अपने इस ज्ञानानन्दवत विपय ज्ञानानन्दकी बनाएँ तो इस ज्ञानके द्वारा ही उस पर- 
त्ानन्द ज्ञानमय प्रभुको तक सकता हूं । एक ही उपाय है और सभी संतोंने आत्मसिद्धिके 
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लिए इस एक ही उपायको ब्या है। इरीको कहते हैं ज्ञानका वाद लेना । इंतना ज्ञान तो' 
हो रहा है, उस ही ज्ञानका ज्ञान करने ल्गें तो हम सहजसिद्ध भगवानमें स्थित होकर ज्ञान' 
का स्वाद लेने लगेंगे । यह ज्ञानका रवाद इतना निर्मल पवित्र आानन्दमय है कि इसके श्रागे 
ग्रौर सब वातें अ्पद मालूम होती हैं । - | 

क्ञानरसके स्वादीकीं अन्य रसकी असहययता--भैया ! जिसको इस ज्ञानके स्वरूंपवत 
किसी भी क्षण अनुभव होता है वह इस ज्ञानभावके रससे भरा हुआ गहाच्‌ स्वाद लेता हुश्रा 
ऐसा अपने लक्ष्यमें हढ़ हो जाता है कि वह दन्द्रमय स्वाद लेनेके लिए असझ्य है। श्रर्थात्‌ 
अ्रव दूसरी चीजका स्वाद लेना उन्हें सह्य नहीं है । सब ज्ञेयतत्त्वोंकी एक ज्ञानके स्वादमें 
उतारते हैं | वह इृन्द्रताको लेनेके लिए श्रसह्य होता हुआ निज वस्तु वृत्तिका अनुभव करते 
हैं। उन्हें अपने आप मिल गया है | और श्रपने आपके मिल जानेसे उनकी सर्व आराकुलता 
समाप्त हो गई है। निर्मोही जीव बाहरमें श्रपने ज्ञान और गआराननन्‍्दको ही ढूढ़ा करते हैं 
अर्थात्‌ अपने आपको हूंढ़ा करते हैं। और उसे ज्ञान और आनन्द खुदमें मिल जाय तो इसी 
के मायने हैं कि अपने आपको पा लिया | इस अपने श्रापको पा लेनेसे जो एक समरस ज्ञान 
का स्वाद श्राता है तब वह जीव श्रन्य स्वाद लेना चाहता नहीं है, क्योंकि वह श्रात्माके 
स्वाद के प्रभाव से युक्त है। श्रर्थात्‌ आत्मीय ज्ञान होनेपर ज्ञानानुभूति से चिगता 
नहीं है । 5 े ह घ्नेः 

निर्याधपदसे सबाधपदमें विवेकियोंके गमनवंत अमाव--ऐसे अपूर्व झानन्दका स्वाद 
पानेपर ग्रब ज्ञानी संत बाहर कहां आयेंगे ? जैसे सावनकी तेज बरषातमें अच्छी' कौंठसीमें 
पहुंच जानेपर जहां कि पानी चूता नहीं है, न आंधी पानी आती है उस समय बिजली कंड्क 
रही है, तेज बरषात हो रही है ऐसी झ्राफतमें कौन घरसे बाहर जायगा, भ्रपना आ्रानन्दसे 
घरमें बंठे हैं। इसी प्रकार अपने आत्माके अन्दर जहाँ कोई विपत्ति नहीं है, ऐसे ग्रारामकी 
स्थितिमें ज्ञानी स्थित होगा । बाहरमें बड़े संकट मच रहे हैं, तो अपनी ज्ञानकोठरीसे बाहर 
होनेपर , बाहर दृष्टि बननेपर सैकड़ों ऋल्‍पनाश्रोंके संकट अनुभव किए जाते हैं। औ्ौर कुछ 
झ्रौपाधिक दन्द्र भी बाहरमें मच रहे हैं | सो ऐसे संकटकी बरषातके समय कोई ज्ञानी संत 
प्रपने हृढ़ घरमें श्रां गया, जहाँ न विकल्‍प है, न संतोष है, एक परम आल्हादका ही प्रनुभव 
है, ऐसी निर्वाध स्थितिमें रहकर फिर कुछ अंतरंगमें अपनेसे चिगकर कहां बाहर जाये ? 
फिर यंह ज्ञानी जीव बाहर नहीं जाता। 

निर्विशेष उपयोगमें आत्माझ्त निरर्गल दिकाप्त--यह ज्ञानी संत विशेषक्ा उदय न 
करता है, अ्रपनेक्ो किसी विशेषरूप नहीं मानता । श्र सामान्यक्ा ही कलन करके, सामान्य 


का ही अनुभव करके यह समग्र ज्ञानी एकता को प्राप्त करता है श्रर्थात्‌ स्वयंको यह एक 
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डा 


ज्ञानसप अनुभव व.रता है। यही झात्माका निज पद है और इस ही निज पदमें कल्याण 
हैं । इसीसे ही मोक्षमार्ग मिलता है। यही अरहंत भगवंतोंने क्रिया था जो आज उत्कृष्ट पद 
में ग्रवस्थित है जिनकी बड़ी भक्तिसे हम उनकी पूजा करते हैं। उन्होंने इस ही एक ब्रह्म- 
स्वरूपके अनुभवका मार्ग अपनाया था । इस ही आत्मस्वभावकी उपासनाकी परिस्थितिसे 
ये कर्म ध्वस्त होते हैं, संसार मिटता है और शिवपदकी प्राप्ति होती है । इस लिए सर्वे 
प्रयत्न करके इस क्षणिक्र भावको छोड़कर ध्रूव जो आत्मीय चंतन्यस्वभाव है, ध्रुव स्वभाव 
का हमें अनुभव करना चाहिए झौर हम उस अनुभवके पान्न रह सकें, इसके लिए न्‍्यायरूप 
अपनी प्रवृत्तिके पात्र रह सकें, इसके लिए न्‍्यायरूप अपनी प्रवृत्तिके पात्र रह सकें, इसके लिए 
न्यायरूप अपनी प्रवृत्ति करना चाहिए । 
आ्रभिशिसुदोहिमण केवल च त॑ होदि एक्कमेव पदं । 
सो ऐसो परमट्टो जं लहिदु णिव्वुदि जादि ॥२०४॥ 
परमार्थकी व्यक्तियाँव मतिज्ञान और श्ुतज्ञानका स्वरूप--प्रात्माका परमात्म 
शररातत्त्व क्या है ? इसका इस गाथामें वर्णेन है। जीवका श्रसाधारगणा गुण ज्ञान है और 
ज्ञानके ही अ्रस्तित्वके लिए मानों अन्य सव गुण हैं। उस ज्ञान गुणकी ५ तरहकी जातियाँ 
होती हैं--मतिज्ञान, श्रुतिज्ञान, अवधिज्ञान, मन:पर्यधज्ञान भौर केवलज्ञान । मतिज्ञान तो 
इन्द्रिय और मनके निमित्तसे जो साक्षात्‌ ज्ञान होता है उसे कहते हैं। जो कुछ देखा जाय, 
सुना जाया, प्राण द्वारा जानें, रसनासे भो जानें, स्पर्शन इन्द्रियसे जानें वह सव मतिज्ञान 
है और मतिज्ञानसे जानकर उसही सम्बन्धमें विशेष जानना' सो श्रुतज्ञान है। आँखों से 
देखना और यह समभना कि यह (हरा है, तो), हरा है ऐसा श्रुतज्ञान है। और हरा ही 
दिखा किन्तु हरेकी कल्पना नहीं हुई वह है मतिज्ञान | और फिर उस संबन्धमें और और 
भी विशेष जानना यह अमुक जगह॒का बना हुआ रंग है, इसे श्रमुकने रंगा है, यह गहरा है, 
टिकाऊ है, यह सब श्रुत्ञान कहलाता है । हम आप सवमें दो ज्ञान पाये जाते हैं--मतिश्ञान 
प्रौर श्तज्ञाना:। 


अवधिज्ञान--अवधिज्ञाद होनेका निषेध तो नहीं हो सकता है पर प्रायः है नहीं । 
२ ज्ञान हैं। अ्वधिज्ञान किसे कहते हैं, इन्द्रिय और मन की सहायताके बिना केवल 
आत्मीय शक्तिसे रूपी पदार्थोकों जान लेना सो अवधिज्ञान है। श्रमुक जगह क्या है, इतने 
साल पहिले क्या था-इस तरह पुद्गल सम्बन्धी बातोंको जान जाना सो यह अ्रवधिज्ञान है। 
यह अ्रवधिज्ञान, द्रव्य, क्षेत्र, काल, भावकी अवधि लेकर जानता है । समस्त द्रव्योंकों नहीं 
जान जायगा । कुछ जानेगा । समस्त क्षेत्रोंकी वात नहीं जानेगा.। कुछ क्षेत्रोंको जासेगा 
इससे अधिक न जानेगा, कुछ कालकी बात जानेगा.। समस्त कालकी-न जान जायगा । 
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ग्रवधिज्ञान जानता दो तीनों कालकी है| भूतकी भी, वर्तेमानकी भी और भविष्यक्रों भी पर 
वह भी सीमित ही जान पप्ता है और भावोंकी पग्रथश पर्यायमें भी कितनी प्रकारकी पर्यायों 
को जानेगा यह भवोंकी वात है | इस तरह अवधिज्ञानमें एक म्याद पड़ी हुई है। यहाँ चर्चा 
चल रही है कि हम और आपके जो ज्ञाग्गुण हैं उन ज्ञानगुणोंके कितने काम होते हैं? 
तो जाति श्रपेक्षासे ५ प्रकारके होते हैं, इस रूपसे समझाया जा रहा है। 
मन;:पर्य यज्ञान व केवलज्ञन--चौथा ज्ञान है मनःपर्ययज्ञान | यह ढाई द्वीपके भ्रन्दर 
या ढाई द्वीपके बराबर क्षेत्रकी संज्ञी जीवोंकी मनकी बात जान सकता है। इसमें भी म्याद 
पड़ी हुई है। और पाँचवाँ ज्ञान केवलज्ञान समस्त लोकालोककी समस्त भूतकाल और 
भविष्यकालकी सर्व पर्यायोंकी जानता है। इस तरह ज्ञानग्रुणकी ४ प्रकार की श्रवस्थाएँ 
होती हैं । 
एकपदके पांच भेद--ये पांचों अ्रवस्थाएं अध्न व हैं। मतिज्ञान म्टि जाता है, श्रुत- 
ज्ञान मिट जाता है, अ्रवधिज्ञान मिठता है, मनःपर्ययज्नान मिटता है। केवल ज्ञान ऐसा है कि 
सूक्ष्म दृष्टिसे तो प्रत्येक समयमें केवलज्ञान होता रहता है अर्थात्‌ प्रत्येक समयमें उत्तर केवल- 
ज्ञान पर्यायका प्रादुर्भाव और पूर्व ज्ञानपर्यायका तिरोभाव होता रहता है। पर केवलज्नानके 
बाद केवलज्ञान ही होता है। दूसरा ज्ञान नहीं होता है। इसलिए केवलज्ञानकी धारा अन- 
विच्छिन्त चलती रहती है | इसलिए स्थूल साधारण रूपसे यह वहा जाता है कि केवलज्ञान 
नहीं मिटता है। केवलज्ञान हुआ तो अनन्तकाल तकके लिए होता ही रहेगा। ऐसे ये ५ 
परिणमन हैं ज्ञात ग्रुणके, पर इनमें मूल एक ही पद है जहां हमें अपना उपयोग 
टिकाना है। 
अभ्र्‌ वको छोड़कर भ्र्‌ बकी इष्टिमें हो आत्मलाभ--भैया ! मिट जाने वाली चीजों: 
पर हम उपयोग दें तो श्राश्नय मिट जानेसे उपयोग भी बदल जायगा और भअन्य-अन्य होता 
रहेगा । जब हमारा उपयोग अस्थिर रहा करेगा तो वहां कुछ हित नहीं पा सकते हैं । तो 
एक पध्रूव पदके अ्वलम्बनमें ही हित होगा । इन ४ प्रकारके ज्ञानके परिणमनमें थ्रव सत्य 
यथार्थपद एक ही है, वह क्या ? ज्ञानस्वभाव । जैसे अंगुली टेढ़ी सोधी, गोलमटोल कसी ही 
करी जाय तो इनमें जो दशा है टेढ़ी सीवी होना, गोल होना ये सब दशाएँ मिटने वाली हैं, 
पर इन सब दशावोंमें जो अंगुलीका मेटर है वह तो वहा है, टेढ़ी हो तो वहां अंगुलीका स्कंध 
है ही, सीधी हो तो वहां उस अंगुलीका स्कंध है, स्थायी है, दृशन्तके रूपमें श्रौर उसकी 
दशाएँ विनाशीक हैं । इस प्रकार ज्ञानगुण स्थायी है, ज्ञानस्वभाव शाइवत है पर ज्ञानम्वभाव 
की जो परिणाति है मति श्रुति श्रादिक यह अ्रस्थायी है। ज्ञानी जीव अस्थायी पदार्थकि प्रति 


हित बुद्धि नहों रखता, भत्मवुद्धि नहीं रखता, क्योंकि मिटने वाला यदि मैं हूं, परिश्तियां: 


३३६ समयसार प्रवचन प्रष्टम पुस्तक' 


यदि मैं हूं तोश्परिणतियां मिटीं तो हम मिट :गए | फिर 'ोष्यपनो ही विनाश चाहा । 

परिणतियोंका श्लोत पारिणामिक भाव--मभैया [पिरिशेतियां तो मिटती हैं, १र परि- 
णरतियोंका जो स्रोत है, जिसकी ये दशाएँ हो रही हैं वह मैं हूं ।वह'नहीं मिटता:। तो इन 
समस्त ज्ञानोंमें जो मून्न ज्ञामस्वभाव है यह ज्ञानस्वभाव नहीं'मिट्ता है । यही परमार्थ है 
और इस परमार्थको ही प्राप्त करके जीव मुक्तिको प्राप्त करता है | किसका हम चिंतन करें 
तो मोक्ष मिलि, इसका वर्णोत 'इस गाथामें है। सारतत्त्व शरण वया है ? परमार्थ यह ज्ञान- 
पद शरण है | हितके लिए इसके झ्ागे श्रौर कुछ - देखनेकी जरूरत नहीं है । अ्रीत्मा परमार्थ 
है और वह ज्ञानमात्र है, श्यत्मा एक ही पदार्थ है। मैं झ्रात्मा एक ही पदार्थ हुं जैसे कि 
पशु पक्षी नार्की मनुष्य श्रादि बने रहनेसे श्रात्मा अन्य-अ्रन्य॒ नहीं हो जाता । मैं वहीका “वही 
हूँ। सो यह मैं झ्ात्मा एक ही हूं । जब मैं आत्मा एक ही पदार्थ हूं तो आत्मा है ज्ञानस्व- 
रूप । वह ज्ञान भी एक ही पद है। इस ही एक -ज्ञानको परम पदार्थका दरण,कहो | 

परम पदा्थ--पदका श्रर्थ सो पदार्थ । पद कहते हैं श्रसाधारण स्वभावको, 
असाधारण लक्षण॒कों । श्रव असाधारण लक्षणसे सहित जो श्रर्थ है उसका नाम पदार्थ है। 
आत्माके असाधारण गुणसे तनन्‍्मय जो श्रर्थ है बह है आत्मपदार्थ। आत्मा एक पदार्थ है, 
तो ज्ञान भी एक ही पद है श्रौर जो ज्ञान नामक एक पद है, श्ञाइवत, श्रनादि श्रनन्त 
अहेतुक जो ज्ञानरवसाव नामक एक आत्माका श्रचलित पद है वही परमार्थ साक्षात्‌ मोक्षका 
उपाय है । । 
अशान्तिका कारण अप्लुवकी दृष्टि व शान्तिका कारण सिद्धोपासना - भैया ! हम 
धन वेभवको देखते रहें तो इससे हमें शान्ति न होगी, पूरा न पड़ेगा । प्रथम तो जीवमनमें ये 
ही विघट जायेंगे शौर जीवनमें भी जब तक इनका संग रहता है तब तक आकुलताएँ चलती 
रहती हैं । फिर अंतमें तो ये बिछुड़ ही जायेंगे । - जड़ वैभवके उपयोगसे आत्माका हित नहीं 
है । और इस देहके उपयोगसे भी श्रात्माका हिंत.'नहीं है । श्रपने देहको देखते जावो--ग्रच्छा 
है, भला है, ठीक हो रहा है, उस देहकी.स्थितिसे और उसके उपयोगसे श्रात्माका हित- नहीं 
है। यह उद्देश्यके विरुद्ध बात है | धर्म करंना है तो देहसे रहित होना है । जब तक देहसे 
सम्बंध है तब तक संसार अ्रवस्था है |; हम सिद्ध प्रभुको क्‍यों पूजते हैं कि'वे देहसे रहित 
अमू्तिक ज्ञानानन्दमय परमेश्वर है । और अ्ररहंत भी ऐसे ही हैं । केवल कुछ समय तक 
देहका सम्बंध है | सो देह केवल एक क्षेत्रावगाद्दी हैं पर अभ्ररहंत प्रभ्ुकी दृष्टि देहपर रंच 
नहीं है. जेसा केवलज्ञान सिद्ध प्रभ्रुका है .बैसा ही केवलज्ञानं श्ररट्टत देवका है । यह जो ज्ञान- 
रवभाव नामक एक पद है वही साक्षात्‌ मोक्षका उपाय 

व्यक्तियोंमं शक्तिकी अभिनन्दकता-- यद्यपि इस आात्मामें मति श्रत श्रादिक अमैक 
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द्ाएँ होती हैं पर ये अनेक प्रकारत्े ज्ञानपरिणमन छझूप भेदज्ञाव परिशामत इस एक 
ग्रसण्ड ज्ञानस्वभावका ही प्रभिनन्दन करते हैं, समर्थन करते हैं अर्थात्‌ झ्रात्मामें जो भिर।- 
सिन्‍त जानकारियां हो रही हैं ५ नाना प्रकारकी जानकारियां ग्रात्माके श्ररण्डस्वभावका 
विनाश नहीं वरती हैं बल्कि अ्रद्वण्ड स्वभावका समर्थन करती हैं । इसके लिए एक हृष्टान्त 
दिया गया है कि जैसे सूर्य मेघोंसे आच्छादित है और जब कभी थोड़ासा भी मेघ हटते हैं 
तो सूर्यका थोड़ासा प्रकाश होता है, लो ५ मील तक अ्रव प्रकाश है, जरा और मेघ हटे 
तो लो २० मील तक प्रकाश हो गया | और मेघ हटे तो १०० मील तक प्रकाश हो गया 
झोर बित्कुज मेघ हट गए तो हजारों मीलमें प्रकाश हो गया । सो उन मभेघोंके हटनेके अनु- 
सार वहाँ प्रकाशका भेद पड़ जाता है; यह दो मीलका प्रकाश है, यह १० मीलका प्रकाश 
है, यह ५० मीलका प्रकाश है ।- तो ऐसा प्रकाशभेद क्‍या सूर्यके स्वभावसे पड़ गया ? क्‍या 
सूयेके स्वभावसे वे खण्ड हो गए ? यह जझूर खण्ड है। कहीं दो मीलका प्रकाश, कहीं 
१० मीलका प्रकाश, कहीं ५० मीलका प्रकाश, तो यहाँपर प्रकाशके खण्ड हो जानेसे क्‍या 
सूर्यके प्रकाश स्वभावयें भी खण्ड हो जाते हैं ? गहीं होते हैं | बल्कि ये खण्ड खण्ड प्रकाश 
भी सूर्यके अखण्ड प्रकाश स्वभावका समर्थन करते हैं । श्रपन सब जानते हैं ना कि सूर्य तो 
पूर्णा अखण्ड प्रकाश स्वभावी है, पर बादलोंके विघटनेसे उनके विघटनके अनुसार प्रकाशमें 
भेद पड़ गया है । पड़ जावो भेद, पर यहाँ प्रकाश भेदके कारण सूर्यके अ्रखण्ड स्वभावसें भेद 
नहों पड़ सकता । 
खण्डज्ञानोंमें अखण्ड ज्ञानकी अमिननन्‍द्कता--इसी प्रकार आत्मा ज्ञानस्वभावी है, 
सो कर्मोसे श्राच्छादित होनेके कारण इसके ज्ञानस्वभावका पूर्ण विकास नहीं हो पा रहा 
है | किन्तु जैसे-जैसे ग्रावरणका विघटन होगा वैसे वैसे ही मति श्रुत आदि रूप ज्ञानके परि- 
शमन चलते रहते हैं | यहां कोई थोड़ा जाबता है, कोई अधिक जानता है, कोई उससे भ्रधिक 
जानता है तो ऐसी खण्ड-खण्ड जानकारियोंके कारण श्रात्माके ज्ञानस्वभावका खण्ड नहीं हों 
जाता | आत्मा तो परिपूर्णो अखण्ड ज्ञानस्वभावी है। ये खण्ड-खण्डकी जानकारियाँ बल्कि 
उस प्खण्ड ज्ञानस््रभावका सेमर्थन करती हैं । विवेकी लोग समभते हैं कि इतने राग विकार 
की कमीपेसीके कारण ये ज्ञान नाना प्रकारसे खण्डरूपसे हो रहे हैं पर जिस स्वभावसे यह्‌ 
प्रकाश चलता है वह स्वभाव परिपूर्ण अ्रखण्ड है । 
आवरकके विधटनके अलुसार विफास होनेपर भी स्वभ्षावक्षी अखण्टता-- जैसे सूर्यके 
नीचे भेघ पटल हैं भर उस मेघ _पटलके निमित्तसे सूर्यमें प्रकाश यहाँ बहीं फैल पाता 
श्रथवा उपधके हंट जानेके 0 है, इस्ी अरकार आत्माक़े चहुं ओर कमेपटल है, 
यह कमपटल २ प्रवारका है । एक पौद्यलिक दररभोका पटल और एक रागादिक कर 
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कर्मोका पटल । इन पटलोंके यहाँसे देखनेमें ज्ञानस्वभाव अवगुण्ठित हो गया है, अपने आप 
के भीतर ही र्वभावरूपमें समाया हुआ है. बाहर नहीं निकल पाता । सो जैसे-जैसे इन 
कर्मपटलोंका विघटन होता है उस प्रकारसे प्रकट होने वाले ज्ञान स्वभावोंमें भेद नहीं 
करता है बल्कि ये फुटकर ज्ञानभेद आत्माके ज्ञानस्वभावका समन करते हैं । 
स्वृभावके अवल॑ंबनमें श्रेय --अ्रव विचारिये हमें खण्ड ज्ञानपर इष्टि देना चाहिए 
या अ्रखण्ड ज्ञानश्वभावपर दृष्टि देवा चाहिए। खण्ड ज्ञान परिणमनोंपर दृष्टि देनेसे कुछ 
हित नहीं होगा । जहाँ किसी प्रकारका भेद नहीं है ऐसा जो आत्माका स्वभावशूत परिपूर्ण 
जो ज्ञानस्वभाव है वो ज्ञानस्वभाव अनुभवन करनेके योग्य है । झ्ात्माके इस ज्ञानस्वभावके 
आलम्बन्से ही आात्माके निज पदकी प्राप्ति होती है। बाहरी चीजोंको जाव-जानकर बाहरी 
चीजोंमें ही रमगा करें तो उससे कौससा हित पा सकेंगे, उससे हितकी बात न मिलेगी और 
एक झञात्मामें स्वतःसिद्ध असाधारण ज्ञानस्वभावमें उपयोग पहुंच गया तो तत्काल ही 
आकुलता समाप्त हो जायगी, निज पदकी प्राप्ति होगी और उससे भ्रान्ति समाप्त होगी । 
तिजस्वरूपकी भूलके परिणामपर एक दृष्टान्त--भैया ! अपना पद अपना स्वभाव 
न मिलनेके कारण इस जीवके अञ्ञान्ति लगी हुई है द्योर भ्रमके कारण यह यत्रतन्न दौड़ता 
है । जैसे गर्मीकि दिनोंमें प्यासा हिरण रेगिस्तानकी रेतीके बीचमें खड़ा हुझ्ला सोचता है कि 
कहीं पादी मिल जाय तो प्यास बुझा लें। दृष्टि पसारकर देखता है तो दूरकी चमकीली 
रेत पानी जेसी मालूम पड़ती है, वह दौोड़ता है उस रेतमें पानीका भ्रम करके, पर जब समीप 
पहुंचा तो देखा कि रेत है। लो फिर गदेन उठाया और देखा कि रेत है। लो फिर गर्दन 
उठाया और देखा तो झागेकी रेत पानी जैसी मालूम देती है, फिर दौड़ता है। वहाँ पहुंच 
कर देखता है कि पानी नहीं है, यह रेत है । पानीके म्रममें दौड़ लगाकर अपनी प्यास वढ़ा- 
कर अपने प्राण गंवा देता है । 
निजस्वरूपकी भूलका परिणाम--इसी प्रकार ये जगतके प्राणी सुखकी तलाझमें 
वाह्म पदार्थोपर दृष्टि दिए हुए हैं, ऐसा खाना मिले तो सुख होगा, ऐसा देखनेको मिले तो 
छुख होगा । ऐसा राग सुननेको मिले तो सुख होगा । इन बाह्य पदार्थोके सुखका अम करके 
बाह्य अ्र्थोकी प्राप्तिके लिए दोड़ लगाते हैं | दोड़ लगाते हैं श्रौर विपयोंके निकट पहुंचते हैँ 
तो वहाँ सुख मिलता नहीं है । फिर इन्हीं विपयोक्रों सुखकी अ्भिन्ापासे प्राप्त करना चाहते 
हैं और इसीसे पंचेन्द्रिय श्लोर मनके विपयोंको प्राप्त करनेक्रा यत्न कर रहे हैं। इस यत्नमें 
उनकी तृप्णा शौर तीज्न होती है, दुःख और बढ़ता है और अंतमें बड़े संबलेशसे प्राण गेँवाते 
है । फिर इससे भी बुरी जातिह्नो पा लेते हैं, ऐसे ये मोही जीव इस संसाररूपी मरुस्यलमें 
ते 


-. दौड़ लगाये फिर रहें हैं पर च॑न कहीं भी नहीं मिल रही है । 
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बाहरमें निजपदकी खोजपर एक दृष|स्त--एक अपना ही पद न ज्ञात हो तो अ्रमसे 
जगह-जगह डोलता है। एक विशिष्ट जातिका हिरण होता है जिसकी नाभिमें कस्तरी होतो 
है । उस कस्तरीकी सुगंब ञ्रा रहो है । वह हिरण चाहता है कि इतनी उत्तम सुगंध वाली 
चोजें ढेरों हमें मिलें और उनका ऐसा सुगंध ले । उसे पता नहीं है क्रि यह सुगंध वाली चीज 
मेरी नाभिमें बसी हुई है तो वाहरमें जंगलोंमें दौड़ लगाकर दूंढ़ता फिरता है | खुब हूँढ़ता 
फिरता है, खूब ढूढ़ता है, पर किसी भी जगह उसे सुगंध वाली चीज नहीं मिलती 
दोड़ लगाकर अपना व्यथे ही श्रम करता है। अपने आरामसे भ्रष्ट होता है । 


वाहरमें निजपदकी खोजका परिणाम--इसी प्रकार निज स्वरूपमें ही तो ज्ञान और 
आनन्द समाया हुआ है, पर यह बोध नहीं है कि मेरा ही रवरूप ज्ञान और आहरन्द है। 
जानी जन जानते है कि भ्रात्मा और चीज है क्या ? वह पकड़ने जैसी पिण्डरूप वस्तु तो हैं 
नहीं जिसे धर उठा सकें, आपके हाथमें दे सकें । ऐसा तो कुछ है नहीं । यह तो ज्ञानस्वभाव 
और शञानन्दस्वभाव रूप विलक्षश पदार्थ है, स्वतःसिद्ध है। किन्तु है क्यों ऐसा, यह तके 
के भ्रगमोचर है। स्वभावोष्तकंगोचर: । जो पदाथे हैं वे श्रपने प्रसाधारण स्वभावरूप हैं । पदार्थे 
भी अनादिसे हैं श्रौर पदार्थोका निशम्वयनयका विषयश्ृत असाधारणा स्वभाव भी ग्ननादिसे है 
ऐसा ज्ञानानन्दस्वभाव निज ग्रात्माका लक्षण ही है | है ही इसी प्रकार, पर इस स्वभावका 
बोध न होनेसे यह जीव बाह्य पदार्थों अपना ज्ञान श्रीर ॒ब्लानन्द दूढ़ता है, व्यर्थका श्रम 
करता है । सो इस यत्नसे यह जीव प्राकुलित हो रहा है । 


निर्मोहताकी अभिनन्दनीयता एवं वस्तुविज्ञानकी मोक्षददेतुता--वे जीव धन्य हैं 
जिन्हें मोह नहीं सताता है। झौर जिनके आात्मकल्याणाकी भावना जग रही है। वे भेद- 
विज्ञानके वलसे बाह्य पदार्थोका त्याग कर श्रपने उपयोगसे सर्व संकल्प विकल्पोंकों हटाकर 
ज्ञातस्वभावमात्र अपने को अनुभव करते हैं उन्हें क्रपता पद मिल जाता है और स्वकीय पद 
मिल जानेसे उनका यह समस्त भ्रम समाप्त हो जाता है। भ्रप समाप्त होनेसे ही आत्मा 
को लाभ होगा । ग्रात्मानुभव कहीं वाहरसे लाना नहीं है। यह स्वयं ही तो है पर इसका 
जो बोध न होने देने वाले विकार हैं उन विकरारोंसे हटना है। श्रात्मा तो वही है । हमारा 
आत्मासे लाभ होता है। जहाँ आत्मा की उपलब्धिकी वहाँ अनात्माका परिहार होता है 
है प्रत्येक पदार्थ अपने ही स्वरूपमें तन्मय हैं और पररवहूपसे अत्यन्त जुदे हैं । इस प्रकार 
सब पदार्थोको निरखो । घरमें रहने वाले उन चार छः छणीवोंको भी इस प्रकार देखो हो 
इनका जीव इनमें ही है, इनका ज्ञान, झाननद सुख इनपें हो इनसे वा 
इनके शरीरसे भी इन्हें सुख दुःख नहीं है । थे शपने शरीर तकसे भी 
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साथ तो इनका रंच भी सम्बन्ध नहीं है, ये सब अनात्म, है पर्थात्‌ मैं नहीं हूँ । ऐसे चेतन 
और गअचेत्तन जो ग्रनात्मतत्त्व हैं उन सबका परिहार हो जाता है। झौर जहाँ अनात्मतत्त्व 
का फंसाव मिट गया बहाँ फिर वर्म आत्माको मूछित नहीं कर सकते । जब इसमें हृढ़ ज्ञान 
प्रकट होता है तब आत्मा मूछित नहीं होता है । राग द्वेष मोह इसमें फिर अंकुरित नहीं 
होते हैं, उठते नहीं है । श्रौर रागद्वेष न उठे तो आख़व भी मिटे, आ्रास्रव मिटे तो कमेबंध 
भी मिटा । फिर तो क्या है ? पहिलेके बंधे हुए कर्म उपयोगमें ग्राकर भड़ जाते हैं। भोर 
इस तरह समस्त कर्म दूर हो जानेसे इस जीवको साक्षात्‌ मोक्ष हो जाता है । 
जश्ञानकी स्वच्छ जगमगाहट--प्रात्मामें जो निर्मल ज्ञानगुणा है उसकी जो १रिण- 
तियां होती हैं याने अ्रपचे झनुभवर्में श्राये हुए जो ज्ञानके भेद हैं वे ज्ञानकी श्रोरसे ज्ञानके 
परिणमन अत्यन्त मिमेल निकछते हैं। और वे ज्ञानके परिणमन ज्ञानमें से अपने श्राप 
उछलते हैं याने इन ज्ञानी पृरुषोंको प्रकट अनुभवसें आते हैं। उन ज्ञानकी परिशतियोंमें 
ऐसा विकास भरा है कि उस ज्ञानघलसे उन ज्ञानी पुरुषोंने समस्त पदार्थोका रस पी लिया 
है अर्थात्‌ द्रव्य गुणा पर्यायके सब मर्म वे जान चुके हैं | इस काररा वे ज्ञानकीं श्रोरसे होते 
वाले ज्ञानकी शुद्ध पर्णितियां शेयके बहुत बोझसे मतवाली हो गई है । इस तरह मत्त 
स्वच्छन्दकी तरह अपने आप ही उनमें अपने ज्ञानविवास उछलते हैं, किस्तु यह भगवान 
प्रात्मा लतनन्‍्यरूपी समुद्रकी उठ्ती हुई लहरोंसे एक अ्भिन्‍्च रस है, एक है | मायने ज्ञान- 
स्वभाव तो एक है और उसबी जो परिणतियां हैं वे श्रवेक रूप हौती हैं । 
एकरस चेतन्य रत्नाकर--भैया ! हिन्डोलेकी तरह भिलमिलाहटके साथ जगमग 
रूपसे ज्ञानकी जो परिणतियाँ हैं वे परिवर्तित होती रहती हैं। ऐसा यह ,अदुभ्भुत चेतन 
रत्नाकर है, समुद्र है । याने बहुतसे रत्नोंसे भरा हुआ समुद्र जलसे भरा हुआ है, भौर 
उस समुद्रमें निमंल छोटी-छोटी लहरें उठती हैं तो वे सब जहरें जलसे न्यारी नहीं हैं, वे 
जलरूप ही हैं। इसी तरह यह आत्मज्ञानका समुद्र है सो वह एक रस है। उस ज्ञानका 
जो जाननभाव है वह एकस्वभाव है । किन्तु कमके विविध क्षयोपशमके निमित्तसे एक इस 
स्वभावभूत ज्ञानरसोंमें से अ्रनेक भेद, अनेक व्यक्तियां प्रकट होती रहती हैं । 
वीतरागवि ज्ञानका निरर्गल प्रसार--अथवा जहां कर्मोका अत्यन्त क्षय हो गया है 
ऐसे प्रभु केवलज्ञानके भी श्लानकी व्यक्तियां विलास उत्कृष्ट प्रभावके साथ ज्ञेयोंक्रे पी जानेसे 
मतवाली होकर एकदम निरन्तर चलती रहती है ऐसा यह. ज्ञानविलास है | उन सब ज्ञान- 
बिलासोंका खोत एक अ्रखण्ड ज्ञानस्त्भाव है। ऐसा यह चेतन्यरूपी समुद्र विशिष्ट माहात्म्य 
वाला हू । यह चंतन्य स्वभाव खुदमें है और प्रभुगें देखते हैं तो उनका समस्त ज्ञानभाव 
एकदम रबच्छन्द होकर डब्ता रहता है। ऐसा शुद्ध स्वच्छ प्रभुवा परिणमन है दिः इन 
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मतवाले होनेवी तरह वह ज्ञानविकास एकदम ? राव लोकालोनगोें पैछ जाता है । जैसे बहने 
हैं के “सैया भय कोतवाल ग्रत्न डर बाहेकाए शअरथवा यह सोचो कि पूर्ण स्वच्छुन्दता सिन 
गई है तो भ्रव रवावट किस वात की है ? मेरा प्रथ्चु तो स्वच्छन्द बत्राग है। अब मुझको 
किसकी रुवावट है ? सो वह ज्ञान समस्त लोकालोकमें व्याप कर फल गया है । 
ज्ञानभावके आश्रयक्ता प्रताप--सैया ! यह सब ज्ञानस्वभावकी श्रोरसे होने वाले 
विलाराकी कथनी है | ऐसा विलास हो जाना हम सबके र्वभावमें है । पर रहो छोटी-छोटी 
चीजोंमें राग लगा लेनेसे, ग्रटक कर लेनेसे वह समस्त चंततन्यनिधि एकदम दबी ६ई है । जिसने 
इस “तन्यरवभावका परिचय किया उसके लिए यह विलास होछा अत्यन्त सुगम है। अरब 
इस ही चीजको प्रतिपक्ष रूपसे कहते हैं, इस आत्मस्वभावका जिन्हें परिचय नहीं है ऐसे 
पुरुष धर्मके नामपर बड़े-बड़े दुष्कर तप भी कर लें और मोक्षकी इच्छा भो उन्हें हो, दुर्धर 
महाव्रत और त्तपस्याके भारसे जिनका शरीर क्षीण हो गया, हड्डियां निकल आई हैं, बड़ी 
तपरयाएँ भी करें, पर साक्षात्‌ मोक्षभूत तो यह ज्ञानस्वभाववत आश्रय है यह ज्ञानस्वभाव 
निरामय पद है । सव जगह डर है, सब जगह रोता है, शल्य है, चिताएँ हैं, एक ज्ञानस्व- 
भावका ग्राश्चय हो तो न राग है, न भय है। 
हानोपलब्धिमें ज्ञानइी साधव ता--देखी तो भैया ! मोही जीव चार जीवौंको अपना 
मातकर उसी केन्द्रकी ममतामें पड़े हुए हैं और अ्रपने तीनों लोककी प्रश्न॒ुताको वरबाद कर 
रहे हैं । सो कोई दुर्वर तपस्या करके क्लेश करता है तो करे, मगर साक्षात्‌ मोक्षभूत तो यह 
रवयं सम्वेदनमें श्राने वाला यह ज्ञानमय निरामय पद है इस ज्ञानकों तपरयावोंसे नहीं पाया 
जा सकता है, जल्सा और समारोहोंसे नहीं पाया जा सकता है, यह ज्ञानगुणके द्वारा ही 
पाया जाता है | हम अपने ज्ञानके द्वारा ही ज्ञानके स्वरूपका चितन करने लगें तो वह ज्ञान 
तुरन्त पा सकते हैं। ज्ञानगुणके बिना ज्ञानको किसी भी प्रकार कोई भी पानेके समर्थ नहीं 
है। यह ज्ञानस्वभाव जो सहज ही आनन्दरस कर भरा हुआ है वह इच्द्रियोंस नहीं जाना 
जा सकता । पर हाँ इन्द्रियोंकी अपेक्षा मनकी मेरी ओर निकट गति है। उस ज्ञानस्वभावके 
निकट तक तो मनकी जाति है । 
ज्ञानसे ज्ञानका अनुभव--इस ज्ञानस्वभावमें मनकी गति नहीं है। इसने मानसिक 
जशञानमें ज्ञानस्वभावकी चर्चा तक पहुंचा दिया है और ,ज्ञानस्वभावकी जो विशेषताएँ हैं उनके 
विकल्पों तक पहुंचा दिया है। अब आगे कास कितना है कि उन विकल्पजालोंसे श्री परे 
होकर आगे चलकर केवल ज्ञानस्वभावका अनुभव कर लें, यह अनुभव ज्ञानद्वारा साध्य है । 
इन्द्रियोंकी गति तो ज्ञातस्त्रभावत्नी चर्चा तकके निकट भी नहीं है पर मनकी गति तो जशञान- 


स्वभाववी चर्चा तक है, अव ज्ञानरवभावक्रो मानसिक विकल्पों द्वारा जान लिया अ्रव इस 
हु 
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यह जाननेके बाद थोड़ा कदम और बढ़ाना है कि केवल विकत्पोंकों तोड़कर श्रागे चलकर उस 
शानस्वभावका अनुभ्व कर लिया जाय, वह अनुभव हो सक्ता है तो एक ज्ञानगुण द्वारा ही 
हो सकता है। इस ज्ञानगुणके बिना इस ज्ञानको तिरामय पदको साक्षात्‌ मोक्षके सतृको 
किसी भी प्रवार कोई पानेमें समर्थ नहीं है। उस ही ज्ञानकों पानेके उपायमें कुन्दकुन्दाचार्य 
यह गाथा कह रहे हैं:--- 
णारणमगुरणोण विहीणा एयं तु पयं वि बहुवि ण॒ लहंति | 
त॑ गिण्ह्रियदमेदं जदि इच्छुसि कम्मपरिमोवर्ख ||२०५॥ 

ज्ञानसे ही परमपदकी उपलाबध - ज्ञानगुगसे रहित होकर इस मिरामय पदको बहुत 
श्रम करके भी प्राप्त नहों कर सकते हैं । इस कारण है भव्य जीव ! यदि कर्मोसे छुटकारा 
पानेकी चाह करते हो तो तो इस नियत ज्ञानपदका ज्ञान द्वारा ग्रहण करो श्रर्थात्‌ अपने 
ज्ञानके द्वारा ज्ञानस्वभावके स्वरूपको जानते रहो । इस ही परमार्थ ज्ञानमें ऐसी कला है कि 
उस ही ज्ञानसे यह ज्ञान अनुभवमें आता है । 

मोक्षका प्र्थ है ज्ञानको शुद्ध बनाना । मोक्ष न किसी स्थानका नाम है और त 
मोक्ष किसी दूसरेका दिया हुआ कोई पदार्थ है। ज्ञानका शुद्ध रहना इसका ही नाम मोक्ष 
है। संसार अवस्थामें यह ज्ञान छुद्ध नहीं रह पा रहा है, कल्पनाएँ करता है | जब तक 
विकल्प हैं तब तक संसार है । विवलप दूर हों शौर ज्ञानसे पदार्थोंकी मात्र जानो बस इस 
ही का नाम मोक्ष है । तो उस मोक्षकी प्राप्ति वैसे होती है, उसका उपाय बतला रहे हैं । 
ज्ञान, ज्ञानंसे मिलता है, क्रियासे ज्ञान नहीं मिलता है । तन; मन, धन, वचनकी जो चैेष्टा 
है वह तो जड़का परिणमन है | यह यथार्थस्वरूपकी बात कह रहे हैं। इस जड़के परिणमन 
से इतना ही लाभ है कि जड़का अस्तित्व कायम रहा, पर ज्ञानकी प्राप्ति तो ज्ञानगुणसे ही 
हो सकती है । 

शानीका लक्ष्य--ज्ञानीं जीवपर जब रागका उदय दाता है तो क्रियाएँ उसे भी 
करनी पड़ती हैं शोर उसकी क्रियाएँ शुभ होती है। भगवानकी भक्ति करना, ब्रत, तप करना 
श्रादि प्रवृतियां है पर ये समस्त शारीरिक जो प्रवृत्तियाँ हैं ये स्वयं ज्ञानरूप नहीं हैं । करना 
सब चाहिए पापोंसे बचनेके लिए, विषयकषायोंको हटानेके लिए यह सब करना चाहिए । 
जो श्रावकोंके ६ कार्य बताये हैं, देवपूजा, ग्रुरुकी उपासना, स्वाध्याय, संयम, तप श्रौर दान 
करना, ये कर्तव्य करना चाहिए, पर इन कर्तव्योंके करते हुए भी अपने ज्ञानस्वरूपका पता 
भी रहना चाहिए क्योंकि शांति जो मिलती है वह ज्ञानकी श्रविनाभावी 

सुख दुःखकी ज्ञानकलापर निभरता--भैया ! किसी की मान लो दिल्‍्लीमें दुकानमें 
हो आर किसी तरहसे उसे यह पता लग जाय कि दकानमें एक लाखकी हानि हुई तो श्रव 
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-शप 


हु 
दुःखी हो रहा है। देसो यहाँ यह है दुकान या वहां है, चाहे किसीने भूठी ही खबर करदी 
हो, पर यह यहां दु.खी हो रहा हैं और अगर ऐशो खबर झा जाय कि दुकानमें कलके गाल 
विकनेमें २ लाखका नफा हो गया, तो चाहे विसीने भूठ ही खबर करदी हो पर यह यख्री 
हो गया । तो घनकी न वहां हानि हुई, न लाभ हुआ, ज्योंका त्यों काम है पर जैसी व ल्‍्पना 
हो गई वैसा ही सुखी श्रौर दुखी हो गया। इस संसारमें सुख और दुःख कल्पना पर ही 
निर्भर है। तो मोक्ष जैसा आरन्द भी गिलना हमारे ज्ञानपर निर्भर है। जब ज्ञान बिगड़ा 
हुआ होता है तब्र वह जीव दु.खी होता हैं ओर जब ज्ञान स्वच्छ होता है 
सुखी हो जाता है । इसलिए हमारा सुख दु:ख ज्ञानपर निर्भर है। हमें श्रपना ज्ञान सही 
बनानेका यत्त करना चाहिए । यदि यह ज्ञान किया कि हमारे पास खुब घन आए तो यह 
सोचना तो दुःखका ही कारण है । 
प्रशुभक्तिमें सही उद्देश्य--भैया ! प्रभुको भक्ति हम इसलिए करते हैं कि हमारा 
ज्ञान सही वना रहे । हम प्रभ्ुकी पूजा वयों करते हैं, इसीलिए कि २३ घंटोंमें यदि हमारा 
मन विचलित हो गया है तो उस प्रभ्ुके पास जाकर हम अ्रपना उद्देश्य हृढ़ करलें। हम 
प्रभुके ठिकट जाकर पूजा, दर्शन, स्वाध्यायसे उनके गुरणोंक्रा गान करते हुए श्रपने उद्देश्यको 
सही बनाया करते हैं। आर कोई पुरुष अपना उद्देश्य कुछ रखे ही नही यथार्थ मोक्षमागे 
का और पूजन करे तो उसके मोक्षमार्गकी कोई दिशा न मिलेगी और कहो कि प्रिवारके 
सुखी रहनेके उद्ददेश्यसे पूजा कर रहे हों तो और पापबंध कर रहे हैं। सांसारिक सुखको 
कमानेकी पूजा कर रहे हैं तो पापबंध कर रहे हैं, इसलिए उद्देश्यका सही होना यह उन्नति 
की जड़ है । 
बृत्ति आशयकी अजुयायिका--जैसा उद्देश्य होगा वैसी ही मेरी चेष्ठा होगी । तन, 
मत, धनकी चेष्टासे हम दूसरोंका परिणाम परख लिया करते हैं। परिणाम ग्रांखों तो 
दिखता नहीं है कि अ्रमुक मनुष्यका क्‍या परिणाम है, क्या भाव है ? उसकी जो चेश होती 
है उससे अनुमान होता है कि यह विशुद्ध परिणाम वाला है या संक्लेश परिणाम बाला है, 
या खुदगर्ज है या परके बिगाड़ वाली भावना वाला है। ये सुख दु:ख ज्ञानकी दशापर 
निर्भर हैं। जब ज्ञान शुद्ध हो जाता है रागद्वेषसे रहित ज्ञाता द्रष्टामात्र हो जाता है उसे 
कहते हैं मोक्षपद । मोक्षपद ज्ञानसे ही प्राप्त होता है, क्रियाकाण्डोंसे नहीं प्राप्त होता है । 
पर कियाक्राण्ड क्यों किए जाते हैं कि उन क्रियाकाण्डोंमें जो शुभ परिणाम रखता है उस 
प्रयोग द्वारा कोई शुभ उपयोग किया जाय तो अशुभ उपयोगको काटनेके लिए शुभ क्रियाएँ 
की जाती हैं । और उन शुभ क्रियावोंके करने वाले इस योग्य पात्र रहते हैं कि वे मोक्ष 
मार्गको निभा सक्ें। पापोंमयथ रहकर कोई (रुप मोक्षमार्गके योग्य हो सकता 


ब यह जीव 


क्या ? पापों 
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से पहिले दूर हो, फिर शुभसे भी दूर हो-.। पड़ता है, इसलिए शुभ कामोंका निषेध नहीं है । 
शुभ काम तो मोक्षमागंका रास्ता ही है। पर शुरुकामसे मुझे मुक्ति मिलेगी, शुभ परिणाम 
ही मुझे मोक्ष पहुंचायेगा ऐसी जो श्रद्धा है वह श्रद्धा एक अ्रटक है । मोक्ष पहुंचाने वाला तो 
कोई ज्ञानका यथार्थ विलास है । ज्ञानका सही परिणमन हो तो सोक्ष हो सकता है । ज्ञान 
की उपलब्धि ज्ञानसे ही होती है। कितने भी बाह्य काम कर डाले जायें पर कमकि द्वारा 
ज्ञानकी प्राप्ति नहीं होती । ज्ञानके ही द्वारा ज्ञानमें ही ज्ञानका विकास है। इस कारण 
ज्ञानसे ही ज्ञानवी प्राप्ति होती है । 

ज्ञानशुल्य तपसे आत्मसिद्धिका अभाव-- बहुतसे लोग दुर्दर तप करते हैं पर यदि वे 
ज्ञान्शून्य हों तो उन क्रियाओ्रों और तपस्यावोंसे यह झ्रागनदका निधान ज्ञानानुभवका पद उन्हें 
नहीं मिल सकता है । यह ज्ञानानुभव ज्ञानद्वारा ही होगा + ब्रत तपस्या क्रियाकाण्डोंका तो 
यह प्रताप है कि अशुभ विषयकषाय पहिले हट जायें । जिस-जिस क्षण ज्ञानमात्र आ्रात्माकी 
दृष्टि होती है, सिद्ध प्रभ्ुुके गुणगानके प्रसंगमें उन ही सरीखा मेरा स्वरूप है ऐसी दृष्टि करके 
जब-जब ज्ञानमात्र आत्माकी दृष्टि होती है तब तब मेरा मोक्षमार्ग खुलता है, शांतिका 
उपाय मिलता है । तो ज्ञानशून्य पुरुष बहुत प्रवारके कार्य भी कर लें तो वे इस ज्ञानस्वरूप 
को, मोक्ष पदको नहीं प्राप्त होते हैं। और इस ज्ञानस्वभावको न प्राप्त करते हुए वें प्राणी 
कमसे छूट भी नहीं सकते । 

संसारमार्ग व सोक्षमार्गका परस्पर विरोध-- रागद्वेष व.रना, विषयोंका परिणाम 
करना, ये कर्म हों और शुद्ध ज्ञान और आनन्दका अनुभव हो-ये दो बातें एक साथ नहीं हों 
सकती हैं। जेसे एक म्यानमें दो तलवार नहीं जा सकती हैं इसी प्रकार एक उपयीगमें 
संसारमा्गं और मोक्षमार्ग ये दो बातें एक साथ नहीं आ सकती हैं । इस कारण कमंसे 
मुक्ति चाहने वाले पुर्षको रागादिक विकारोंसे छूटकर केवल ज्ञानस्वरूपका आश्रय लेना 
चाहिए और उस ज्ञानस्वभावके आश्रयके द्वारा नियत इस एक पदको ग्रहणा करना चाहिए, 
वह पद है ज्ञानमान्र ज्ञानस्वरू्प । यह पद क्रियावोंसे, तपस्यावोंसे प्राप्त नहीं हो सकता । 

सहजज्ञानकी कलासे ज्ञानकी उपलब्धि-भैथा |! ज्ञानपद तो सहज ज्ञानकी कलासे ही 
सुलभ है। ज्ञानका अनुभव करना है, अपने ज्ञानस्वरूपको जानना है । जावनमात्र, ज्योति- 
स्वरूप केवल उस ज्ञानका स्वरूप जानें तो उस जाननमें ज्ञानदा आनन्द मिलेगा । वह 
आनन्द सहज ज्ञानकी कलासे हो सुलभ है । इस कारण है जगतके प्राणियों ! अपने ज्ञानकी 
कलाके बलसे निरन्तर इप ज्ञानका ही अर्जन कर सकनेके लिए प्रयत्तशील बने रहो । इस 
प्रकारसे ज्ञानस्वरुपका दर्णन हो तो अनुपम आनन्द प्रकट होता है । 

लोकिक सम्पदा शान्तिका अकारण--आ्राज भी बड़े-बड़े घनिक है, वे भी वया धनके 


हट 
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कारणा संतोपका शअ्रनुभव कर रहे हैं ? इनको भी चैन नहों है । सरकार जुदे जाल डाले हुए 
है । इनको लोगोंके ठेखनेमें सुख है और उनके पाप्त दोड़कर लोग प्रेमके बचन बोलनेको, : 
जाते है, इस आशासे कि कुछ इनसे मिलेगा | वे धन देना यदि छोड़ दें तो लोग उनके पास 
जाना छोड़ दे, बल्कि उनको गालियां दे। बड़े वजूस हैं ये, लोगोंका धन चुूसकर ये धनी 
बने आदि अनेक गालियां देंगे । लोग उनके पास पहुंचते है शौर उनकी वाहवाही करते हैं । 
और किसीको २ लाख दे भी दिया तो वह प्रत्यक्षमें तो वाहवाही करता है पर परोक्षमें 
ग्रालोचना करेगा । अरे दे दिया लाख दो लाख तो क्या हुआ ? कितना ही लोगोसे धन 
चूसा है। तो काहेका सुख है ? और मान लो कुछ लोग ग्रच्छा भी बहें तो उनके श्रच्छा 
वबहनेसे यहां लाभ क्‍या होता है भेया ! अ्पने तिज सहज ज्ञानके अ्रश्तरिक्त अन्य किसी दूसरे 
के उपयोगसे हमारा कोई प्रयोजन नहीं है। अतः शुद्ध ज्ञानस्वरूपके अनुभवका यत्न करो, 
उस्से ग्रानन्द प्रकट होता है, यही शान्तिका उपाय है । 
ज्ञानानुभवके र्वादकी एबरसता-एक मनुष्य गरीब है और बड़े प्रसिद्ध किसी चौबे 
ओऔबे की दुकानमें जाय और एक छटांक पेड़ा लेकर खाय और एक पुरुष धनी -है वह उसी. 
दुकानमें आए और ४ रुपयेके एक सेर पेड़ा खाय तो उस धनीका पेट भर गया और उस 
गरीबका नहीं भरा, पर स्वाद तो उस गरीबको वही मिल गया। ये वीतराग शअ्ररहंत सिद्ध 
बड़े आत्मा हैं, सो ये छककर आनन्द लूटते हैं, वे सर्वेज्ञ हैं, वीतराग हैं, उनका पेट (निज- 
क्षेत्र) आनन्दसे भर जाता है । और हम गरीब हैं, सो हम आनन्द छुककर नहीं भोग पाते। 
पर ज्ञानस्वरूपका जब अनुभव करते हैं तो वह्दाँ यह भलक हो ही जाती है कि उस सत्य 
स्वरूपका कसा आनन्द है जिसके बलपर हम अ्रनन्‍्त काल तक स्वच्छ और निर्मल रहते हैं । 
ज्ञानके अनुभवसे बढ़कर जगतमें कुछ वैभव नहीं है । 
ज्ञानके लिये मोहियोंका अयत्द--लोग अपने परिवारके लिए तन, मन, धन लगाते, 

पर अपने ज्ञानके विकासके लिये जो कि अपने वास्तविक आनन्दका मार्ग बताया गया, जो 
संसारसे छूटनेका उपाय बताया गया उस ज्ञानके लिए न तन लगाते, न मन लगाते, न धन 
लगाते । कतेव्य तो यह होना चाहिए कि हमारा प्रधात उद्देश्य हो ज्ञानका, सारा तन, मन 
धन लग जाय ज्ञानप्राप्तिमें और ज्ञान मिले तो कुछ नहीं लगाया श्रौर दुर्लभ लाभ लिया । 
मोहो प्राणियोंमें ती तन, मन, धन खुब लगाते हैं, परिवारकों खुश रखनेमें मिलता क्‍या है 
सो बतलावो । 84 जीव तो ह जाता है, कुछ लाभ लेकर नहीं जाता है। किसी 
ज्ञानी पुरुषके विचारमें, उसके स्मरणमें, प्रभुके शुद्ध स्वरूपके स्मरगणामें तन, मन, धन नहीं 
लगता है श्रौर हमारा भेया मजेमें रहे, लड़के बच्चे मजेमें रहें, ऐसा विचार करनेमें 

कितना तन मन धन लगता है ? रात दिन ऐसा ही सोचते रहते हैं। 
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से पहिले दूर हो, फिर शुभसे भी दूर हो-. पड़ता है, इसलिए शुभ काझोंका निषेध नहीं है । 
शुभ काम तो मोक्षमार्गका रास्ता ही है। पर शुभुकामसे मुझे मुक्ति मिलिगी, शुभ परिणाम 
ही मुझे मोक्ष पहुंचायेगा ऐसी जो श्रद्धा है वह शद्धा एक भ्रटक है । मोक्ष पहुंचाने वाला तो 
कोई ज्ञानका यथार्थ विलास है । ज्ञानका सही परिणमन हो तो सोक्ष हो सकता है। शांत 
की उपलब्धि ज्ञानसे ही होती है। कितने भी बाह्य काम कर डाले जायें पर कर्मोके द्वारा 
ज्ञानकी प्राप्ति नहीं होती । ज्ञानके ही द्वारा ज्ञानमें ही ज्ञानका विक्रास है। इस कारण 
ज्ञानसे ही ज्ञानकी प्राप्ति होती है । हे 
ज्ञानशून्य तपसे आत्मसिद्धिका अभाव-- बह्तसे लोग दु्धर तप करते हैं पर यदि वे 
ज्ञान्शून्य हों तो उन क्रियाओं और तपस्थावोंसे यह आवन्‍्दका निधान ज्ञानानुभवका पद उन्हें 
नहीं मिल सकता है। यह ज्ञानानुथव ज्ञानद्वारा ही होगा ! ब्रत तपस्या क्रियाकाण्डोंका तो 
यह प्रताप है कि अशुभ विषयकषाय पहिले हट जायें । जिस-जिस क्षण ज्ञानमात्र आत्माकी 
दृष्टि होती है, सिद्ध प्रभ्रुके गुणगानके प्रसंगमें उन ही सरीखा मेरा स्वरूप है ऐसी दृष्टि करके 
जब-जब ज्ञानमात्र आ्रात्माकी दृष्टि होती है तब तब मेरा मोक्षमार्ग खुलता है, शांतिका 
उपाय मिलता है । तो ज्ञानशुन्य पुरुष बहुत प्रवारके कार्य भी कर लें तो वे इस ज्ञानस्वरूप 
को, मोक्ष पदको नहीं प्राप्त होते हैं। और इस ज्ञानस्वभावको न प्राप्त करते हुए के प्राणी 
कर्मोसे छूट भी नहीं सकते । 
संसारमा्ग व्‌ सोक्षमा्गका परस्पर विरोध--रागहेप व.रना, विषयोंका परिणाम 
करना, ये कर्म हों और शुद्ध ज्ञान और आनन्दका अनुभव हो-ये दो बातें एक साथ नहीं हो 
सकती हैं। जैसे एक म्यानमें दो तलवार नहीं जा सकती हैं इसी प्रकार एक उपयोगमें 
संसारमा्गं और मोक्षमागं ये दो बातें एक साथ नहीं श्रा सकती हैं। इस कारण कमसे 
मुक्ति चाहने वाले पुर्षको रागादिक विकारोंसे छुटकर केवल ज्ञानस्वरूपका श्राश्रय लेना 
चाहिए और उस ज्ञानस्वभावके आश्चयके द्वारा नियत इस एक पदकी ग्रहण करना चाहिए, 
वह पद है ज्ञानमान्न ज्ञानस्वरूप | यह पद क्रियावोंसे, तपस्यावोंसे प्राप्त नहीं हो सकता । 
सदनज्ञानकी कलासे ज्ञानकी उपलब्धि-भैथा ! ज्ञानपद तो सहज ज्ञानकी कलासे ही 
सुलभ है। ज्ञानका अनुभव करना है, अपने ज्ञानस्वरूपको जानना है । जाननमात्र, ज्योति- 
स्वरूप केवल उस ज्ञानका स्वरूप जानें तो उस जाननमें ज्ञानका आनन्द मिलेगा । वह 
आनन्द सहज ज्ञानकी कलासे हो सुलभ है । इस कारण है जगतके प्राणियों | श्रपने ज्ञानकी 
कलाके बलसे निरन्तर इप ज्ञानका ही अर्जन कर सकनेके लिए प्रयत्तशील बने रहो । इस 
प्रकारसे ज्ञानस्वरूपका दर्शन ही तो अनुपम आनन्द प्रकट होता है । ह 
लोकिक सस्पदा शान्विका अकारए--अश्राज भी बड़े-बड़े घनिक है, वे भी क्या धनके 
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इस कारणा ऐसा निश्चय करके तुम ज्ञानमात्र भावोंमें ही सदा रतिको प्राप्त होवो । 
आत्माकी ज्ञानघनता--ज्ञान ही श्रात्मा है, यह तो एक बतानेका शब्द है कि ज्ञान 
का जो पिण्ड है वह आत्मा है, पर ज्ञान तो ऐसा है नहीं जो दरीवी तरह लिपट जाय और 
पिण्डोला बन जाय और फिर कहो कि यह ज्ञानका पिण्ड है ऐसा तो है नहीं । इसे कहते है 
ज्ञानधत । घन उसे कहते हैं कि जिसमें दूसरी जातिका प्रवेश नहीं होता । जंसे कहते हैं. 
ना ठोस | तो ठोसका क्‍या मतलब है ? यह लकड़ी ठोस है ग्रर्थात्‌ जहाँ दूसरी चीज न हो. 
उसे कहते हैं ठोस | दूसरी चीज न हो इसका भश्रर्थ है कि वही-वही हो । हम लकड़ीमें और 
चीज संग न लगायें, केवल लकड़ी ही लक्ड़ी रहे तो वह घनरूप है । इसी प्रकार आत्मा 
नघन है अर्थात्‌ आत्मामें ज्ञान ही ज्ञान है । दूसरी चीज उसमें है ही नहीं । 
बाह्मयसम्बन्ध--तो यहाँ ज्ञानधन श्रात्मा एक पदार्थ हुआ, और पुदुगल पिण्डरूप 
'रीर एक पदाथे हुआ । वह अनेक पदार्थोका समूह है इस जीवका और शरीरपर भावों 
॥ सम्बंध किम्वा कर्मोका सस्बंब यह अ्नादिसे चला झ्रा रहा है। इसमें परस्पर एक दूसरे 
॥ निमित्त तो है पर उनमें यह नहीं कहा जा सकता कि सबसे पहिले क्‍या था ? ज॑से बीज 
ौर वृक्ष । बीजसे वृक्ष होता है और वृक्षते बीज होता है। इनमें कौनसी चीज पहिले थी 
गरी नाम लो। आप कहेंगे बीज तो कया वह वृक्ष बिना हो गया । आप बहेंगे वृक्ष तो क्‍या 
॒हु बीज बिना हो गया । जैसे पुत्र पिताकी संतान है, प्रत्येक पुत्र पितासे उत्पन्व है। जो 
पेता है वह भी पिता से उत्पन्त है । कोई पिता बिना पिताका नहीं मिलेगा । तो जैसे यह 
तम्बन्ध अ्नादिसिद्ध है, बीज व वृक्षका सम्बंध श्रंवादिसिद्ध है इसी प्रकार जीव और कर्मों 
का १रस्पर नि्ित्तनैमित्तिक सम्बंध हो जानेका भी सम्बंध अ्नादिसे है । 
ऋत्मसत्य--आत्मा उत्तना ही सत्य समभो जितना कि यह ज्ञानरूप है | सति भवं 
तत्यम्‌ । जो सतमें हो वह सत्य है, जो ध्रूव सत्य हो वह परमार्थ सत्य है । जब यह जीव 
अपनेको सत्यस्वरूप ज्ञानमात्र नहीं पहिचानता, और और रूप पहिचानता है, जैसे कि मैं 
मनुष्य हूँ, मैं श्रमुक जातिका हूं, अमुक पोजीशनका हूं, श्रमुक कारोबारी हूं, इतने बेटों वाला 
हूं, नाना प्रकार जब अनुभव करता है तो वह अपनेको शुद्ध अनुभव त करेगा । वे सब जो 
अपध्रू व है, परिणतियाँ हैं उन रूप यह अनुभव करेगा, मायारूप अ्रतुभव करेगा । जब यह 
ज्ञानमात्र ही श्रपनेकों भ्रनुभवेगा तो यह शुद्ध अनुभवेगा । तो उतना ही शुद्ध आत्मा है 
जितना कि यह ज्ञान है। अर्थात्‌ तुम मात्र ज्ञानहूप अपनेको अ्रनुभव करो । जो जान है 
ज्ञानस्वरूप है वस यही मैं हूं । ज्ञानमात्रमेवाहम्‌ । तुम ज्ञानमात्रमें ही नित्य रत होवो । 
है । बल ला ज बरके के बा अली दे बस के बह आए 
/ नित्य संतुष्ट होनेका प्रयत्त करो 
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आशीष कहते हैं कल्याणको | कहते हैं छा कि उसने ग्राशीर्वाद दिया भर्थात्‌ उसने 'कल्यारा 
हो” ऐसा वचन बोला । तो कल्याण भी उतना ही है जितना कि यह ज्ञानमात्र भाव है| 
केवल ज्ञानमात्रकी अनुभूति होनेपर कोई संकट नहीं ठहरता है। यद्यपि यहाँ सब बाम 
करने पड़ते हैं क्योंकि पूर्वभवमें श्रपराध बहुत किए थे । उसके फलमें ये नाना विकल्प पैदा 
द्वोते हैं। उन पिण्डोंसे हटनेके लिए अनेक भाव अपने उपयोगमें आते हैं, पर ज्ञानी संतपुरुष 
उन सबको करते हुए भी उनसे बिलग अनुभव करते हैं। जब कुछ अशुभ रागकी वेदना होती 
है तो कुछ विषयोंकी चेश्टा करते हैं । जब शुभ रागकी वेदना होती है तो दान, प्रजा श्रादिक ' 
शुभ भावोंकी चेष्टा करते हैं। पर उन्त सब चेशवोंमें उन्तकी श्रद्धा यही है कि मैं ज्ञानमात्र * 
हैँ, ज्ञान ही इसका सर्वेस्व है, अन्य सब आपत्ति है । 
आत्माफी ज्ञाननयता--पआत्माज्ञान स्वयंज्ञानं ज्ञातादन्यत्करोति किम्‌। आश्रात्मा ज्ञान 
है ओर ज्ञानमात्र स्वयं है, ज्ञान आत्मासे अलग नहीं है। इस ज्ञानकी ही तन्मयतासे यह . 
श्ात्मा ज्ञानमय है। आत्मा स्वयं ज्ञानमय है, पदार्थ स्वयं ऐसा है, स्वभावसमें युक्ति नहीं 
चलती । यह आत्मा ज्ञानकी परिणतिके अ्रतिरिक्त और कर ही क्‍या सकता है ? हो रंहा 
है यहाँ सब । 
आत्माका परमें अकत त्व-जैसे हाथ हिल रहा है। यह हाथ हिल कैसे गया, आत्मा 
तो झ्राकाशवत्‌ श्रमृर्त है। विशेषता इतनी है कि आ्राकाश ज्ञावरहित है श्नौर यह ज्ञानमय - 
है। यह ज्ञानमय श्रमूर्त आत्मा हाथकों कैसे हिला लेता है ? यह एक शंका सामने श्राती 
है । तो यह उत्तर यहाँ है कि सब निमित्तनैमित्तिक सम्बन्धका फल है। आत्मामें श्रपती 
योग्यताके अनुसार, न जब ज्यादा ज्ञान हो, न कम ज्ञान हो, ऐसी स्थितिमें इसके क्रुछ इच्छा 
भाव होता है। सो ज्ञान तो है ज्ञानगुएणका परिणमन और इच्छा है चारित्रगुणाका : विकृत 
परिणमन । पर हुआ्ना ग्रात्मामें । इस श्रात्मामें इच्छा हुई कि मैं यों बताऊँ, यों बोलूँ, यों 
हाथ हिलाकर समभाऊं, ऐसी भावमय इच्छा हुई जो स्पष्ट है, .शब्दोंमें तो नहीं उत्तरी, पर 
हाँ हुई इच्छा । उस इच्छाका निमित्त पाकर श्रात्मामें जो योग शक्ति है प्रदेशके हिलने शौर' 
कपने की, सो उस इच्छाका निमित्त पाकर योग हुआ और उस योगका मिमित्त पाकर एक 
क्षेत्रावगाहमें रहने वाले शरीरमें वायुमें सचरण हुआ । जैसी इच्छा की उस माफिक योग 
हुआ, उस माफिकर वात चला श्रोर जिस प्रकार वायु चली उस प्रकारसे अंग हिला । तो इस 
तरह निमित्तनैमित्तिक परम्परागत ये सब बातें होती है । : 
ज्ञानको ही अनुभवनीयता--इन होती हुई बातोंमें तो. एक-एक परिणातियोंपर शुद्ध 
दृष्टि दें तो यह दिखेगा कि आ्रात्मपदार्थ अपने आपमें श्रपनी परिणतिसे परिशामता चला जा 
। है। इन ज्ञानमात्र भावोंत्ते परिणमते हुए इस श्ात्माकों देखने वाले ज्ञानी पुरुष ज्ञान- 
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मात्र अनुभवसे अपनेमें शांतिको प्राप्त वरते हैं। देखिए इतना ही सत्य अनुभवत करनेके 
योग्य है जितना कि यह ज्ञान है। ऐसा निश्चय करके ज्ञानमात्र भावके ही द्वारा नित्यमेव 
तृप्त होवो | पहिले आत्मामें रति करो, फिर संतोष करो, फिर तृप्त होवो । 
रति, संतोप ओर वृष्ति-- सबसे पहिले किसी काममें झुक्ाव होता है और उसमें 
परिणाम अच्छा समभें आये तो संतोष होता है, और पूरा पूरा काम बन जानेपर फिर 
तृप्ति होतो है। तृष्तिका दर्जा ऊंचा है संतोषसे । संतोषके पूर्णो पा लेनेका फल है तृप्ति 
होना । सो इस प्रकार जब हम नित्य ही श्रात्मामें रत होंगे, आत्मामें संतुष्ट होंगे, भात्मामें 
तृप्त होंगे तो इससे अद्भुत सुख प्राप्त होगा, जो बचनों हारा भी नहीं कहा जा सकता । 
हम बड़े बड़े साधुवोंको और परमात्माको क्‍यों पूजते हैं कि उन्होंने ये सब बातें प्राप्त कर 
ली हैं। संतुष्ट हुए, तृप्त हुए और इसके फलसें उन्होंने वचनके गोचर उत्तम सुखको प्राप्त 
किया । यदि वैसा ही हम करें तो अद्भुत अलौकिक स्वाधीन श्रानन्द हमें प्राप्त होगा । 
आनन्दकी उद्भूतिके साथ ही ज्ञानकी जाथुति--ज्ञानानुभवके समय जो आनन्द 
प्राप्त होगा उसको तत्क्षण ही हम स्वयमेव देख लेंगे। दूसरोंसे पुृछनेकी जरूरत नहीं है । 
वेदान्तकी जागरीशी टीकामें एक दृश्ान्त दिया है कि एक नई बहू जिसके गर्भ रह गया सो 
जब नौ महीनेके करीब हो गए तो साससे कहती है कि सासूजी जब मेरे बच्चा हो तो मुझे 
जगा लेना । ऐसा न हो कि सोतेमें ही बच्चा हो जाय, हमें पता ही न पड़े । तो सास 
कहती है वेटप घबड़ावो नहीं, बच्चा जब पैदा होगा तो ठुझ्के जगाता हुआ ही पैदा होगा । 
तो योंही जब आत्माके शुद्ध ज्ञानस्वरूपका शन्तुभव होता है तो वह आनन्दको प्रकट करता 
हुआ ही होता है। ज्ञानका अनुभवत कर लेनेके वाद फिर यहाँ वहाँ पूछने की जरूरत नहीं 
रहती कि हमें श्रानन्द मिला या नहीं । हम स्वयं ही यह देख लेंगे कि मैं श्राननदमय हुँ और 
ज्ञानस्व॒रूप हूं । 
चिन्मज्र चिन्तामणि--देखो भैया ! यह ग्रात्मदेव स्वयं ही ग्रचिन्त्य शक्ति वाला 
है । यह चिन्मरात्र चितामणि है । जेसे लोकमें प्रसिद्ध है कि चिन्तामणि रत्न मिल जाय तो 
जो चाहो सो मिल जायगा । अच्छा आप यह बतलावो कि किसीने पाया है चिन्तामरि रत्न ? 
यह चिन्तामरिण रत्न कैसा होता है ? काला होता है कि लाल होता है कि नीला होता 
है ? झ्लौर माव लो कि कोई पथरा ऐसा मिल भी जाय कि लो चिंतासणि है, तो क्‍या 
ऐसा हो जायगा कि जो सोचो सो हाजिर हो जाय ? कोई भी पुदूगल ऐसा नहीं है जो 
हमारे हाथमें श्राए और जो चाहें सो मिल जाय, ऐसा कोई पुद्गल है क्‍या ? नहीं है । पर 
यह चिन्मात्र चिन्तामणि ऐसा है । चैतन्यमात्र जो आत्माका स्वरूप 


हि है हल है यह ही चिन्तामणि 
है । यदि यह आत्मस्वरूप हस्तगत हो जाय तो हम जो चाहेंगे 


सो मिल जायगा । यह 
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चिन्तामणि मिल जाय तो बतलावो क्‍या कुछ वह चाहेगा ? किसीने कहा धन । अरे वह 
धन न चाहेगा । चैतन्यमात्रस्वरूपका चिन्तामणिरत्न मिल जाय तो उसे अलौकिक आनन्द 
मिल गया | उसे तो श्रद्धा ही नहीं है कि धनसे झआानन्दकी किरण निकलती हैं, वंह तो ज्ञान 
से शांत होना चाहता है। 
ध्च्छाके अभाव ही इच्छाकी पूति--भैया ! इच्छा की पूति उसको ही कहते हैं 
कि इच्छाका नाश हो जाय । जैसे बोरीमें गेहूं भरते हैं और वोरी भर गई, बोरीकी पूर्ति 
गी गई, इस तरहसे इच्छाकी पूर्ति नहीं होती कि एक इच्छा दो इच्छा १०० इच्छा भर द | 
बोरामें गेहूकी तरह खूब इच्छा हो गई और फिर कहो कि इच्छाकी पूर्ति हो गई तो उसे 
इच्छाकी पूर्ति नहीं कहते हैं । इच्छाके मिटनेका नाम इच्छाकी पूर्ति है। यह विलक्षण पूर्ति 
है | जैसे श्राशाका गड़ढ़ा एक विलक्षण गड्ढा है जितनी आ्राश्ा करते जावो, उस श्राझ्षामें 
जितनी सम्पत्ति भरो उतना ही आशाका गड्ढा लम्बा चौड़ा होता जांयंगा । दुनियामें कोई 
गड्डा ऐसा नहीं देखा होगा कि उसमें कुछ भरो तो वह गड्ढा और बंढ़ता जाय | श्राशाका 
गडढा ऐसा है कि इसे जितना ही भरोगे उत्तना ही बड़ा होता जायंगा । इंसी प्रकार पूर्ति 
भी ऐसी विलक्षणा न देखी होगी कि मिटनेका नाम पूर्ति है । 
इच्छावोंके संचयमें इचछावोंकी पूर्ति असंभव--अ्रच्छा और सोचो इच्छाके मिठ्नेका 
नाम पृति है या जोड़-जोड़कर उसको भरा जानेका नाम पूर्ति है। इस गड्ढेकी पति करो 
मायने इस गड्ढेको खूब भर दो । चाहे यह कह लो कि गड्ढेको मिटा दो, चाहें यह कह लो 
कि गड़ढेकी पति कर दो । जैसे भोजन किया और भोजनमें अ्रच्छी चीज खाई, बढ़िया रस- 
गुल्ले वगैरह भौर अच्छी बढ़िया डकार आये तो कहते हैं कि बस आज तो हमारी इच्छाकी 
पूरति हो गई । उसके मायने यह हैं कि जो खानेकी इच्छा थी वह मिट गई । इच्छा मिंटने 
का नाम ही इच्छाकी पूर्ति है। इच्छा हो श्र इसको भर दें तो पति नहीं कहलाई बल्कि 
श्रौर दीन हो गए। और खानेके वाद तत्काल इच्छा नहीं होती, थोड़ी देर' बाद होगी ! 
किसी-किसीके तत्काल भी हो जाती है। भी खाया पिया और बढ़िया सिके चना श्रा जाय 
तो एक आनेके लेकर खानेकी जगह पेटमें निकल ही आयगी तो इच्छा तत्कालमें भी हो 
सकती है, थोड़ी देरमें भी हो सकती है, पर जो इच्छा मिटी है उस इच्छाकी प॒र्ति हो गई है । 
चिन्मात्र चिन्तोमणिसे सब सिद्धि--इच्छावी पूर्ति इस चिन्मात्र चिस्तामरित रलके 
उपयोगमें आनेपर होती है क्योंकि चिन्मात्र, अँतन्‍्यमात्र आत्मस्वरूप अनुभवमें झा गया त्तो 
से अर्थकी सिद्धि रूप झ्रात्माकों बना लिया। सबसे बड़ो विंभूति आ्नेंपर फिर छोटी विभूति 
को कोन चाहता है ? चतनन्‍्य रसका निराकुल' रूप स्वाद आनेपर फिर यह ज्ञांनी जीव अपने 
को सर्वार्थप्तिद्धि बना लेते हैं श्रर्थात्‌ सर्व श्र्थोकी सिद्धि उनके हो चुकती है । 
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रूद और यथार्थ सर्वाथसिद्धि--सर्वार्थसिद्धि है राबरे श्रपार श्र उससे पहिले है 
अनुदिशविमान और उससे पहिले है नवग्रेवयकविगान । नक्शा देखनेसे यह स्पष्ट हो जाता 
है | इस ग्रेवेयकको वैष्णव जन वैकुण्ठ बोलते हैं कि बेक्रुण्ठ पहुंच गए | सो एक वार बेक्ुण्ठ 
में पहुंचे कि बहुत काल तक वहाँ बने रहते हैं मोर जब ईश्वरकी मर्जी होती है, संसारको 
खाली देखता है दो वह बेक़ुण्ठप्ते पटक देता है। ऐसा अन्य लोग कहते हैं | होता क्या है कि 
जो ग्रेवेयक बना है लोकके नवश्ञामें कंठकी जाहवर बना है वह है वही कंठ, सो बेकुण्ठ 
वोलो, चाहे ग्रैवेयक बोलो । और वैकुण्ठ तक पहुँचनेक्े बाद फिर जीव गिरता है। तो बैकुण्ठ 
में द्रव्यलिंगी मुनि भी उत्पन्न हो जाते है । तो वे ३१ सागर तक वर्टाँ रह सकते है। ३१ 
सागर बहुत बड़ा समय होता है । कितने ही कोड़ाकोड़ी साल उसमें आ जाते हैं । तो इतने 
वर्षों तक वे आनन्द लूटते रहते हैं, श्लौर जब बहुत कालके बाद उनकी श्रायुक्रा क्षय होता है 
तो फिर वे यहीं संसारमें तीचे गिर जाते हैं । क्‍योंकि देव लोग जो हैं वे मरकर नीचे ही 
आते हैं और उससे ऊपर नहीं जाते हैं । और उससे ऊपर है अ्रनुदिश और उससे ऊपर है 
सर्वार्थसिद्धि | तो वहाँ सर्वार्थत्रद्धि नाम रूढ़िसे है | सर्वार्थसिद्धि यहाँ होती है कि जहां ज्ञान- 
मान्रका अनुभव होता है। 
चिन्मात्रके उपयोगमें सर्वसिद्धिकी पद्धति--यह अचिन्त्य शक्ति वाला श्रात्मदेव 
चिन्मात्र चितामणि है और वह जिसके उपयोगमें भ्रा जाता है वह सर्वार्थंसिद्धि रूप बन 
जाता है। स्वार्थिसिद्धिका अ्रथे है कि किसी भी प्रकारक्री इच्छा न रहना । जब चिन्मात्र 
आनन्दसमृद्ध भ्रनुभुत हो गया, फिर अन्य पदार्थोंके परिग्रहसे क्या प्रयोजन रहा ? बाह्य- 
पदार्थोमें किसी प्रयोजनसे दौड़ लगानेसे न ज्ञान मिलिगा और न आनन्द मिलेगा | यदि ज्ञान 
मिल गया, स्वानुभव भी मिल गया, आनन्द भी मिल गया तब और परिंग्रह क्या चाहिए ? 
किसकी जरूरत है ? जिसको इस विशाल आत्मस्वरूपका परिचय नहीं ही पाता, उसको ही 
बाहरी प्रदार्थोमें लगनेकी श्राकांक्षा रहती है । जिसको चिन्मात्र चिन्तामरिं अनुभूत हो गई 
उसे सर्वेसिद्धि प्राप्त हो चुकी | अब अन्य परिग्रहोंसे उसे क्‍या प्रयोजन रहा ? चिंतामरि 
अर्थात्‌ चित्स्वभाव चेतन्यके विभिन्‍न अनेक परिणतियोंका श्रोतभ्ुत जो सहज ग्रात्मस्वभाव॑ 
है उसे कहते हैं चित्त्वभाव । 
आत्माकी ज्ञानपरिणतिका अन्यत्र अभाव--भैया ! व्यथ्रे कहते हो, हमने सब कुछ 
देखा, बाहरमें सब कुछ देखा, क्या-क्या देखा, भींत, ईंट, पत्थर ये ना ? इन्हें भी नहीं देखा । 
हम सदा काल अपने ज्ञेयाकार परिणमनको हो परमार्थंत: जानते रहते हैं। चाहे किसी गति 
में हों, चाहे किसी स्थितिमें हों, पर उस ज्ञेयाकार परिणमनक्रा जो विषय बना सो विषय 
के लोभके कारण मोही परको जानसे व अपना माननेकी कल्पना कर लेते हैँ । अपने परि 
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गामनको ही मैं जान पाता हूं, ऐसे आत्मपरिचयसे तो मोही जन चूक गये श्लौर जिसका 
लोभ लगा है उस पदार्थमें यह झुक गया, यह बड़े खेदकी बात है । हम सदा अपनेको ही 
जाना करते हैं । | 
सर्वत्र निजके जाननकी सिद्धिमें दर्षशका हृष्टाम्द--जैसे दर्पणकों देखकर हम पीठ 
पीछेके लोगोंवी हरकतोंको बताते रहते हैं, श्रब॒ यह आ्रादमी उठा, श्रब उसने टांग उठाई, 
ग्रब उसने हाथ उठाया | हम उस आ्रादमीको नहीं देख रहे हैं, हम सिर्फ ऐनाको देख रहे हैं 
पर यह ऐना उन आदमियोंका सन्तिधान पाकर उस-उस रूपसे छायारूप परिणाम रहा है, 
प्रतिबिम्बरूप परिणम रहा है। हम उस प्रतिबिम्बको ही देख रहे हैं श्र बखान कर रहे 
हैं उस पुरुषका । इसी प्रकार जगतके ज्ञेयपदार्थोक्रो विषय करके हम जान रहे हैं, केवल इस 
आत्मपरिणमनको, ज्ञेयाकार श्रवस्थाको । हम उस निजको, ज्ञेयाकार परिणमनको जानकर 
सर्व विश्वका बखान किया करते हैं, सो हमने और-श्रौर तो सब जाता पर जिस ज्ञानस्वभाव 
की व्यक्तिरूप यह ज्ञेयाकार बनता है श्रौर ये पदार्थ सब विषयश्त होते हैं, उस ज्ञानस्वभाव 
को हमने नहीं जाना । उस ज्ञानस्व्रभावकी अनुभूति होनेपर फिर यह जीव सववे श्रथोकी सिद्धि 
कर लेता है । 
कृतक्ृत्यताका अथ--भगवान सिद्धको कृतकृत्य कहते है । कतकृत्यका भ्रर्थ है कि 
कर लिया है करने योग्य काम जिसने अर्थात्‌ जिसने सब काम कर लिया है उसको कहते हैं. 
कृतकृत्य । तो उन्होंने श्रापकी दूकान भी चला लिया है क्या ? नहीं चलाया । फिर वे क्ृत- 
कृत्य कैसे ? अरे कृतक्ृत्य तो उसे कहते हैं कि जिसने सब कुछ कर लिया। तो सब कर 
लेनेका ग्रर्थ यह नहीं है कि श्रापकी दूकान सम्हाल लिया, आपका आफिस सम्हाल लिया 
और सबका काम सम्हाल दिया उसे कहते हैं कृतकृत्य, यह नहीं है | कृतकत्यका श्रर्थ हैं 
कि जिसे अभ्रव करनेको कुछ रहा ही नहीं । 
करनेका विकल्प न होनेका संतोप--भैया ! कर चुकनेका यहाँ भी श्र्थ यह है कि 
अब करनेको कुछ रहा नहीं। आप मकान बना चुके शौर बना चुक्रनेपर आप दो काम 
करते हैं--एक तो श्राप यह धारणा वनाते हैं कि मैं कर चुक्रा। मैं काम पूर्णा कर चुका 
शोर दूसरे एक बड़े संतोषका अनुभव करते हैं । इन दोनोंक्रा रहस्य तो देखो कर चुकनेका 
तो श्र्थ यह है कि अभ्रव कुछ करनेको नहीं रहा । श्राप मकान बना चुके--इसका श्रर्थ यह है 
कि आपको मकान बनानेका काम अब नहीं रहा और काम अव नहीं रहा, इससे ही शांति 
का अश्रनुभव रहता है । कुछ ईटोंसे संतोष नहीं भरा रहा है । 
चिन्मात्र चिन्तामशिसे सर्व अथंकी सिद्धि--कोई ज्ञानी संत छुद्ध ज्ञाव हारा कुछ 
बाह्य कार्य किए वगैर अपने झ्ापमें दाति पैदा करले तो यह नहीं हो सकता है क्‍या ? हो 
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सकता है । अपने में यथार्थ ज्ञान प्रकट करो और उस यथार्थ ज्ञानसे अपनेको संतुष्ट बनावो । 
उस ज्ञानसे ही अपनी तृप्ति करो। यदि ऐसा कर सके तो इससे श्रलौकिक सुख प्रकट 
होगा । स्वयं ही अनुभव करोगे दूसरों से पूछनेकी जरूरत नहीं है। यह श्रात्मदेव अ्रचिन्त्य 
शक्तिवान्‌ है, चेतन्यमात्र है। यही वास्तविक चिन्तामएि है। यह प्राप्त हो गई तो सर्व 
कामोंकी सिद्धि हो चुकी । अब अन्य तुच्छ परिग्रहके संचयसे कुछ लाभ नहीं होता है । 
ऐसे सर्व वेभवसम्पन्त ज्ञानमात्रका ग्रनुभवी ज्ञाता द्रष्टा ज्ञानी जिनेश्वरका लघुनन्दन है और 
वहो सर्वकी शाॉतिका पात्र है। 
ज्ञानी पुरुष परपदार्थोका ग्रहणा नहों करते श्र्थात्‌ किसी भी परपदार्थेको अ्रपना 
नहीं मानते और न उन्हें रतिपुवेक उपयोगमें ग्रहण करते है। इस सम्बन्धमें यहाँ यह प्रइन 
हो रहा है कि ज्ञानी पुरुष परपदार्थोका ग्रहण क्यों नहीं करते ? तो उसका समाधान 
श्री कुन्दकुन्दाचार्य प्रभ्नु करते हैं । 
को णाम भरिज्ज बुहो परदव्व॑ मम इमं हवदि दब्वं । 
अप्पाशमप्पणो परिगहं तु सियमं वियाणंतो ॥२०७॥। 
ज्ञानीके परद्रव्यमें आत्मीयताके अ्मका अभाव--ऐसा कौन ज्ञानी पंडित होगा जो ये 
परपदार्थ मेरे है-ऐसा कहे ? ज्ञानी पंडित तो अपने आात्माको ही श्रपना परिग्रह जानता हुआ 
रहता है। अ्रथवा इस गाथांका दूसरा अर्थ यह है कि ऐसा कौन विद्वान होगा जो अपने 
आ्रापको जानता हुआ भी परपदार्थोंकों 'यह मेरा है! इस प्रकार कहे । जब सही ज्ञान हो 
जाता है कि पदार्थमात्र अपने चतुष्टयसे है तो किसी भी प्रकार यह भ्रम नहीं ञ्रा सकता है 
कि कोई परद्रव्य मेरा है। सब दुःखोंकी खान अज्ञान है। गृहस्थ धर्ममें ग्रहस्थी रखें, व्यापार 
करें, घरमें रहें, सबकी संभाल करें पर सच्चे ज्ञानसे पीठ फेरे रहें यह तो किसी ने नहीं 
बताया । सब करते जावो, घरमें करना पड़ता है, धत कमावो, आरामके साधन भी रहो, 
अपनी ढंग शान पोजीशनसे रहो, कुछ हानि नहीं है ग्रहस्थधर्ममें, किन्तु सही वात क्या है, ये 
टृइपरमान पदार्थ क्‍या हैं, मैं क्या हूँ, इसका सही ज्ञान बनाए रहें तो मोक्षमार्ग मिलेगा, शांति 
का उपाय मिलेगा। इसलिए किसी भो परिस्थितिमें हो, पर यथार्थ ज्ञानकी भावना होनी 
चाहिए । यथार्थ ज्ञान होनेपर फिर कभी यह मोह नहीं हो सकता कि भ्रमुक चीज मेरी है। 
जैसा स्वयं यह श्रात्मा है तैसा अनुभुषमें श्रा जाय फिर स्वप्तमें भी यह भ्रम नहीं हो सकता' 
कि यह तृरामात्र भी मेरा है और जियके परपदार्थोर्में यह भ्रम न रहे कि यह मेरा है तो- 
उसके समान वैभवमान भ्ौर उत्कृष्ट पुरुष कौन हो सकता है ? 
हा सकता है। जैसे कुछ अंधेरे उजेलेमें 
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विसी पड़ी हुई रस्सीको किसीने देखा और यह अ्रम हो गया कि यह साँप है तो कल्पनामें 
यह बात आते ही घबड़ाहट होने लगी । श्रब वह दौड़ता है, चिल्लाता है, लोगोंको बुलाने 
लगा । उसके मारने तकका इरादा कर लिया, लाठी वगैरह तलाश किया, इतती सब गड़- 
बड़ियाँ कर डालीं, पर थोड़ी हिम्मत करके कुछ आगे बढ़ता है और कुछ देखता है तो ऐसा 
लगा कि यह तो जरासा हिलता डुलता नहीं है | पह सांप कैसा है ? और पासमें पहुंचा तो 
देख लिया कि यह रस्सी है। श्रब उसके कुछ डर नहीं है। पास पहुंचकरं उसने रस्सीको 
छू लिया । 
इतना जाननेके बाद रस्सोको वटों ही पड़ी रहने दिया | अब जिस जगह था उस 
जगह श्राकर बैठ गया । लो श्रब घबड़ाहट नहीं है, न कोई उद्यम है, न लोगींको बुलांता है, 
उसका भ्रम मिट गया, सही ज्ञान हो गया | अब कोई पुरुष उससे यह कहे कि जेसें तू 
२ घंटा पहिले घबड़ा रहा था, लोगोंको बुला रहा था वैसा १० मिनट और कंरंके दिखावो 
तो कुछ नहीं वह कर सकता है क्‍योंकि वे सारी चेष्टाएँ अ्रमके कारण हो रही थीं। अब 
स्रम रहा नहीं तो कौन वैसी चेष्टाएँ करे । कर ही नहीं सकता है। सही ज्ञान होनेपर भ्रम 
की चेष्टा भी करे तो भी नहीं भ्रम कर सकता है । 
वस्तुस्वरूपका यथार्थ निर्णय होनेपर श्रम होनेढी अशक्यता--इसी प्रकार जब 
पदार्थकि स्वरूपका यथार्थ निर्णय हो गया कि प्रत्येक पदार्थ अ्रय॑ते अ्रस्तित्वमें है, श्रपने प्रदेशों 
से बाहर कोई पदार्थ अपनी गुण या पर्याय कुछ भी नहीं चला सकता है--ऐसा ह॒ढ़ निर्णय 
होनेपर वह गृहस्थ वही तो दुकान करता है जो पहिंले करता था, जैसे घंरमें रहता थीं 
वैसे ही घरमें रहता है, फिर भी इस ज्ञानी गृहस्थको चित्तमें श्राकुलता नहीं है | वह जानता 
है कि जो होता है वह ठीक है, होने दो, परका परिणमन मेरे आधीन नहीं है और पंर 
किसी भी प्रकार परिणमे उससे मेरा सुधार विगाड़ नहीं है। यदि परके परिणमनकों 
अपनी शानका साधक मान लू तो उसमें मुझे खेद हो । पर मेरी आत्माकों तो कोई जानता 
ही नहीं है, पहिचानता भी नहीं है । मुझे किसे शान बताना है ? 
निर्मोहता ही आत्माकी वास्तविक शान--मेरी ज्ञान तो असली यह है कि किसी 
भी परपदार्थमें श्रम न हो, आसक्ति न हो विन्तु स्वयें जैसा हैं वैसा ही अपने आ्रापमें . उपयोग 
लिए रहूँ तो उसमें ही मेरी शान है. जिसके कोरण सं्वेसंकट दूर होते हैं | यह ज्ञानी पुरुष 
इसी ज्ञानके कारण परद्रव्योंको यह मेरा है: ऐसा नहीं. कह सकता है क्‍योंकि जो. ज्ञानी है 
वह ज्ञानी ही है जो जिसका भाव है वह उसका स्व है - श्ौर वही मेरा स्वामी है। स्वके 
स्वामीका नाम स्वामी है। आ्रात्माका स्व॒ घन जानरनेका स्वेभांव है । आत्मा स्वतंत्र है । सो 
यह श्रात्मा झात्मा का ही स्वामी है, अन्य किसी पदांर्थका स्वामी नहीं है । 
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जीवनमें भी सदा अफेला--इस ज॑ वनमें भी आपने खूब देख लिया होगा कि किसी 
दूसरेपर आपका ग्रध्िकार पूर्ण बर्ताव नहीं चल पाता है। जगतमें जितने जीव हैं सब भ्रपनी 
अपनी वषाय लिए हुए हैं ।॥आप जिन्हें मानते हैं कि ये मेरे हैं वे ग्रापके रंघ भी नहीं है । 
वे अपने बषायमें मग्न हैँ। उनको जिस प्रकार अपने स्वार्थकी पूरति हो, जिस प्रकार उनका 
विषय साधन ठोक वन सके उस प्रकार ही वे बर्ताव करेंगे । श्रापके वे कुछ नहीं लगते और 
इसी कारण एक भी जीवपर आपका अश्विकार नहीं जम सकता, क्योंकि वे है नहीं तुम्हारे । 
वे पर हैं। इत जड़ पदार्थोपर आपका अधिकार नहीं जम सकता | रक्षा करते-करते भी वे 
वेभव आपके पास रहा नहीं करते हैं । कितनी ही स्थितियां बन जाती 
परम आत्मीयताकी सान्यतारूप उन्मत्तवेश्टा--हम आपका श्रात्माके श्रतिरिक्त किसो 
भी पदार्थसे रंच भी सम्बंध नहीं है किन्तु यह मोही जीव विकल्प बताकर, बहमी बनकर 
किसी भी एदार्थकों अपना मान लेता है और दु खी होता है। जैसे कोई पागल पुरुष सड़क 
के किचारे कुएंके निकट बैठा हो, वहाँसे मोटर निकलती है, तांगा, साईकिल निकलती है तो 
वे मुसाफिर अपनी मोटर, साईकिल आदि छोड़कर पाती पीने श्राते है। यह पागल चंँकि 
मान लेता है कि यह मोटरी मेरी है, यह साइकिल मेरी है सो कुछ खुश होता है और वे 
लोग पानी पीकर अपनी सवारियोंपर बैठकर चले जाते हैं तब वह दुःखी होता है, हाय मेरी 
मोटर चली गई, हाय मेरी साइकिल चली गई, इस प्रकारकी कल्पनाएँ बनाकर वह दु:खी 
होता रहता है | इसी प्रकार यह मोही जीव जिस चाहे पदार्थकों यह मेरा है ऐसी कल्पना 
करके मौज मान लेता है श्रौर उसके वियोगमें दुखी होता है जिसका कि अत्यंताभाव है । 
कल्पनाके अर्थकारित्वका अभाव---भैया ! परद्रव्यसे रंच सम्बंध तहीं है, माननेभर 
की बात है, उनमें यह मेरा है ऐसी कल्पनाकी मान्यता कर लेता है उन सवका उससें 
अत्यन्ताभाव है । जिसे आ्राप पिता समभते हो, पुत्र समभते हो, स्त्री समभते हो रंच भी वे 
तुम्हारेसे चिपटे नहीं हैं, बिल्कुल न्यारे हैं, जसे कि जगतके सभी जीव न्यारे*हैं। कोई सम्बंध 
हो तो बतलावो । यह वस्तुकी श्रोरसे बात कही जा रही है । पर कल्पनामें ऐसा वसा रखा 
है कि यह मेरा है, यही मेरा सर्व कुछ है | मेरा जो सर्व कुछ है वह तो ज्ञान और आनन्द 
है, उसकी तो दृष्टि नहीं करते और जिनका मुभमें ग्रत्यन्ताभाव है उनको अपना मानते हैँ । 
वस यह अज्ञान ही दु:ख देने वाला है, अन्यथा कुछ भी नहीं 
भेया ! हम आप संसारमें इस भतुष्यभवमें जन्मे हैं तो अब भी सभीके सभो धरे 
फक्कड़ हैं। फक्कड़ मायने अकिड्चन । मेरा कुछ नहीं है, इस प्रक्रारके सब 
पति हो, चाहे हजारपति हो, चाहे गरीब हो सबके सब अकिझचन 
त्तककी भो नहीं अपना पाता तो औरवो चर्चा हो क्‍या करता है ? ज 


। चाहे करोड़- 
| यह आात्मा छरीर 
समाज व्यवस्थामें ह 
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मान लिया गया है कि मेरा महल है, मेरा वैभव है, मेरा धन है, समाजव्यवस्थामें ऐसा 
मान लिया है पर वस्तुतः देखो तो भेरे ग्रात्माका मेरे आत्मस्वरूपके अश्रतिरिक्त अन्य कुछ 
नहीं है। सब फक्‍वड़ हैं और इसी कारण मरनेके बाद यह फक्‍्कड़ श्रकेले ही जाता है । 
ऐसे सबसे न्‍्यारे ज्ञानानन्दमय प्रभ्ुुके उत्कृष्ट स्वरूपको तरह अपना स्वरूप है। उसकी दृष्टि 
नहीं करते सो दु.खी हो रहे हैं । 
कुछ चाहनेमें पाप कोयला हाथ--भैया ! जो अपने को कुछ वाला मानता है उसके 
हाथ कुछ नहीं लगता और जो श्रपनेकोी सबसे निराला मानता है उसको विलक्षण अलोकिक 
आनन्द प्राप्त होता है । एक सेठ जी थे वे बहमी थे, डरपोक थे | एक दिन नाई हजामत 
बनाने लगा । जब गलेके पासके बाल बनाने लगा तो सेठ जी कहते हैं कि देखो श्रच्छी तरह 
बनाना हम तुम्हें कुछ देंगे । जब हजामत बन गई तो सेठ जी अठन्नी देने लगे । नाई ने 
कहा हम अ्रठन्दी नहीं लेंगे, हम तो कुछ लेंगे । आपने कुछ देनेका वायदा किया: है । ५ रुपये 
का नोट देने लगे, न लिया, एक मोहर देने लगे, न लिया, बोला हमें तो कुछ चाहिए । 
बड़ा परेशान हो गया कि कुछ किसका नाम है, मैं कहाँसे दूँ, थक गया बेचारा । सो यों ही 
सहज बोल गया कि भैया ! उस आलेमें दूधका गिलास रखा है जरा ला दो, कुछ पी लें। 
सो वह दूधका गिलास उठाने गया तो एकाएक बोला--सेठ जी इसमें कुछ पड़ा है। रेठ 
जी बोले कि अगर कुछ पड़ा है तो तू ले ले क्‍योंकि तू कुछकों ही तो भंगड़ रहा था। सो 
नाई ने उसे उठाया तो क्या निकला ? कोयला । देखो अभी अ्रशर्फी मिल रही थी जो 
८०--६० रुपयेकी थी । 
ज्ञातृत्वकी उदारता--सो जो कुछ है यह मेरा कूछ नहीं है। अश्रन्य पदार्थोमें अपनी 
ग्रात्मीयताकोी वासना लगी है। उनसे क्‍या पूरा पड़ेगा ? उनके फलसें पाप, कोयला, .कलंक 
ही मिलेगा । अपना परिणाम मलित किया, मिथ्यात्व क्या | सो ज्ञानीसंत जहाँ भी रहते 
है वे कुछ परवाह नहीं करते हैं। गृहस्थीमें कहीं कुछ बिगड़ जाय तो उसके भी वे ज्ञाता 
द्रष्टा रहते हैं, बिगड़ गया, ठीक है, पर पदार्थ है, उसका यों परिणमन हो गया । इतना बल 
होता है ज्ञानीके, फिर उसके अज्ञानभाव कहाँसे श्रा सकता है ? 
जिनमार्गानुसारितामें प्रशुभक्ति-प्रभुका परमार्थसे भक्त वह है जो. प्रश्नुके बताए 
हुए मार्ग पर चले | ज्ञानी पुरुषके कोई टीका नहों लगा रहता है या उसे बाहरमें क्‌छ 
अपना श्राडम्बर नहीं बताना पड़ता है, वह तो भीतरमें प्रंकाशंसाध्य बात है । बौठे हैं, वही 
शबल है, वही स्थिति है भीतरमें एक ज्ञान बना लिया, अपने सत्यस्वरूपका भान कर लिया, 
लो, आनन्द मिल गया । आनन्दमय यह झात्मा स्वयं है। कह्दींसे आनन्द लाना नहीं है किन्तु 
आननन्‍्दमें वाचा डालने वाला जो अ्रमानजन्य विकल्प है, व्यर्थंवीी वल्पनाएँ हैं, जो वस्तुस्थरुप 
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की विरोधी हैं उनको दूर करना है । 
किसी एकका दूसरेमें अत्यन्ताभाव- सैया ! कौन किसका स्वायी है ? प्रत्येक पदार्थ 
अपने स्वरूपका स्वामी है। वस्तुस्वरूपकी दृष्टिका फल है कि वह ज्ञानी पुरुष अपना परियग्रह 
अपनेको ही जानता है। मेरे साथ मैं ही लगा हुआ हूँ, कोई मेरे साथ नहीं लगा. है | इस 
कारण ये समस्त बाह्य परपदार्थ धन हो, घर हो, परिवार कूठुम्ब हो, अन्य जीव हों, ये 
सब मेरे कुछ नहीं हैं | मैं इनका स्वामी नहीं हैँ | इस प्रकारका अन्तरमें जाननेका नाम ही 
परद्रव्यका ग्रहण न करना कहलाता है। परद्रव्योंकी तो अज्ञानी भी ग्रहणा नहीं कर 
सकता । क्या ज्ञानीके अ्रमुर्त आत्मामें एक नया पैसा भी चिपक सकता है। क्या दमड़ी 
छदाम भी श्रज्ञानी अपनेमें चिपषका सकता है ? नहीं। अ्ज्ञानी भी परको ग्रहण नहीं कर 
सकता किन्तु अ्ज्ञानी श्रपनी कल्पना में ऐसा मानता है कि यह मेरा है। 
परकी ममता ही परका ग्रहण--यह मेरा है ऐसे विश्वास श्रौर उपयोगको ही पर- 
का ग्रहशा करना कहते हैं। सब काम वही है, बात वही है पर प्रभ्रुकी एक बात मान लो 
जो उन्होंने वस्तुका स्वरूप कहा है किसी वस्तुका किसी अन्यके स्वरूपमें प्रवेश नहीं है । 
अपने-अपने स्वरूपास्तित्वमें रहते हुए प्रवतंते रहते है। इतनी बात मान भर लो कि सारा 
आनन्द ही आ्रानन्द है । तीनों लोकमें श्रेष्ठ पदार्थ यह ज्ञानस्वरूपका अ्रवलम्बन है। जो 
ज्ञानस्वरूप रागद्वेष परिणामसे रहित है, जिस ज्ञानस्वरूपमें रंच भी अन्य तरंग नहीं है, 
जहाँ केवल जानन-जाननका ही स्वच्छ प्रकाश है, ऐसा यह ज्ञानमय मैं आत्मा स्वयं आनन्द 
निधान हूं । इस प्रकारकी स्वीकृति तो कीजिए । सब संकट दूर हो जायेंगे । 
संकट मात्र कल्पना--भैया ! संकट क्‍या दूर करना है ? संकट तो इस जीवके साथ 
ही नहीं है, किन्तु संकट जो मान रखा है वह खराबी करता है। यह जगत अनजानोंका 
मेला है। कोई किसीसे यहाँ परिचित नहीं है । जैसे स्वप्नमें स्वप्व देखने वाला कितवी ही 
चीजोंका परिचय कर लेता है, जो देखता है घर देखा, मित्र देखा जो भी वह स्वप्नमें देखता 
है वह उन सबको परिचित मानता है। पर क्या वास्तवमें वे परिचित हैं ? नहीं। क्‍या 
उनपर उसका अधिकार है ? नहीं । जैसे स्वप्तकी वातोंका परिचय केवल भ्रम माना 
जाता है, परिचय नहीं माना जाता है इसी प्रकार मोहकी नींदमें जो स्वप्न आ. रहा; है 
सोच रहे हैं, जान रहे हैं, ये फलाने भैया हैं, ये अमुक मेरे हैं, इनमें हमारी शान है, इस 
तरहका जो भी परिचयमें मान रहे हैं वह केवल मोहकी नींदका परिचय है। 
: मोहनिद्राविनाशसे कल्पना संकटका विनाश-जैसे आंखें खुलतेके वाद स्वप्तका परि- 
चय समाप्त हो जाता है इसी प्रकार झात्मज्ञान जगनेके बाद यह 


सव॒ परिचय समाप्त हो 
जाता है । जो चीज सरस लगती थी वह गीरस लगती है। है 


जो चीज वास्तविक मालूम 
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ज्ञान करके हम आ्रापका कर्तव्य है कि ज्ञाता द्रष्टा रहें और करना भी पड़े कर्तव्य तो 
करते हुए भी यह जानें कि मैं तो ज्ञानस्वरूप हुं | ज्ञानके श्रतिरिक्त भर कुछ नहीं कर रहा 
हूं। मैं मात्र ज्ञानका ही परिणमन कर रहा हूँ। किसी वाह्म पदार्थोका मैं कुछ नहीं कर 
रहा हूं । ऐसा ज्ञानमय अपनेको निहारें । ज्ञानको ही कर्ता, ज्ञान को ही भोक्ता, ज्ञात्तको ही 
स्वामी, ज्ञानमय ही अपने आपको देखें तो मोक्ष मार्ग बराबर चल रहा है। जो इस... मार्ग 
पर चलेगा वह उत्कृष्ट अलौकिक आ्रानन्दको प्राप्त करेगा । 
ज्ञानी पुरुष यह जानता है कि मेरा परि्नह तो मेरा आत्मा है, अन्य कोई दूसरा 
पंदार्थ मेरा परिग्रह नहीं है। शरीर तक भी मेरा नहीं है, फिर और मेरे कैसे होंगे ? इस 
कारण मेरेसे अतिरिक्त जब मेरा कुछ नहीं है, मैं परद्रव्यका स्वामी नहीं हूं, तो श्रब॑ पर- 
व्योंकों मैंने ग्रहण नहीं किया, उसी परद्रव्यके त्यागके संकल्पको हढ़ करने वाली गाथाको 
अब ग्राचारयदेव कहते हैं । 
' मज्मं परिग्गहो जइ तदो अ्रहमजीवदं तु गच्छेज्ज । 
णादेव अहूं जहा तहा रण परिग्ही मज्क ॥२०५॥ ् 
स्‍्वसे स्वामीकी तन्‍्मयता-- यदि कोई अजीब पदार्थ मेरा परिग्रह वन जाय तो 
उसका अथे यह है कि मैं अजीव हो. गया । जैसे पूछें कि चौकीका मालिक कौन है ? तो 
चौकी का मालिक वह बतावो जिससे चौकी कभी अ्र॒लग न होती हो । वह मालिक कैसा 
कि जिससे चीज अलग हो जाय । तो चौकी का ऐसा मालिक चौकी ही है । चौकीसे चौकी 
जुदा नहीं हो सकती है। इसी तरह पूछा जाय कि बतलावो श्ात्माका स्वामी आत्मा ही है, 
क्योंकि यह भ्रलग नहीं हो सकता है। जो अलग हो जाय वह मालिक नहीं है। वह मेठ- 
मूठकी कल्पनासे मालिक है। तो अ्रजीवका स्वामी कौन होगा ? अजीवका स्वामी जीव 
नहीं । क्योंकि जो जिसका स्वामी होता है वह उसमें तन्‍्मय होता है । जेसे पुस्तकका स्वामी 
कौन ? ऐसा स्वामी बताबो जिसके पास पुस्तक सदा रहती हो । कभी न छूटे । यदि पुस्तक 
का स्वामी मनुष्यकों बतावों तो वह तो मनुष्यसे छूट जायगी । तो उसका स्वामी क्‍या अन्य 
कोई हो सकता है जो - उससे कभी अलग न हो तो उस पुस्तकका मालिक पुस्तक ही 
परमाणुका मालिक परमाणु ही है, पुदुंगलका मालिक पुदुगल ही है । के 
स्वयं ही स्वयंका अधिकारी-यदि मैं इस परमाणुका, श्रजीवका रवामी बन जाऊं तो 
में ग्रजीव हो गया, क्योंकि जो जिसका स्वामी होता है वह उसमें तन्मय होता है | ग्रच्छा 
मैं किसको ग्रहण करता हूँ? इस वातपर विचार करिये।। मैं ग्रात्मा हूं अ्रमूते, ज्ञाममय । तो 


ज्ञानगय यह अमृत श्रात्मा वाहरकी किसे चीजको क्या ग्रह कर सकता हूं ? नहीं । क्रिसी 
घीजको पकड़ भी .नहीं सकता.हे । .ग्रहणा करने. के मायने है अपने स्वरूपको ले लेना ॥ तो - 
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भी नहीं जाता, वहाँपर भी ज्ञानी पुरुष अपनेको अशक्त, बूढ़ा, बेकाम झनुभव नहीं करता । 
वह॒ जानता है कि नहीं हाथ पैर हिलते, न हिलें, पर वह अपने आ्रात्मस्वरूपको ज्ञानमात्र 
जानकर प्रसन्‍्त रहता है । 
यथार्थज्ञानकी संकटमोचकता--मभैया ! संकट जगतमें कुछ नहीं है । केवल विकल्प 
ही संकट है, कोई गुजर जाय, किसी इष्ट पुरुषका वियोग हो जाय, श्र होगा वियोग नियम 
से | ऐसा कोई अनोखा नहीं है क्रि जिप्के माँ बाप स्त्री पुरुष सदा रहेंगे । वियोग अवश्य॑ 
सदा होगा । और वियोगके समयमें दुःख होगा | जिसका संयोग हुआ उसका वियोग नियम 
से होगा, चाहे खुद पहिले गुजर जाय, चाहे माँ बाप श्रादि पहिले गुजर जायें, वियोग अवश्य 
होता है। वियोग होता है तो हो, वे सब परपदार्थ हैं, यदि मृढ़ बुद्धि बस रही है, जगतके 
अन्य जीवोंमें से दो चार जीवोंको छांट लिया कि ये मेरे हैं तो उसके फलमें उसे दु.ख 
ग्रवध्य होता है | मुझे ढुःखी करने वाला कोई नहीं है, सो छिंदो, भिदो, कोई कहीं ले जावो, 
ग्रथवा नाशको प्राप्त हो, कहीं जावो तो भी मैं परपदार्थोंको ग्रहण नहीं करता । मैं सदा 
अपने आपके रूपमें रहता हैं, अपची श्षक्तिमें रहा करता हूं जिस कारणा परद्रव्य मेरे स्व नहीं 
हैं। तो मैं परद्रव्योंका स्वामी नहीं हूँ । 
शास्तिका उपय स्वानुभव- भैया ! जिसने स्वानुभव नहीं किया उस मनुष्यने 
जीवनमें कुछ नहीं किया । उस मनुष्यमें पशु पक्षीसे कोई विशेषता नहीं है । क्योंकि जन्म 
मरण बराबर ही चल रहे है। मनुष्वकी विशेषता तो स्वानुभवके जगनेमें है। जिस भवमें 
स्वानुभव हो वह भव सफल है। स्वानुभव तब हो सकता है जब सबसे निराला अपनेको 
निरखें | अपनेको श्रन्य वस्तुवोंमें तन्‍्मय देखें ओर स्वानुभवकी आ्ाशा करें तो यह नहीं हो 
सकता है | मुक्ति चाहिए, ग्रनन्त श्रानन्द चाहिए तो उस अनन्त आनन्दका उपाय यह है कि 
अग्पनेको सबसे न्‍्यारा अपने स्वरूप मात्र देखें | परद्रव्य ही परद्रव्यका स्व है और स्वामी 
है । मेरा मैं ही स्व हूं और मेरा मैं ही स्वामी हूं । मैं इस प्रकार जानू | 
शुद्धास्ममावना--देखिए धर्मके सम्बंधमें पदके अनुसार अनेक तरहके वर्णन होते हैं। 
गृहस्थ धर्मेमें गृहस्थको कैसे चलना चाहिए ? उनके व्यवहारब्य वर्णन होता है। कैसा परि- 
वारसे व्यवहार रखे, कैसे श्र व्यवस्था करें, कैसे जनतासे सम्बंध रखें, यही गृहस्थका धर्म 
है। और जब मंदिरमें झाते हैं ओर प्रभुके समक्ष दशेन, ग्रुणगान करते हैं उस समय केवल 
आत्माके धर्मकी बातें होनी चाहिए वहाँ व्यवहार धर्म, ग्ृहस्थ बर्म, जनताकी बातें परोप- 
कारके अभिप्राय ये सब वहाँ नहीं होना है। वहाँ तो जैसा चेतन्यस्वरूप प्रभ्ुुका है वैसा 
अपने आपको निरखो । और आत्माके देखनेमें जैसी अ्रपनी वृत्ति जगे वैसा अश्निप्राय बनावो । 
हे प्रभो ! जैसे आप स्वयं हैं, एकाकी हैं, ऋपने स्वरूपमात्र हैं ऐसा ही मैं र्वय॑ हूं, एकाकी हू 


समयसार प्रवचन श्रष्टम पुस्तक ३२६२३ 
वहीं समाधि ग्रहणा कर लेता है । 
विभावके नोकमका परिहार- सो भैया ! त्याग तो असली ज्ञानसे हुआ करता है, 
बाहरी त्यागकों परमार्थतः त्याग नहीं बहते हैं पर बाहरी त्याग हमारे अंतरंग त्यागका 
साधक है क्योंकि हमारे विकल्पोंका श्राश्रय है बाहरी पदार्थ । पदार्थ छोड़ा तो राग करनेका- 
सहारा नहीं रहा, इसलिए राग मिट जायगा । ऐसा सहकारी कारण है बाहरी त्याग | प्र | 
त्याग नाम तो अंतरंगमें सबे परभावोंसे अपेक्षा करनेका नाम है। एक ज्ञानमय प्रात्मस्व- 
भावको ग्रहणा करो, समल्‍्त परपदार्थोक्रों त्वाग करता रूप यही है वास्तविक त्याग । गृहस्थ 
जनोंक्रो २४ घंठेमें ५, ७, १० मिनट कभी समस्त परपदार्थोके त्यागकी भावना अवश्य बनना 
चाहिए | और बाकी जो तेइस, पौने चौबीस घंटेका सयय व्यत्तीत होगा उसमें निराकुलता 
रहेगी । संकट और कुछ नहीं हैं, केवल माननेके संकट हैं । जहाँ मानना छोड़ा वहाँ संकट 
छूट गया । तो लो संकटोंसे मुक्त ज्ञानमात्र अपने स्वभावको ग्रहण करनेका नाम ही पर- 
वस्तुवोंका त्याग करना है। सो यह सारा परिग्रह स्व और परके अ्रविवेकका कारण है। 
इसको यह जीव त्यागता है और दोष बचा हुथ्ना जो कुछ रागादिक श्रज्ञानभाव है उसे छोड़ने 
का साहस करके, बारबार फिर अंतरंग विकल्प परिग्रहको दूर करनेके लिए यह तैयार होता 
है । बाहरी परिग्रह तो छोड़ दिया और अंतरमें भी परिग्रहके त्यागका श्रभाव हो गया । श्रव 
बचा हुआ जो कुछ रागभाव है उसे भी दूर करनेका यह ज्ञानी जीव यत्व करता है। हम 
ग्राप सब लोगोंके करनेके लिए काम यह है कि गअज्ञानका त्याग करें और ज्ञानका आदर करें। 
अपरिग्गहो भ्रशिच्छो भणिदों णाणी य खिच्छदे धम्मं । 
अपरिग्गहो हु धम्मस्स जाणाओ तेण सो होई ॥२१०॥ 
ज्ञानीके इच्छाका अभाव--जो इच्छारहित है उसे अपरिग्रही कहा गया है। वास्तव 
में इच्छाका नाम ही परियग्रह है । श्रात्मासे क्या चिपटा हुआ है धन वेभव ? वह तो अत्यन्त 
दूर है। शरीर भी आत्माके स्वरूपसे अलग है, ध्रदेशोंके क्षेत्रसे अलग है । तो श्रात्माको 
परिग्रही नहीं कहा जा सकता । इच्छाकों ही परिग्रह कहते हैं | ज्ञानी जीव किसी भी प्रकार 
की इच्छा नहीं रखता है। इच्छामें चार चीजें आती हँ--पृण्प, पाप, खाना, पीना । पुण्य 
ग्रापमें तो सव भाव आ गए और खाना पीता लोकव्यवहारमें मुख्य है। सो खाना प्रीनाकी 
बात ग्रा गई । इन सबसमें ज्ञानीके इच्छाका अ्रभाव है । 
पुएणका विवरण--ज्ञानो जीव पुण्यक्रे सम्बंधमें यह जानता है कि पुण्य २ प्रकारके 
होते हैं। एक जीव पुण्य और एक अजीव पृण्य | जीव पुण्य तो जीवका शुभभाव है और 
अ्रजीब पुण्य पुद्गल कार्माणवर्गणावोंमें जो पुण्य कर्म है वह है। ये दोनों प्रकारके भाव मेरे 
स्वरूपसे पृथक्‌ हैं। कार्माणवर्गणावोंमें जो पष्यकर्म है वह तो प्रकट अजीब है, पौद्गलिक 


रे 
है श्र विकारमें जो पुण्य भाव है बह भी क्षणिक है, पर्याय है, औपाधिक है, आ्रात्माके स्व- 
रूपसे विपरीत है। जैसे पूजा, भक्ति, दान, पुण्य, परोपकार, सेवा ये सभी पुण्यभाव कहलाते 
हैं। पर परमार्थ दृष्टिसे देखा जाय तो ये जीवके रवरूप नहीं है । यदि ये जीवके स्वरूप 
होते तो सिद्धमें भी पाये जाते । पर सिद्ध महाराजमें तो यहाँ कोई प्रवृत्ति नहीं है । जो 
सिद्ध महाराजमें पाया जाय वह तो है जीवका स्वरूप झर जो वहाँ न॑ पाया जावे वह जीव 
का स्वरूप नहीं है । इस कारण जीव पुण्यकर्मको भी नहीं चाहता । 
ज्ञानी पुएयका अपरिग्रही - ज्ञानी जीवके जब तक राग शेप है तब तक पुण्य बनता 
है । पुण्य बनेगा, पर पुण्यको वह चाहता नहीं है। चाहता है वह ज्ञानभावकी । जिस पर 
दृष्टि रहे, जिसका ग्रालम्बन करे, ग्राश्मम रहे उसका चाहना कहलाता है। तो जब पुण्यका 
भी परिग्रह नहीं रहा तो यह पुण्यका अ्रपरिग्रही कहलाया। यह जीब पुण्यका ज्ञायक होता 
है पर पुण्यका यह परिग्रही वहीं होता, रागी नहीं होता । इच्छाका नाम परिग्रह है। जिसके 
इच्छा नहीं है उसको परिग्रह नहों कहा जा सकता । एक चक्रवर्ती ६ खण्डकी विभ्रूति वाला, 
जो हो सम्यम्दृष्टि, तो वह विभूतिमें इच्छा नहीं रखता। विश्वूतति है पर इच्छा नहीं है । जो 
इच्छा रखे वह दीन है श्र जो इच्छा न रखे वह अमीर है। आ्ात्मा इच्छासे ही कुण्ठित 
वनता है । इच्छा जिसके नहीं है उसे परिग्रही नहीं कहा जा सकता । 
इचछाकी अज्ञानमयता--इच्छा अज्ञानमय भाव है। शअज्ञानमय भाव ज्ञानी जीवके 
नहीं होता । ज्ञानीके ज्ञानमय ही भाव होता है। जब ज्ञानीके अज्ञानमय भाव नहीं रहा 
ओर शअज्ञानमय भावकी इच्छा न रही तो वह प्रण्यको भी नहीं चाहता | तारीफ तो तब है 
जब पुण्य बने और पाप चढ़े ना | पुण्यके चाहने से पृण्य वननेको नहीं है, कोई भगवानकी 
भक्ति इस दृष्टिको लेकर करे कि हे प्रभो ! मेरे ख़ब पुण्य बने, ऐसी श्राशासे पूजा किया तो 
एक रत्ती भी पुण्य न बनेगा । और यदि कोई एक चित्स्वरूपके अनुरागवश भगवानके गुण 
रुचते हैं इसलिए भगवानके ग्रुणोंपर मुग्धघ है और गान करता है, पुण्यका व्किल्प नहीं 
करता है उसके पुण्य बनता है | अचुराग इच्छा है । 
जानीकी निमेल दृष्टि--कदाचित्‌ अनुराग ज्ञानीके होता है, पर वह अनुरागसे 
अनुराग नहीं करता । ऐसा अनुराग. मेरे सदाकाल रहे ऐसा भाव ज्ञानीके नहीं होता । वह 
तो पूजा क्र चुकनेके बाद अपना भाव स्पष्ट करता है कि हे प्रभो.! आपके चरणोमें मेरा 
मस्तक तब तक रहे जब तक कि मुझे सोक्ष न प्राप्त हो जाय । ऐसी बात कहकर जाता है। 
अभी और कोई धनी ऐसा सुन किसी गरीबके मुखसे । गरीब यह कहे कि तुम्हारे पास तब 
तक आते हैं जब तक हमारा स्वार्थ पूरा न हो जाय,. तो धनी पर क्या असर पड़ेगा ? पर 
. भगवान तो वीतराग है, उसे जो चाहे कहो,.-पर भगवानकी. . जगहपर कोई दूसरा धनी 
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हो, रपट मारे | कहता है कि हमारा मस्तक तब तक तुम्हारे चरण्णोंमें रहे जब तक कि मोक्ष 
वी प्राप्ति न हो जाय । यह ज्ञानी बहुत निर्मेल परिणाम प्रकट कर रहा है । 

अनुरागमें अनुरागका अभाव---जैन सिद्धान्तमें तो सर्वत्र ज्ञानका महत्त्व है। भक्ति . 
करें तो, सामाग्रिक्र करें तो, कुछ करं तो सर्वत्र ज्ञानकी महिमा है | वह यथार्थ वात कह,, 
रहा है । उसकी दृष्टि श्रंथकारमें नहीं है। वह जानता है क्रि मोक्ष प्राप्त होनेपर भगवान्नका. 
अनुराग रह ही नहों सकता है। ज्ञानीके अनुराग तो होता है पर अनुरागका अनुराग नहीं. 
होता है। जैसे फोड़ा हो जाय तो कैसा प्रेमसे उसपर हाथ फेरते हैं, पका है कि नहीं, जोर 
से न लग जाय, उस फोड़ेकों कितना प्रेमसे स्पर्श करते हैं, पर उस फोड़ासे अनुराग है या 
अनुरागमें अनुराग है ? कैसे भ्रनुरागसे उस फोड़ेका स्पर्श हो रहा है ? कंसी विल्नक्षण बात - 
है ? इसी तरहसे ये सब फोड़ा हैं आत्माके शुभभाव और अशुभभाव, तो इसमें संतजन 
अपनी वेदनाका प्रतिकार करते हैं । ढंगवे औषधि करना, सब करना, किन्तु उन . बातोंमें 
अनुराग नहीं है.। 

ध्रूव निजका आश्रय--बीमार हो जानेपर कितता वह अनुराग करता है--बढ़िया 
पलंग हो, साफ बड़ा कमरा हो, कमरेमें सुगंध आये, यह सब है पर उसका किसी चीजमें 
अनुराग नहीं है । वह तो चाहता है क्रि जल्दी ही ठीक होऊ और २-४ मीलका चक्कर 
लगाऊँ । यह ज्ञानी जीव पुण्यको भी नहीं चाहता, क्योंकि ज्ञानी जीवकी हृष्टि शुद्ध ज्ञानस्तर- 
भावपर है। आश्रय करो तो अपने श्रापका करो । परायेक्ा श्राश्नय करनेसे तो कुछ लाभ न 
मिलेगा । और जो मिट जाय उसका आश्रय करनेसे कुछ लाभ न मिलेगा । जो अविनाशी 
हो और निज हो उसका अनुराग करो, बस इसी वातको देख लो | ध्रुव हो और निज हो 
उसको पकड़कर रह जाबो तो संसारसे पार हो जावोगे | | 

परके आश्रयमरें अशरगता- यद्यपि परपदार्थ भी सब ध्रूव हैं उनकी परिणति श्रप्न व 
है ।.तो अश्लुव परिरातिका. श्रालम्बत लेनेसे कुछ लाभ नहीं है क्योंकि वह मिट जायगा और 
परपदाथॉर्में जो उनका स्वभाव है वह ध्रूव है, किन्तु पर है। तो परका आलम्बन लेनेसे 
उपयोग स्थिर नहीं रह सकता । उपयोग बहिमुख रहेगा । तो यद्यपि पर श्ष॒त् है किन्तु पर 
भू वें हम दृष्टि दें तो हमारी दृष्टि वहियु ख होगी। अपने आत्मप्रदेशोंसे हटकर किसी:वाह्य | 
की श्रोर लर्ग गए तो बहिमु ख दक्षामें .जीव्रको झनाकुलता मिलती नहीं, “सो बाह्म)पदाथि: 
धत्र्व हों उसका भी आश्रय इस जीवका शरण नहीं बन सकता। जो श्रूव और निज्हो: 


उसको श्रद्धा. करो । वह है श्रपनी चेतन्यशक्ति, ज्ञानशक्ति-उसकी ही श्रद्धा करमेमें इस जीव 
को शांति प्राप्त होगी । 
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जीवकी श्रव नहीं है, इसी प्रकार सुख दुःखका कारणाभूत्त जो पुण्य गौर पापकर्म है, पौद- 
गलिक है, ध्र्‌व नहीं है श्रौर पुण्य पापके कारणभूत जो शुभोपयोग झौर अशुभोपयोग है वह 
भी ध्रव नहीं है. सुख दुःख भ्रसलमें कहते उसे हैं जो इन्द्रियोंको सुद्दावगा लगे । ख मायने 
इन्द्रिय भर सु मायने सुहावना । श्र्थात्‌ जो इन्द्रियोंकों श्रच्छा लगे उसे सुख कहते. है । भ्रौर 
जो इन्द्रियोंको प्रसुहावना लगे उसे दुःख कहते हैं । देखो सिद्ध भगवानके सुखको कहीं कहीं 
सुख शब्दसे कह दिया है-जैसे श्रनन्त सुख | पर इन्द्रियजन्य सुखका परिचय रखने वाले 
मनुष्योंको समभानेका उपाय उन्हींके शब्दोंमें कहना श्राचायोनिे ठीक समभा श्रीर कहा । 
किन्तु परमार्थ जो उनमें सुख है उसको श्रानन्द शब्दसे ही कहना चाहिए । झ्रानन्द शुद्ध होता 
है, सुख विकृत होता है । भगवानके श्रनन्त झानन्द है, भ्रगन्‍्त सुख नहीं है । सुख होता है 
इन्द्रियोंसे और श्रानन्द होता है स्वाधीन । 
त्रेकालिक आनन्द गुण--जैसे श्रात्माका ज्ञानगुण है, शुद्ध है, सत्य है, चारित्र है, 
इसी प्रकार एक श्रातनद नामका गुण है श्रौर जिस ज्ञानगुणके पर्यायें हैं--मति, श्रुति, श्रव्धि 
आदिक श्रद्धा गुगके सम्यक्त्व मार्गेणावोंकी पर्यायें हैं, चारित्रगुराकी कपाय मार्गणापर्याय है, 
इसी प्रकार आ्रानन्दगुणके तीन पर्यायें होती हैं-श्रानन्‍्द, सुख भ्रौर दुःख | 
आनन्द प्रिणमन--पश्रानन्‍्दग्रुणकी जो आनन्द नामक पर्याय है वह तो है स्वभाव- 
पर्याय श्रौर भ्रविनाशी है, पर परमार्थसे झ्रानन्दपर्याय श्रविनाशी नहीं है । वह क्षण-द्षणमें 
नष्ट होती है। भगवानका जो श्रानन्द है वह क्षण क्षणमें नष्ट होता है, पर तारीफ वहां 
यह है कि आ्रानन्द नष्ट होकर दूसरे क्षरामें वही श्रानन्द प्रकट होता है, . तीसरी क्षणामें वेसा 
ही आनन्द फिर प्रकट होता है। जैसे केवलज्ञान क्षशिक है, ज्ञानकी पर्याय है, पर केवल 
ज्ञान क्षएभरमें होकर नष्ट होकर दूसरी क्षणमें वैसा ही केवलशान होता है तो प्रत्येक क्षण 
में वैसा ही वैसा केवलज्ञान होता रद्दता है । जैसे बिजली जलती है, २ घंटा बिजली जली 
तो देखनेमें ऐसा लगता है कि इस विजलीने क्‍या काम-कुछ- नहीं किया ? जो काम. २ घंटा. 
पहिले किया वही काम अरब कर रही है। पर वस्तुत: देखो तो वह बिजली प्रति सेकैण्ड' 
नया-त्या काम कर रही है । जो प्रकाश उसने दो घंटे किया उसमें प्रति मिनटमें जो प्रकाश" 
किया. वह अपने :अपने मिनटका पावर लेकर किया | वहां दिखता ऐसा है कि. वह बिजली 
पही क्राम्न कर रही है, किन्तु एक घंटा पहिले जो किया वही बादमें नहों कर रही-है। ऐसा 
न हो तो ग्रह पावरकी यूनिट कैसे श्रधिक ख्चेःहो जाती है ? नया परिणमन:चल. रहा है।' 
आनंन्दपरियमनका अपूर्व अपूर्व- होते रहनेका दृष्टान्तपूर्वक प्रकाशन--जैसे कोई 
पललेदार है वह दस सेर कोई सामान लिए खड़ा रहे तो मोटे रूपमें यह.कह देंगे. कि घंटेभर ' 
_.. पहिले जो काम किया वही काम क़र रहा है.पर वह तो प्रति पल' अपना ' नया नथा काम 
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कर रहा है, नई शक्ति लग रही है । तो जैसे प्रति पल नया काम कर रहा है, नई शक्ति 
लग रही है तथा जिस प्रकार केवलज्ञानी ज्ञानावरणादिकका क्षय होनेपर जैसा तीन लोक 
को जाना वैसा ही वह प्रतिक्षण जानता रहता है और प्रतिक्षण नई शक्ति वह लगाता है। 
इसी प्रकार आनन्दपर्यायकी भी बात है कि भगवानके प्रति समय नवीन-नवीन शुद्ध आनन्द 
प्रकट होता है । श्रानन्द तामकी शक्तिकी तीन पर्थाथ्ें हैं--आनन्द, सुख शौर दुःख | आनन्द 
तो शुद्ध पर्याय है, उसका निरन्तर सहंशपंरिणमंत होता रहता है । सुख और दुःख श्रशुद्ध 
पर्याय है | 
सुखके लगावका फल--पुण्यके उदयमें आनन्द गहीं मिलता, सुख मिलता है। उस 
सुखके लोभमें ऐसा पाप बनता है कि जितना सुख भोगा उससे दूना दुःख मिलेगा । जैसे 
किसी पुरुषसे प्रेम हुंग्ना तो संयोगके समयमें जितना सुख माना, वियोगके समयमें सारी सुख 
की कसर निकल श्राती है। जो आगामी कालमें वियोगका दुःख भोगना न चाहे, वह अभी 
से संयोगमें सुख न माने । वह भविष्यमें वियोगके समय दुःख नहीं मान सकता है। 
गृहस्थके दो तप--भैया ! दो तप हैं ग्रहस्थके । प्रत्येक गृहस्थकों ये दो तप तो 

करना ही चाहिए । गृहस्थका एक तप तो यह है कि जितनी आय हो उततेमें ही अपनी सब 

व्यवक््था बना लें | खान, पान, दान, सब कुछ उसीमें कर लें और दूसरा तप उसका यह है 

कियह ध्यान रखें कि जो कुछ समागम आज मिला हुआ है वह चाहे जीवका समागम हो, 

ओर चाहे वैभवका संभागम हो, यह समागम सदा यहीं रहनेका है ऐसा ख्याल बनाए रहें । 

ये दो तप गृहस्थ करते रहें तो फिर वे दुःखी नहीं हो सकते । यद्यपि ये दोनों तप कठिन 

मालूम होते हैं किन्तु निगाह बन जाय तो सरल मालूम होता है । निगाह ही तो बनाना है | 

सत्संग हमारा बहुत काल तक रहे, संदुगोष्ठी रहे, ऐसी बातें सुननेको मिलें, बोलनेको मिलें 


और उत्तम पुरुषोंका ज्ञानगा समागम अ्रधिक हो तो निगाह बनती है| हम मोही जीवोंमें 
ही बस-बसकर भज्ञानी, बेढब, देहाती जैसा चाहे जीवोंके संगमें समय गुजारें तो वहाँ भझात्मा 
को सम्हालना कठित होता है। 


शहमें ज्ञानके वातावरणकी उपयोगिता--भैया ! तात्त्विक वातावरण कौनसी बड़ी 
बात है, घरमें ४ आदमी समभदार हों तो चारों आदमी मिलकर यह चर्चा घरमें कर लें 
कि देखो शास्त्रमें यह सुन आए हैं कि गृहस्थ इन दो तपोंको यदि करें तो सुखी हो | सकते ; 
हैं। तुम्हें पसंद है कि नहीं ? और तुम्हारे हृदयमें यथार्थ बात बढ़ी है कि नहीं ? न बैठी 
हो तो फिर चर्चा करो जब घरके चार जीवोंमें यह ज्ञान बैठ जाय तो फिर बादमें यह तप 
कनता बहुत सुगम हो जायगा । करो चर्चा । जो शान्ति और आनन्दका मार्ग है उस मांग 
को चर्चा करियेगा | जिनसे आपका विशेष राग है उनको धर्मात्मा बनावो । शास्त्र बताते. 
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हैं कि स्त्रीको भी और पुत्रोंको गृहस्थीमें ज्ञायो रहता चाहिसे । तब बूढ़ोंका, बुजुर्गोका विर्वाह 
धमंपूवक ही सकता है । 
ज्ञानी गृहस्थकी अन्तर्वाद्मईनचि--जिस ग्रहस्थके ज्ञानीके उपयोगमें यह सिद्ध हो गया 
कि जितने भी समागम हैं ये सव विछुड़ने वाले श्र श्राज अमुक रामागम मिला और 
यह न मिलता और कोई जीव घरमें श्राता-जिसको तुम-आज.पराया-मान रहे-हो वह हो. 
मरकर यदि घरमें श्राकर बच्चा बन जाय तो. .जिसे श्ञाज आ्राप् परागा ग़रानते थे उसमें मोह 
करने लगते है | और पदार्थ तो वही है जो पहिले था, जीव तो दूसरा नहीं है तो फिर 
अपना पराया कौन है | श्रधिक इस ओर ग्रृहस्थको नहीं लगना चाहिए कि यह गैर है, यहें 
पर है। जितना खर्च अपने कुटुम्बपर होता है औरों पर उससे आ्राधा खरे तो कमसे कम 
करो | यदि नहीं बचत है तो घरकी वजट कम कर दो, पर कुछ न कुछ दूसरोंके उपयोगमें 
सेवामें धन लगाना ही चाहिए। अन्यथा वह घन प्रवल हो जायगा और धर्म गौण हो 
जायगा । | 
कल्याणमार्गकी शीघ्रकरणीयता-भैया ! पहिलेसे ही यदि समागेममें मोहः न रखो 
तो अ्रंतिम क्षण श्रच्छे रहते हैं। परीक्षाफल समाधिमरण है। जिन्दगीका परीक्षाफल है 
समाधिमरण । जीवनभर यदि विचार अच्छे रखो तो समाधिमरण हो सकता है। कीई 
सोचे कि श्रभी वहुत दिन हैं, मरण काल बहुत दिन बादमें आयगा, अभी चैनसे रहें, फिर 
सुधार लेंगे तो कठिन काम है | धर्मकायेके लिए तो सोचने लगते हैं कि “आझ्राज करें सो .काल 
कर, काल करो सो परसों । जल्दी-जल्दी क्‍या पड़ी है, अभी तो जीना बरसों ॥”, पर- कहना.. 
व करता क्या चाहिए कि “काल करे सो आ्राज कर, श्राज करे सो अ्रब | पलमें परलय होयगी - 
रि करोगे कब ॥” ज्ञानी जीव इन सब समागमोंकी अहित और विनाशीक जानते हैं। ये 
सब पुण्यके फल हैं। यदि पुण्यकर्मंसे ये समागम भी जुड़ जायें तो यह ज्ञानी जीव उन समा- 
गमोंको नहीं चाहता है । 
ज्ञानीकी विशुद्ध इचि--ज्ञानीकी प्रवृत्ति कितनी विशुद्ध है ? ये पुण्यकर्म, बंध: जाया 
करते हैं, बंध जावो परःचाह करोगे तो फंस जावोगे,। सो ज्ञानी ज़ीवके पुण्यका परिश्ह नहीं 
होता । इससे शुद्ध. तो .है धर्म ।. धर्मका अर्थ है पुण्य | परिग्रह उसके. नहीं है किन्तु ज्ञानमय 
जो एक भाव है उसका ही सदभाव होनेसे यह जीव पुण्यका केवल ज्ञायक्र ही रहता है, पुण्य: 


का अभिलाषी नहीं रहता है, यह तो बताया है ग्रहस्थ पुरुषीकी तपस्या । अपने' आपमें : ही 
व्यवस्था बनें और समागमको विनाशीक मानें | 


ज्ञानीका-सर्वेत्कृष्ट तप -- मैया. !- एक तीसरा यह तप और भी. यदि प्रकट हो जाय 
तो और उत्क्ृष्टता है। जिस जीवको देखो उस जीववी शकल्न सूरत .पर्यायमें हष्ट़ि न अटक 
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कर उन जीवोंमें रहने वाले शुद्ध चतन्यस्वरूपका ध्यान करो। श्र उस चेतन्यस्वरूपकी 
दंष्टिमं करके सबको मान ले । यह उन दो से *ो श्रेष्ठ तप हैं। उन दो को तो जबरदस्ती 
किया भी जा सकता है। आपकी व्यवस्था हर एक कर सकता है झ्लौर समागमकों विनाशीक 
यह एक बहुत बड़ी तपस्या है। इसमें तो ज्ञानबल पूरा लगाना पड़ा । सब जीवोंकों समान 
स्वरूप वाला निरख सके, यह सबसे ऊँची तपस्या है | ये तीन बातें यदि श्रावक पृरुषोंमें 
आरा जायें तो यह भी वड़ा उत्कृष्ट है। इस प्रकार जीव पुण्यका केवल ज्ञायक ही रहता है, 
पुण्यका अभिनाषी नहीं रहता है। 
ग्रपरिग्गहो अशिच्छी भणिदों णाणीय रिच्छदि ग्रधम्मं । 
ग्रपरिगहो अ्रवम्मस्स जाणगो तेण सो होदि ॥२११॥! 
ज्ञानीके अधम झा अपरिग्रह--जो इच्छारहित है वह अ्रपरिग्रही कहा गया है । ज्ञानी 
पुरुष भ्रधर्मको नहीं चाहते हैं। इसलिए वे अधर्मके अ्रपरिग्रही हैं। वे तो केवल अ्रधर्मंके 
ज्ञायक होते हैं। इससे परिले पृण्यव्ीं बात कही गई थी कि ज्ञानी जीव पृण्यकों भी नहीं 
चाहता | उसके पृण्यक्रा काम होता है, पर प्रण्यको नहीं चाहता है, क्योंकि जानता है कि 
पुण्य भिन्‍त चीज है । श्र पुण्य बँध भी गया तो उसके उदयमें कुछ बाह्य समागम ही तो 
मिले । उन बाह्य समागमोंसें आत्माका भाव ही तो पराधीन हुआ । विषयकषायके परि- 
णाम ही तो बढ़ेंगे, संसार बढ़ेंगे | पुण्यसे मोक्ष नहीं होता । मोक्ष होता है शुद्ध ज्ञानस्वभाव 
के अ्रवलम्बनसे । सो बह पुण्पकों करता हुश्ना भी पृष्यका ज्ञायक रहता है । 
ज्ञामीकी बृत्तिपें ज्ञानकी कलक--भेया ! ज्ञानी टोनेपर भी जब तक अश्रप्रत्याख्या- 
नावरण सम्बंधी राग है तब तक इस युहस्थ सम्यर्.ष्टिके विषय कषायके परिणाम भी उठते 
हैं । तो उन विषयकषाय परिण्ामोंरूप पापको करता हुआ सी ज्ञानी पापकी चाह नहीं 
करता, उससे झ्लासक्ति नहीं करना, बल्कि वियोगवुद्धिसे उसमें प्रवृत्ति करता हैं । जैसे कैदीको 
जब रदस्ती चक्की पीसनी पड़ती है सिपाट्रीके डंडेके डरसे, पर उसके मनमें वियोगवुद्धि है 
कि कब यह छूट जाय ? इसी प्रकार विषय कषाय पापकी प्रवृन्तियें ज्ञावी जीवको लगना 
भी पड़े, लेकिन वह उनमें वियोगबुद्धिस लगता है । तो उस समय भी वह वापोंका ज्ञायक्र 
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ज्ञानी व अज्ञानीकी इत्तिमें शेली--क्तिने व परुष यह शंका करने लगते हैं कि 
ज्ञानी पुरुष एक पापवा काम करता है और एक अज्ञारी पुरुष कोई पापका काम करता है 
तो उस पापका दोप ज्ञानीको ज्यादा लगता है। ऐसा तर्क करते हैं कि यह तो ज्ञानी है । 
और यह कुछ जानता नहीं है इसलिए उसे दोप कम लगेगा | शोर यह जानता है, ज्ञानी है 
झऔर फिर पाप करता है तो उसे ज्यादा दोप लगना चाहिए, पर यथार्थ बात इसके विपरीत 
है । यदि कोई वास्तवमें ज्ञानी है, सम्यग्हृष्टि पुरुष है, श्रात्मानुभव जिसे हो चुका है ऐसे 
पुरुषको यदि कदाचित्‌ पापकरार्योमें लगना पड़ता है तो इसका दोष भ्रधिक नहीं होता है, कम 
होता है और श्रज्ञानी जीव यदि वह पापकार्योमें लगता है तो उसके कई घुणा पाप होता 
है। इसका कारण यह है कि ज्ञारी होनेके कारण पापदायमें लगकर भी उसके वियोगवुद्धि 
भीतर वसी है । यदि वियोगबुद्धि भीतर नहीं हुई, हटनेकी शैली उसके नहीं हुई तो उसे 
ज्ञानी ही नहीं कहते हैं, वह तो अ्रज्ञानी ही हो गया । 

ज्ञानीकी प्रवृत्तिमें वियोगवुश्चि-- भैया ! जो ज्ञानी होता, सम्य्हृष्टि होता, उसकी भी 
प्रवृत्ति क्मविपाकवश कदाचित्‌ पापकार्योमें होती है। जैसे युद्ध करना पड़ता है, ग्रहस्थी 
सम्हालनी पड़ती है, समाज एवं देशकी सेवा भी करनी पड़ती है, पर ज्ञानी इन्हें वियोगवबुद्धि 
से करता है। यह मेरा स्वरूप नहीं है ऐसा इरादा उस ज्ञानी परुषके होता है । यदि ऐसा 
ढंग नहीं है भौर स्वच्छन्द होकर पापोंमें प्रवृत्ति करता है तो उसे ज्ञानी क्‍यों कहते हैं ? वह 
ज्ञानी नहीं है। 

अज्ञानका महान्‌ अपराध--अ्रज्नानी पापकार्य करता है तो ग्रथम तो संबसे बड़ा 
दोष उसके अज्ञानका है | पापकार्य करनेसे भी कई गुणा अपराध अज्ञानका माना गया है। 
यह कोई लोकव्यवहारकी बात नहीं है कि भाई इसे जानकारी न थी और अपराध बन गयी 
है तो इसे छोड़ दो, माफ कर दो, सहूलियत दे दो | यहां तो क्यों नहीं जानकारी हुई, क्यों 
अज्ञान रहा, यही महान्‌ दोष है इस जीवके लिए | अ्ज्ञानका जितना बंध होता है उसके 
मुकाबलेमें प्रवृत्तिज पाप करनेसे जो बंध होता है वह पाप अल्प है । पापरूप प्रवृत्ति करनेसे 
बंध जितना होता है उससे कई गुणा बंध अज्ञानका होता है, जामकारी न होनेसे होता है । 

भावोत्ति प्राकृतिक व्यवस्था--ज्ञानों व अज्ञानीका लोकव्यवहारकी बातोंसे मिलान 
नहीं किया जा सकता कि भाई लोकव्यवहारमें तो यह सुविधा मिल जायगी कि भाई इसको 
जानकारी नहीं थी, पाप हो गया है, इसे छोड़ दो । [जैसे किसी मैदानमें शौच झौर पेशाब 
करना मना है, शौर एक श्ज्ञानी पेशाब कर ले तो सिपाही उसे कह सकते है कि भाई इंसे 


छोड़ दो, इसे पता नहीं था । पर यहां तो इतवी भी छूट नहीं है । यह तो अ्रज्ञानका महा- 
' पाप है। 
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ज्ञानके साथ बत्तिकी शेली--एक हशन्त ले लीजिए--एक पुरुषक्रों मालूम है कि 
यहां अग्निका छोटा करा रखा हैं श्रौर किसी कारणसे अग्नि पर उसे पटके जानेको विवद् 
किया जा रहा है तो वह अग्निपर घीरेसे पांव धरकर निकल जायगा | श्नौर जिसे नहीं 
मालूम है उसे यदि घसीटकर अग्निकी कशापर पटका जाता है तो वह पैर घीरेसे रखता है 
शोर उस अग्निके कशपर पैरको दावकर रखता है । और वह अधिक जल जायगा । तो 
हमें यदि अ्रधिक जानकारी नहीं है तो यह सबसे बड़ा दोष है | तो हर प्रकारकी जानकारी 
का हमें यत्न रखता चाहिए | कोई पृर्ष सुनी वातचीतका बहाना करके सोचे कि मैं सब 
जानता हूं। यदि उसके कोई वियोगवुद्धि नहीं है, उसे हटानेका आशय नहीं है तो उसे 
ज्ञानी ही नहीं कहा है । 
शानीकी निष्पर्ग्रहता--इस ज्ञानी पुरषको कम विपाकवश पापकार्योंमें मी कदा- 
चित्‌ प्रवृत्ति करता पड़ती है लेक्रित वह तो ज्ञानमय ज्ञानभावका अनुभवी हो चुका है, सो 
वह केवल पापका ज्ञायक ही रहता है। जैसे पापके सम्बनन्धमें बात कही गई है यों ही 
रागढेष, क्रोध, मान, माया, लोभ, कर्म, नोकर्म, मन, वचन, काय, स्पर्शन, रसना, क्राण, 
चक्षु, श्रोत्र, इन सबके वारेमें यह ही बात लगाते जाइए । वह इन्द्रियोंका परिग्रही नही है 
किन्तु इन्द्रियोंका ज्ञायक है । वह रागहेषका परिप्रद्दी नहों है किन्तु रागद्वेषक्रा ज्ञायक है । 
इस प्रकार इसके अलावा अच्य-अन्य भी बातें सोच लेती चाहिएँ | प्रयोजत यह है कि ज्ञानी 
पुरुष, सम्पःहृष्टि पुरएणः समस्त पर और परभावोंका ज्ञायक ही होता है, परिग्रही नहीं 
होता है । 
अपरिग्गही अशिच्छी भणिदो शाणी य रिच्छदे श्रसणां । 
अपरिशाहो हु अण्णस्स जाण॒गो तेश सो होदि ॥२१२॥ 
ज्ञानोकी अपरिग्रहता--इच्छारहित पुरुष अपरिग्रही कहा गया है | ज्ञानी परुष 
भोजनको नहीं चाहता | श्रत: वह भोजनका ग्रपरिय्रही है। वह तो भोजनका ज्ञायक होता 
है _ यह वात बड़ी कठिन कही जा रही है। भोजन करते हुए भी भोजवसे वियोगबुद्धि 
रखे, इसके लिए कितना ज्ञानबल चाहिए ? खाते स्मय क्‍या किसी को यह ख्याल रहता है 
के भोजन करना मेरा स्वरूप नहीं है, यह विपत्ति है, इससे मैं कब दूर होऊँ ? क्‍या ऐसा 
कोई ख्याल करता है ? क्‍यों बावा जी ? एक भाई ब्रह्मचारी जी का कहना है कि पेट भर 
जायगा फिर रवय॑ ख्याल थ्रा जायगा कि यह दाल चावल खाया मेरा स्वरूप नहीं है। अरे 
पेट भर जानेपर तो खाया ही नहीं जा सकता । ज्ञानीके तो खाते हुएमें भी ज्ञानकी जागृत्ति 
रहती है। भ्रज्ञानी तो यों सोचेगा कि यह पेट भर क्‍यों ग्रभी गया जो यह छोड़ना पड़ा । 


कक न 
गोजनम भी ररुपस्म ए--खाते हुपमें और बहुढसी बातोंका सदा ध्यान रहे । 
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श्राहार करना मेरा स्वभाव नही है। श्रच्छा यह दृष्टि होना भूसेमें कठिन लगे, न हो पाय, 
पर पेट भरनेपर तो ऐसी चर्चा आप कर सकते हैँ कि नहीं कि झात्माका झ्राहार करना 
स्वभाव नही है। कोई अधपेटमें ही कह सकता है, कोई विल्कुल भूलेमें ही कह सकता है, 
जिसके ज॑सा ज्ञानवल होता है वेसा ही उसको याद रह सकता हूं । 
बन्धनके स्वरूपका दिग्दशम--अ्रव स्वरूपकी दृष्टि दीजिए । शआरात्मा श्रमूतिक है। 
इससे तो शरीरका भी सम्बंध नहीं है । यह छरीर तो श्रात्माकों छू भी नहीं सकता | यों ही 
कर्मका भी स्पर्श नहीं है। फिर भी है वन्धन श्रभी, हो, वह सम्बंबकृत वंधन नहीं है किन्तु 
तिमित्तमैमित्तिककृत बंधन है | जैसे एक रस्सी और दूसरी रस्सीमें गाँठ लगा दी जाय तो 
उन दो रम्सियोंका जो परस्परमें सम्बंध है वह सम्पर्बकृत है और निमित्तमैमित्तिककत है 
किन्तु यह शरीर और आत्माका सम्बंध सम्पर्कक्त नहीं है, निमित्तनैमित्तिकक्ृत है । जैसे 
गायके गलेकी रम्सी । गलेका और रस्सीका ब्रंधन सम्पर्ककृत नहीं है कि एक हाथमें गला 
पकड़ा और एक हाथमें रस्सी पकड़ा और दोनोंमें गांठ लगा दिया, ऐसा सम्पर्कक्ृृत नहीं है । 
वहां तो रस्सीका रगसीसे सम्पर्ककृत बंबन है और वहां गाय बृंधनमें श्रा गई, विवश हो गई, 
कहीं जा नहीं सकती । ऐसा जो बंधन गायका हुआ है बह निमित्तनैनित्तिक बंधन है । रस्सी 
से फंसी रस्सीके मध्यमें गायका गला है, इस निमित्तसे बह कहीं जा नहीं सकती । 
निमभित्तने मित्तिकीय वन्धन--एक और जरासा मोटा दृष्टान्त देखो । कभी व्गीचेमें 
जंगलमें श्रपन निकलते हैं तो कोई प्रदेश ऐसा होता है कि वहांसे मविखियां अपने सिरपर 
मंडराने लगती हैं और जैसे जैसे श्रपत चलते हैं वे भिन-भित करती हुई छोटी-छोटी मविखियां 
ग्रापके सिरके ऊपर वैसी ही चलती जाती हैं। देखा है कभी ऐसा ? तो उन मक्खियोंका 
हम आपके साथ-साथ चलते जाना ऐसा जो उनका बंधन लगा है वह सम्पर्ककृत नहीं है । 
हमारे सिरसे वे मबिखयां बहुत ऊँचे हैं मंडरा रही हैं, वह निमित्तनैमित्तिक सम्बंधकृत बंधन 
है । यों ही शरीरका श्रौर आत्माका निमित्तनेमित्तिक बंबन है । 
भोजनकी अपरिग्रहता--तो जब आात्माका शरीरसे भी सम्पर्क नहीं है तो भोजवकी 

सम्पर्क क्या हो सकता है ? फिर भोजनका यह परिग्रही कैसे कहा जाय ? भोजनका सम्बंध 

नहीं है यहां । यह आत्मा ज्ञानस्वरूप है। ज्ञानके द्वारा ज्ञानमय निजको जानता है। श्ञॉत 

करता है इत्तना ही आझ्ात्माका वतृ त्व है और इतना ही भोकतृत्व है। भोजन करनेके काशर्म 

भी भोजनको विषय मात्र करके जो रसादिकका ज्ञान किया गया है उस ज्ञानका यह वर्ती 

है, पर भोजनका ग्रह कर्ता नहीं है । यह तो भोजनका ज्ञायक है । 

ज्ञानीका ज्ञानममय भाद--इच्छाका नाम परिग्रह है। जिसके इच्छा नहीं है उसके 
रिग्रह नहीं है। इच्छा अज्ञानमय भाव है । अ्ज्ञा .मय भाव ज्ञानी जीवके नहीं होता है । 
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ज्ञानीके ज्ञानमय ही भाव होता है सो ज्ञानी धूंकि अज्ञानमय भावसे रहित है, इच्छासे 
रहित है इसलिए वह आाहारको नहीं चाहता | दब ज्ञानीके आहारका परिग्रह नहीं है। 
ज्ञानमय एक ज्ञायक्ाव ही होनेसे ज्ञानी श्राह्रका सिर्फ ज्ञाता ही रहता है । 
अपरिग्गहो अशखिच्छी भरिदों णाणे य शखिच्छदे पाण | 
अपरिगहो हु पाणस्स जाणगो तेण सो होदि ॥२१३॥ 
ज्ञानीके पानमें भी निष्पस्ग्रददा--इच्छारहित पुरुष अपरिग्रही है। ज्ञानी पान 
भी नहीं चाहता है। पीमेकी चीजें, दूध पीना, रस पीना, शरवत पीना, इस पानको भी वह 
ज्ञानी जीव नहीं चाहता । इसलिए ज्ञानी पानका भअ्रपरिग्रही है। वह तो पानका केवल ज्ञायके 
ही है। यह भी वड़ी कठिन वात है | खाना खाते हुए खादासे वियोगबुद्धि रखना, ज्ञायक 
रह जाना यह अज्ञानीको कठिन है, इसी प्रकार पानी आदि पीते हुए उससे वियोगबुद्धि रखे, 
मात्र ज्ञायक रहे, यह भी कठित है । 
ज्ञानीके अज्ञानम्य क्षावदा अभाव--इच्छाका नाम परिग्रह है। जिसके इच्छा नहीं 
है उसके परिग्रह नहीं है। इच्छा अ्ज्ञानमय भाव है। अज्ञानमय भाव ज्ञानीके नहीं होता 
है। ज्ञानीके ज्ञाममय ही भाव होता है। ज्ञानी अपने ज्ञानमय भावसे पानको भी नहीं 
चाहता । चाहना स्वयं अ्ज्ञानमय भाव है। ज्ञानमय भाव तो ज्ञानका परिणमन है । ज्ञानके 
रवरूपको जानना यह ज्ञानमय भाव है और राग हो, हेष हो, चाह हो, जो भाव स्वयं 
जाननहार नहीं है किन्तु जातनहारके द्वारा भोगे जाने वाले हैं उन सब भावोंको अज्ञानमय 
भाव कहते हैं। तो ग्रज्ञानमय भाव ज्ञानीके नहीं है। वह पानकी नहीं चाहता। अतः 
ज्ञातीके पानका भी परिग्रह नहीं है। ज्ञानमय एक ज्ञानभाव होनेसे वह पानका ज्ञायक ही 
रहता है । 
शानीको विविक्तत्ता--भैंया | यों चार गाथाएँ एकसे विषयको बताने वाली तिकली 
हैं, जितका संकेत यह है कि लोकमें पुण्य पाप खान पान इन चारोंकी प्रसिद्धि है। ज्ञावी 
पुरुष इन चारोंको नही चाहता । न पुण्य चाहता, न पाप चाहता, न खान चाहता, न पान 
चाहता । ओर ये चारों बातें तो उपलक्षणात्मक हैं। सभी पर और परभावोंकों यह ज्ञावी 
नही चाहता । मनुष्य तियेञ्च आदिक पर्यायें उत्पन्न होती हैं और उन पर्यायोंमें रहकर 
सर्व पर्यायोंके रूप प्रवृत्ति करता पड़ता है किन्तु अनुभव उसका यही रहता है कि मैं मनुष्य 
नही हूं, तिर्यल्‍च नही हूं, मैं तो एक ज्ञानमात्र हूं । 
ज्ञानीकी सर्चत्र ज्ञायकता--पुरुष लिंग धारण करके भी यह ज्ञानी अंतरमें श्रद्धा 
रखता है कि मैं पुरुष नहीं हूं। स्त्री शरीर धारण करके भी उस शरीरमें रहने वाला 
अन्तरात्मा ज्ञानी यह अनुभव करता है कि मैं स्त्री नहीं हूँ । ज्ञानी पुरुष अपने आ्रापको 
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ज्ञानमयरूपसे ही अनुभव करता है । श्रत: उनके इत सव'बातोंका परिग्रह नहीं होता, किन्तु: 
आ्रात्मीय आरन्दमें तृप्त होकर असन पान आदिके सम्बन्धमें निष्परिश्रही रहता है। जेसे 
दर्पणमें बिम्व ऋलकता है इसी प्रकार ज्ञानीमें वे श्राह्दर अ्रनसनादिक् आहारके वस्तु वस्तु- 
रूपमें भलकते हैं । यह उनका ज्ञायक है पर रागखूपसे ग्रहण करने वाला नहीं' है । खाबो 
पियो, इससे ही भला है, इससे ही मेरा पोषण है, यही मेरा सब कुछ है, इससे ही मेरा 
ग्ररितत्व है ऐसे रागरूपसे आहार आादिका ग्रहण नही करता । 

ज्ञानीका आशय--ज्ञानी पुरुषके किसी भी प्रकारकी बाह्य द्रव्योंमें श्रा्कांश्षा, तृष्णा, 
मोह, इच्छा नहीं होती है । तब बह रवाभाविक परमानन्दमें तृप्त होता है, इत सबका मात्र 
ज्ञायक रहता है। यह भी है इस रूपसे, उनका जाननहार ही रहता है, रायरूपसे लगाव नहीं 
करता है। जैसे कि चरणानुयोगके ग्म्थोंमें भी बताया है कि साधु "रुप साधनाके लिए 
आहार नहीं करते, शरीर साधनेके लिए, ग्रायु श्खनेके लिए नही किन्तु ज्ञानके लिए, संयम 
के लिए, ध्यानके लिए आ्राहार करते हैं । आहार ज्ञानी भी करते हैं मगर बिवेकसे करते हैं। 
वह ज्ञानी पुरुष तो अपनी आ्रात्मसाधनाके लिए जिन्दा रहना चाहता है; जिन्दा रहनेके लिए 
जिन्दा नहीं रहना चाहता है, ऐसा अन्तरमें अन्तर आनेके कारण ज्ञानी जीव निष्परिग्रही 
रहता है श्लौर उनका ज्ञायक ही रहता है । 

एमादिये हु विविहे सब्वे भावे य रिसच्छेदे शाणी । 
जाणगभावो शियदो णीरालम्बों हु सब्बत्थ ॥२१४।। 

ज्ञानीके परद्रव्यका अपरिग्रहित्व--पहिले कुछ भाव बताए गए कि इन परद्रव्योंके 
भावोंको या परके निमित्तसे होनेवाले विभावोंकों ज्ञानी जीव नहीं चाहता । श्रब कहते हैं 
कि इस ही प्रकारके नाना तरहके जो भी परद्र॒व्योंके भाव हैं उन परभावोंको भी ज्ञानी जीव 
नहीं चाहता । क्योंकि ज्ञानी जीव तो सर्वेत्र ज्ञायक भाव स्वरूप नियत और निरालम्ब रहता 
है । जब किसी भी परभावोंको नहीं चाहता तो यह ज्ञानी जीव परिग्रही नहीं. होता है । 

परिग्रहित्वका फारण इच्छा -परियग्रही होना भ्रन्तरमें इच्छापर निर्भर है। किसी भी 
बाह्य _वस्तुमें भुकाव है, चाह है तो वह परिग्रही हो चुका । उसपर परिग्रहका भार लद 
गया । जिस वस्तुका राग है उस वस्तुका विनाश होनेण्र बड़ी विद्वलता होती है । वह सब 
इस इच्छाका ही प्रसाद है | बाह्यवस्तुके विनाशसे विह्ललता नहीं है किन्तु अपनेमें इच्छा की 
झौर उस इच्छाका विधात हो रहा है इस कारण विह्नलता है| यों समस्त परभावोंको 
ज्ञानी जीव नहीं चाहता है, वह तो सर्वेत्र निरालम्ब है, प्रत्येक स्थितिमें. वह अपनेको ग्रकेला 
निरख सकता है । 

जननी गृहस्थकी अस्तनिस लता[--गृहस्थ भी चाहे दूकानमें बैठा हो, चाहे: घरमें हो 
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चाहे किसी प्रसंगमें हो, यदि किसी क्षण अ्रपनैको सबसे निराला ज्ञान स्वभावमात्र तक सकता 
है तो वह गृहरथ धन्य है, वह ज्ञानी है, वह संत है | धर्मका पालन परमार्थसे यही है । धर्म 
के लिए हाथ पैर फंलानेकी आवश्यकता नहीं है । वह तो मजबूरन ही फँैलाये जाते हैं। राग 
की उदय आये तो इस राग्रको क्रिस जगह पटके ? उस जगह रागकों छोड़ना चाहिए जिस 
स्थानमें रागको छोड़नेमें आत्मा विपरीत पथमें न लगे,,विषयकपायोंमें न लगे । ऐसे विवेकके 
कारण ज्ञानी जीव पूजा, भक्ति, दान, उपकारमें अपने हाथ पैर फैलाता है और ग्रहस्थावस्थामें 
यह संव करना चाहिये । परमार्थत: यदि आात्मबल जाग्रत है तो इतनी प्रवृत्ति करनेकी श्राव- 
शयकता नहों है । वह तो किसी भी जगह किसी भी स्थितिमें सबसे निराला ज्ञानस्वभावमात्र 
अपने श्रापको देखकर सुखी हो सकता है | ज्ञानी जीव समस्त प्रभावोंके भारको नहीं चाहता 
इसलिए उनका परिद्ही वह नहीं होता । इस प्रकार यह सिद्ध है कि ज्ञानी जीव अत्यन्त 
निष्परिग्रही होता है । 
जञानीके स्वच्छ स्तरूपका असुभव-यह ज्ञानी पुरुष भाषांतरोंके परिग्रहसे शून्य होनेके 
कारण वसन कर दिया है समस्त भ्ज्ञानभावोंकों जिसने ऐसा निर्भार होता हुआ सबव पदार्थों 
में अत्यन्त निरालम्व होकर टंबोत्वीर्णो एक ज्ञायक स्वभावमात्र अनुभवमें रहता हुआ साक्षात्‌ 
ज्ञानघन आात्माका अनुभव करता है| भीतरकी स्वच्छताका ही सारा प्रताप है। कर्मक्षय, 
कमसम्वर, शांतिलाभ ये सब अंतरंगकी स्वच्छतापर सिर्भर हैं। बाहरी दिखावट सजावटसे 
शान्ति प्राप्त न हो जायगी और अंतरंग स्वच्छता सबसे निराले निज स्वरूपमात्र अपने 
आपको निरखनेसे होती है। यह ज्ञानी पुरुष इस ही उपायसे अ्पनेकों स्वच्छ ज्ञानधन अनुभव 
करता है । भैया ! पूर्वमें बँधे हुए कमोमें उदयवश ज्ञानी जीवके उपभोग भी होता है, किन्तु 
उसके उपभोगमें रागका अभाव है । इस कारण वह उपभोग भी परिग्रहभावको प्राप्त नहीं 
होता । ज्ञादीकी कितनी उत्कृष्ट महिमा है ? जिस जालके गअन्दर मिथ्याहृष्टि बना हुआ 
आत्मा सुंस।रबंधतको बढ़ाता है, देखनेमें वैसा ही जाल है । उन जालोंमें रहता हुआ सम्य- 
हहष्टि परिश्रह भाव तकको भी नहीं प्राप्त होता | यह सब गुणोंकी अ्न्ौकिक महिमा है। 
अब यह बतलाते हैं कि ज्ञानी पुरुषके उपभोगका परिग्रह नहीं बतता । इस ही के उत्तरमें 
अगली गाथा आ रही है। 
उप्पण्णोदयभोगो वियोगबुद्धीए त्तस्स सो रिच्च । 
कंखामशागयस्स य उदयस्स णा कुब्बये खाणी ।२६१५॥ 
ज्ञनीके त्रिविध उपभोगकी अपरिग्रहता--क्या कहा जा रहा है कि ज्ञानी परुपके 
प्रभोगवग परियग्रह नहीं बनता ॥ वयों नहीं वतता, उसके विश्लेपणमें उपभोगके तीन भेद 
वि.ए जा रहे हैं। भोग तीन प्रकारके ६--(१) अत्तीत उपभोग, (२) भविष्यत्‌ उपभोग झौर 
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(३) बतेमान उपभोग । जो भोग भोग छुके है[|उन भोगोंका नाम है श्रतीत उपभोग । जो 
भोगे जायेंगे उदका नाम है भविष्यतु उपभोग, श्र जो भोग वर्तमान समयमें भोगे जा रहे 
हैं उनका +म है वर्तमान उपभोग । इन तीनों उपभोगोंका ज्ञानी जीव परियग्रही नहीं है । 
अतीत उपभोगकी निष्परिग्रहता--यों भैया ! कर्मोदयजन्य उपभोग हे प्रकारके हैं | 
उनमेंसे जो अतीत उपभोग है, जो गुजर गए भोगोपभोग हैं वे तो गुजरे ही हुए हैं । ग्ुजरेका 
स्मरण करना, सम्बंध जोडना यह तो निपट अज्ञांनीजनोंका काम है । जैसे कोई पुरुष बहुत 
धनी था और भ्रब उदयवश् गरीब हो गया, तो गरीब होनेपर भी दो आदमियोंके बीच वह 
अपनी श्ञानकी बात कहता है कि मेरे द्वारपर तो सैकड़ों पुरुषोंके जूते उतरते थे, इतना 
तांता लगा रहता था, इतने घोड़े थे, इतना वैभव था । ऐसा जो अ्रतीतसे सम्बन्ध जोड़ रहे 
हैं बह वया है ? वह अ्रतीतका परिग्रह बना रहा है। चीज नहीं है पर परि|्रह बना रहा 
है । बात गुजर गई, पर गुजरी हुई वातको भी लोगोंके सम्मुख रखे, ममता रखे तो वह पार- 
ग्रह बन रहा है | ज्ञानी जीव अतीतका विचार नहीं करता | उसमें ममता, मोह.. राग तहीं 
करता । सो अतीत तो अतीत ही हो गया इस कारण परिग्रहभावको प्राप्त नहीं होता । 
अतीत परिग्र हमें ज्ञानी व अज्ञानीकी धरणा--अतीत परिग्रह तो गुजर गया, नष्ट हुआ, 
फिर कहनेकी जरूरत वया है ? क्यों कहा जा रहा है ? क्‍यों अपने अ्रतीतका हाले दूंसरोंको 
सुनाता है ? मोक्षमार्गमें इसकी श्रटका हैं क्या कुछ कि सुनाए बिना मोक्षमार्ग न मिलेगा । 
किन्तु वह दूसरोंको सुनाता है तो इसका काररा राग है । वह अतीतके बारेमें लोगोंको सुता- 
सुनाकर अपना परिग्रह बना रहा है । ज्ञानी पुरुष उसका स्मरण भी नहीं करता है कि मैं 
ऐसा भोगता था, ऐसी शानमें रहता था, ऐसा वैभव था, ऐसी प्रतिष्ठा थी । क्‍यों ख्याल 
किया जा रहा है अतीतका ? श्रे कोई मोक्षमार्ग तो नहीं है, रंत्नन्नय' तो नहीं है । महं 
रु्याल किया जाना ही इस बातको सिद्ध करता है कि उसके अन्दर राग है| ज्ञानी जीव 
सोचता है कि यह तो अतीत ही हो गया सो वह उसका स्मरणा भी नहीं करता है। 
ज्ञानीके भविष्यत्‌ परिग्रहका ऋभाव---भविष्यके जो उपभोग हैं, उनका परिग्रह अपना 
तब कहलाये जब चाह उनकी- की जा रही हो | अ्रतीतकी चाह यह ज्ञानी नहीं कर रहा है, 
पर श्रत्तीतमें अहंकार कर रहा है। तो अहंकार तो परिग्रहका रूप है। और भविष्यत्‌काल 
का उपभोग जब उनकी चाह की जा रही हो तब 'परिग्रंह बन सकता है, सो जेसे मुझे यह 
मिल जाये, हमारी ऐसी दूकान हो जाय, ऐसी अमुर्क चीज बंन जाय, इतनी स्थिति हो जाय 
ऐसा जरिया बन जाय श्रादि प्रकारसे . भविष्य रुम्बंधी कुछ भी -चाह करे तो भविष्य जब 
होगा तब होगा, मगर परिग्रंह अवसे ही लग गया । श्रतीतक्रांलके उपभोगसे अ्रहुंकारका परि- 
प्रह होता है और भविष्यकालके उपभोगकी इच्छासे परिग्रह होता है। तो जो भ्रनाग्रत परि- 


समयसार प्रवचन अहम पुस्तक ३७७ 


ग्रह है वह तब ही परिग्रह कहला सकता है जब उसकी चाह की जा रही हो । सो भविष्य 
की भी चाह ज्ञानी नहीं करता । 
चाहके प्रकार--चाह भी एक आसक्तिपर्वक होती है और एक साधारणत्तया होती. 
है। ज्ञानी गृहस्थ दृकानपर जाता है तो क्या उसे यह चाह नहीं होगी कि आय हो और 
दुकान चले । होती है पर वह तात्कालिक चाह है, कतंव्य वाली चाह नहीं है | पर अंज्ञान्ी 
जीव तो ग्रपनी पर्यायमें ग्रासक्ति रखकर यहाँ मैं धनी कहलाऊँ, मैं लोकमें प्रतिष्ठित वर्नू: 
ऐसी चाह करनेका भी यत्न करता है। परिग्रह तो लेशमात्र भी होने वाली इच्छामें है । 
पर ज्ञानी संत रागके प्रकरणमें इस रागका परिग्रही नहीं कहलाता । भविष्यका भी परिग्रही 
ज्ञानी पुरुष नहीं कहलाता । भविष्यका भी परिप्रह ज्ञानीपर नहीं लगता है | 
वर्तमान उपभोगमें भी ज्ञानीके निष्परिग्रहंता--अब रह गया वर्तमान परिग्रह 
उपभोग । वर्तेमाव उपभोग भी ज्ञानी जीवका परिग्रह नहीं है। वह किसी प्रकार वतंमानमें 
भोग भोगे जा रहा है, किन्तु ऐसे भोग मुझे सदा काल मिलें ऐसी बुद्धिसि भोगा जाय तो वह 
वर्तेमान उपभोग परिश् ह वव गया । और ऐसा क्‍या उपभोग परिग्रह हो सकता है कि भोगा 
तो जा रहा है पर वियोगबुद्धि चली जा रही हो । फंस गए हैं, इस श्रापत्तिसे कब दूर हों, 
ऐसी बुद्धिसे उपभोग भोगा जाता हो तो वह केसे परिग्रह हो सकता है ? वर्तमान उपभोग 
रागबुद्धिसे ही प्रव्तमान हो तो परिग्रह होता है, किन्तु वर्तमाव उपभोग ज्ञानी जीवके राग- 
भावसे प्रवर्तेमान नहीं देखा गया है क्योंकि ज्ञानी पुरुषके अज्ञानमय रागबुद्धिका भ्रभाव है। 
मात्र वियोगबुद्धिसे कर्मविपाकवश वेदनाकी शांतिके अर्थ उपभोगोंमें प्रवृत्ति हो तो बह 
उपभोग परिग्रह नहीं होता है | इस कारण वर्तमान उपभोग भी ज्ञानी जीवके परिग्रह नहीं 
होता है । ह 
ज्ञानीके तीमों कालकि उपभोग परिग्रहपनेका अ्रमाव--अब बतलावो अतीत उप- 
भोग तो अतीत ही हो गया, उसमें तो ज्ञानी अपना उपयोग भी नहीं देता है तो परिग्रह 
कंसे बने ? भविष्यत्‌ उपभोग चाहा न जा रहा हो तो उसका परिग्रह कैसे बने ? ज्ञानीके 
अज्ञानमय भाव जो श्राकाक्षा है उसका अभाव है, सो ज्ञानी जीवके परिग्रह भावकी प्राप्ति 
नहों होती । अब यह प्रइन हो रहा है कि भविष्य कालका जो उदय है, उपभोग है उसको 
ज्ञाती जीव क्‍यों नहीं चाहते ? उसके उत्तरमें कहा जा रहा है | 
जो वेददि वेदिज्जदि समए समए विएस्सदे उहग्रं | 
त॑ जाणओो हु णाएी उभय॑ पि ण कंखइ कयावि ॥२१६॥ 
वेश्वेदकभावकी क्षशिकता--त्रस्वुस्तररूपके बहुत मर्मकी वात ज्ञानी सोच 


में वी सम! रहा है 
उपभोगके सम्बन्धमें कि दो प्रकारके भाव उत्पन्त होते हैं, एक इच्छा के समयका भाव और 
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हंसरा भोगने के समयका भाव । इन्छाके सम्यके भावका नाम है वेद्यग्राव और भोगनेके 
समयके भावका नाम है वेदकभाव | क्‍या वेद्यभाव सदा रहता है ? इच्छाका परिणमनरूप 
क्या भाव वया सदा रहता है ? वह तो होता चला जाता है। समय-समयमें नष्ट होता 
जाता है। इसी प्रकार उपभोगके भोगनेवा भाव क्या सादा रहता है ? भोगका भी भाव 
समय-समयमें नष्ट होता है । 

वेधवेदकभावकी क्रमवर्तिता--भैया ! एक समयमें जोवमें क्या दो परिणाम हो सकते 
हैं कि इच्छाका भी परिणाम रहे और उसही के भोगनेका भी परिणाम बने ? जिस कालमें 
इच्छाका परिणाम है उस कालमें भोगनेका परिणाम नहीं है और जिस कालमें भोगनेका 
परिणाम है उस कालमें इच्छाका परिणाम नहीं है। सीधी बात देखो कि जब श्रापको यह 
इ*छा है कि इस समय २५ रु० की श्राय होना चाहिए । इस इच्छाके समयमें २४५ २० 
श्रापके सामने हैं क्या ? श्रपर हैं तो इच्छा ही नहीं हो सकती कि २५ रु० की [आप हो, 
चाहे नई इच्छा कर लो कि और २५ ० श्राने चाहिएँ। तो जो हस्तगत हैं उनकी चाह 
नहीं होती याने जो भोग भोगा जाता है उसकी चाह नहीं होती । जब इच्छा हो रही है वो 
इसका अर्थ है कि वह चीज आपके पास नहीं है और जो चीज पास नहीं है उसका भ्रर्थ है 
कि उसका भोग नहीं हो रहा है | तो जब इच्छा हो रही है तब भोग नहीं होता और जब 
भोग हो रहा है तब इच्छा नहीं होती । । 

मोहियोंके वेद्येके समयमें वंदकमावक्री उत्सुकता--बड़े लोग, समर्थ लोग, पुण्योदय 
वाले लोग यह चाहते हैं कि जो हम चाहें सो तुरन्त पूर्ति हो । कोई धैर्य नहीं करता, गम 
नहीं खाता । जैसे आपकी घरमें इच्छा हुई कि आज तो पापड़ बनने चाहिएँ। तो आप 
कितनी विह्नलता करते है कि अभी बनने चाहिएँ। तो आपके घरमें कहती हैं कि श्राज 
बसे बन सकते हैं। तो कहते हो कि नहीं-नहीं जल्दी तैयार करो । तुरन्त तैयार करो । 
क्या चीज नहीं है जो श्राज नहीं बन [सकते हैं। बतलावो जो चीज न हो ला दें। जब 
इच्छा हुईं तो उसी समय लोग उसे।भोगनेमें अपना बड़प्पन महसूस करते हैं। हमारा उदय 
अ्रछा है, हम बड़े हैं, हम जो सोचें वह तुरन्त होना चाहिए। अच्छी बात है । उसमें 
इतनी देर न लगना चाहिए । एक घंटा लगना चाहिए । तो क्या ५ मिनट लगना चाहिए -? 
पाँच मिनट भी न लगना चाहिए । एक मिनट लगे, एक सेकेण्ड लगे ! नहीं इच्छा तो 
ऐसी रहती है कि जिस समय इच्छा करू उस समय पूर्ति हो । तो यह बात तो हो ही नहीं 
सकती । वस्तुस्वरूप नहीं कहता कि जिस कालमें इच्छा हो उसी कालसें उपभोग भी हो । 

पेयभाव व वेदकभावका परस्परमें विरोध-भैया ! वेद्थभाव व वेदकभाव इन दोनोंका 
- परस्पन्में विरोध है। जैरे राग और दैराग्यका विरोध है कि राग है तो वैराग्यका परिणाम 
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नहीं है, वेराग्य है तो रागकका परिणाम नही है, संसार श्रीर मोक्षमें विरोध है कि जिस 
समय संसार है उस झ्मयमें मोक्ष नहीं है, जिस समयमें मोक्ष है उस समयमभे संसार नहीं 
है । मोक्ष होनेके बाद फिर संसार नहीं होता, यह यहाँ विशेष है । इसी प्रकार इच्छा शोर 
भोग इन दोनों परिशापोंमें विरोध है । जिस कालमें इच्छा है उस कालमें उस ही पदार्थ 
सम्बंधी भोग नहीं है, जिस कालमें भोग है उस कालमें उस पदार्थसम्बंधी इच्छा नहीं है। 
चेद्यभ्ाव व वेदकसावके सुगपत्‌ न होनेपर इष्टान्त --एक मनुष्य छ्पसे सताया गया 
गर्ममें चला जा रहा है, जब बड़ी तेज ध्वूप लगी तो उम्रके इच्छा होती है कि मुझे छायादार 
वृक्ष मिल जाय । छायादार वृक्ष पा लिया, उन वृक्षोंके नीवे विधाम कर जिया । जिस समय 
इच्छा कर रहा है उस समय क्या उसके ऊपर छाया है ? नहीं है । वह सताया हुआ्ा है, 
और मिल जाय छाया वाला वृक्ष और उस छायाके नीचे पहुंच जाय तो पहुंचनेपर वह छाया 
का सुख भोगता है या वहाँ यह इच्छा करता है कि हे प्रभो मुभे छाया मिल जाय ? उस 
समय वह इच्छा नहीं करता । वह उस समय विश्वामका श्रानन्द लेता है, इच्छा नहीं करता 
है । तो भोगके समयमें इच्छा नहीं है और इच्छाके समयमें भोग नहीं है । 
ज्ञानीका ज्ातृत्व--भैया ! वड़प्पन माना जाय तब जब कि इच्छाके ही कालमें भोग 
हो जाय । इच्छा पहिले हुई, भोग बहुत बादमें होगा । ऐसा श्रन्तर तो कोई नहीं सहना 
चाहता । पर क्‍या हो सकता है ऐसा कि इच्छाके ही कालमें उपभोग हो जाय ? कभी नहीं 
हो सकता । ऐसा ज्ञानी जानता है कि जिस कालमें इच्छा करें उस कालमें मिलता तो कुछ 
हे नहीं श्रोर जिस कालमें मिलता है उस कालमें इच्छा पिशाचिनी रहती नहीं, तब फिर 
इच्छा क्‍यों की जाय ? ऐसा ज्ञानी पुरुषक्रा परिणाम रहता है। यह ज्ञानी आत्मा तो श्रव 
होनेके कारण अ्रथवा इसका जो स्वभाव है, ज्ञायकस्वरूप है वह ध्रव है सो ज्ञानी श्रात्मा 
तो टंकोत्कीणंवत्‌ निश्चल स्वतः:सिद्ध एक ज्ञायकस्वरूप रहता है, शाइवत नित्य रहता है 
भ्ौर जो वेद्यवेदक भाव है इच्छाका परिणाम और भोगनेका परिणाम यह उत्पन्त और 
घ्वप्त होता रहता है। ये विभाव भाव हैं इसलिए क्षणरिक हैं । 
वेधरभावकी पृर्तिका असाव--भैया ! अपने आ्ापमें तीन बातें देखो--स्वयं, इच्छा 
ओर भोग। स्वयं तो नित्य है और इच्छा और भोग ये दोनों भ्नित्य हैं, उत्पन्‍्त होते हे 
नष्ट हो जाते है। भ्रव चाहने वाला यह स्त्रयं है । यह तो अवश्य >व्य है किन्तु चाहनेकी 
पर्यायहूपसे तो अनित्य है। इस अपनेको पर्यायरूपमें न निरखकर नित्य निरखो | इसमें 
एक परिणाम होता है जो इच्छाको बनाता है तो चाहा हुआ जो वेद्य भाव है उस वेद्य 
भावको जो वेदेगा वह वेदने वाला भाव जब उत्पन्न होता है तो चाहा जाने वाला भाव 
नष्ट हो जाता है, श्र्थात्‌ जब ॒भोगनेके "परिणाम टोते हैं तो इच्छा सम्बन्धी भाव तहत 
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जाता है । जब वह कांक्षमाण भाव, इच्छी वाला भाव नष्ट हो गया तो भोगने वाला भाव 
श्रव किसे वेदे ? भोग उस इच्छामेँ नही' भोग सकते । जेब उस इच्छामें नहीं भोग सके तो 
इच्छा चाह करके ही मर गई । इच्छाका काम -इंच्छाके: ही'सगयमें नहीं हो सकता । 
चाहकी तरस तरस कर हीं मरनेके लिये उत्पत्ति--जैसे किसी मनुष्य या स्त्रीके वारे 
में कोई कहता है कि देखो वह वेचारा तो अमुक वातके लिए तरसता तरसता ही मर गया 
उसकी पूति नहीं हो सकी । तरस-तरस करः प्राण गँवा' दिएँ।. इस प्रकार यह इच्छा भी 
तरस-तरस कर अपना विताश कर लेती है। इच्छाका'" काम * किसी भी पुरुषके नहीं बनता 
है, चाहे तीर्थंकर हो, चाहे चक्रवर्ती हो, साधारण 'मनुष्य' हो; किसीके भी इच्छाकी पूर्ति 
नहीं होती इच्छाके समयमें, पर इच्छा तरस-तरत कर ही विनष्ट'हो जाया करती है । ऐसा 
ज्ञानी पुरुष जानता है| इस कारण ज्ञानी पुरुष कुछ भी चाह ःसहीं-करता । क्‍यों की जाये 
चाह, यह चाह तो चाह-चाहकर रह रह कर नष्ट हो जायगी । 'इससे कल्याण नहीं है! 
ऐसा जानकर ज्ञानी पुरुष भविष्यतु उपभोगोंको नही चाहता है । " 
वेद्ययेदकमावकी अनवस्था--ज्ञानी जीव यह जानता है कि इच्छाके समयमें उपभोग 
नहीं है और उपभोगके समयमें इच्छा नहीं है तो इच्छा उपभोगरहित ही रही । जिस 
समय इच्छा की जा रही है किसी उपभोगवी तो जब उपभोगका काल श्राता है तो इच्छाका 
भाव नष्ट हुआ, फिर वह उपभोगका परिणाम किस इच्छाको वेदे ? यदि यह कहा जाय कि 
कांक्ष्ममाण वेद्य॒भावकी अनन्तर होने वाली प्रन्य इच्छाको भोगेगा तो जब दूसरी इच्छा 
होगी, उससे पहिले वह वेदक भाव नष्ट हो जायगा, उपभोगका परिणाम समाप्त हो जायगा 
फिर उस इच्छाको कौन वेदेगा ? यदि वेदक भावके पदचात्‌ होने वाले भावको वेदेगा ऐसा 
सोचा जाय तो वह वेदकभाव होनेसे थहिले ही वह वेद्य भाव नष्ट हो जायगा, फिर वह वेदक 
किस वेद्यको वेदेगा ? इस तरह कांक्ष्यमाणभाव और वेदकभाव इनकी अ्रनवस्था हो जायगी | 
इससे सीधा यह जानना कि इच्छाका भाव और भोगका भाव एक समयमें नहीं होते हैं। जब 
भोग है तब इच्छा नहीं है ओर जब इच्छा है तब भोग नहीं है । 
ज्ञानीके भोगकी वारुछाके अभ्ावका कारण - भैया ! भोगने किसी इच्छाका समागम 
नहीं कर पाया । कहो भोगके बाद जो इच्छा होगी उसे भोगेगा । पहिली इच्छाके बाद जो 
नई इच्छा होगी उसे भोग लेगा । तो नई इच्छाके पहिले तो भोग भी नष्ट हो गया | तात्पयें 
यह है कि इच्छाकी पूर्ति किसीके भी नहीं हो रूकती । यह मोटी ही बात नहीं कही जा रही 
: है किन्तु सिद्धान्तकी बात कही जा रही है कि वस्पुस्वकूप ऐसां है कि इच्छा कभी पूर्णो हो 
ही नहीं सकती । इस सिद्धांतकों जातने वाला ज्ञानी परुष किसी भी प्रकारकी वाझछाको 
हो करता | जब वेद्यमाव और वेदब्रभाव चलते हैं, नष्ट होते रहते हैं तो कुछ भी चाहा 


समयसार प्रवचन आध्टम पुस्तक घ८१ 


हुआ अनुभवमें नही, आ सकता । जब चाहा हुआ हो रहा है तब वह अनुभवविहीन है। 
जब अनुभवमें ग्रा रहा है तो चाहा हुआ्ना नही है । इस कारणा विद्वान ज्ञानी संत पुरुष कुछ 
भी चाह नहीं करते। परपदार्थोकी चाहसे वेभवसे श्त्यन्त बिरक्तिको प्राप्त होते हैं। 
इसको स्पष्ट करनेके लिए ग्रब यह अगली गाथा आरा रही है । 
बंधुवभोगरिमित्ते ग्रज्फवसाणोदयेसु णारशिस्स । 
संसारदेहविसयेसु रोव उप्पज्जदे रागो ॥२१७॥ 
बंध और उपभोगके निमित्तभ्ुत जो अ्रध्यवसानका उदय है वह संसारके विषयोंमें, 
परक्ञेयके विषयमें प्रवृत्त होता है, उन सबमें ज्ञानी जीवके राग उत्पन्त नहीं होता । 
विभावोंकी द्विविधवा--जितने भी विभाव विकार होते हैं सो कोई तो संसारविषयक 
होता है और कोई शरीरविश्रयक होता है। इन भावोंको २ किस्मोंमें बाँठ दो | एक तो 
रागद्वेष श्रादिकके ढंगके भाव और एक सुख दुःख भोगनेके ढंगके भाव । रागादिक भाव तो 
संसार बढ़ाने वाले होते हैं श्रोर सुख दु:खके भाव शरीरविषय्क होते हैं। तो जो संसार- 
विषयक भाव है वह तो होता है बंधके कारण और जो शरीरविषयक अध्यवसान है वह 
होता है उपभोगके कारण याने रागद्वेष मोहादिक भाव बंध करने वाले हैं श्रौर सुख दुःख 
आदिक साव उपभोगके निमित्त हैं । 
संसारविषयक व शरीरजिपयक्र भावोकी विशेषता--ये सभी विकार विकारके नाते 
एक समान हैं किन्तु बंधत बढ़ाने वाले और शरीरविषयक उपभोग करने वाले ऐसे २ भाव 
कहे गए हैं । रागभाव तो बंध ही कराता है और सुख दुःखका भाव वंध नहीं कराता है । 
जहाँ तक राग है तहाँ तक सुख दु:ख चलते हैं ! तिसपर भी * सुख दु:खके ही प्रति दृष्टि हो 
तो सुख दुःख राग नहीं करता । जैसे कभी यह कहा जाय कि हम जानते हैं तभी तो बंधन 
में पड़ते हैं। राग होता है तो जानकर ही होता है । जो चीज नहीं जानते हैं ऐसे पुदुगल 
हैं वे तो बंधको नहीं प्राप्त होते । तो किसीके पराधीन बनते है। हम जानते हैं इसलिए 
पारधीन बनते हैं। सो हमारे पराधीन बननेके कारण ज्ञान हो जाय सो नहीं है । इसमें 
ज्ञान भी होता है, राग भी होता है | ज्ञान जिसमें नहीं है वहां राग नहीं होता है । फिर भी 
बंधका कारण ज्ञान नहीं है, राग है । इसी कारण जिस जीवके राग होता है उसके ही सुख 
दुःख होते हैं, फिर भी सुख दु:खसे बंध नहीं होता है, रागकी ओ्रोरसे ब्रंघ होता है। इस 
कारण सुख दुःख भाव उपभोगविषयक हैं और रागादिक्र भाव संसारविषयक हैं । 
बन्धकी रागहेतुता--यहां बैंकर साहब (श्री महावीरप्रसाद जी बैद्ूर मेरठ) का 
प्रइत बहुत मर्समंका है कि राग बिना सुख दुःख होते ही नहीं हैं, इसलिए सुख दु:ख बंधका 
कारण होना चाहिए, किन्तु स्वरूपपर दृष्टि दें तो सुख दुःखके कारण वंत्र नहीं होता । बंध 
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होता है रागके कारण | सुख दुःख तो उपभोगके कामक्रे हैँ। पर ज्ञानी जीवको इन सबमें 
हु हृष्टि है कि चाहे वे सूख दुःखके ढंगके भाव हों और चाहे वे रागद्ेषके हंगके भाव हों 
सत्र विकार भाव हैं। इस कारण उन सब भावोंमें उस ज्ञानी जीवके शाब नहीं होता है 
क्योंकि वे समस्त विकार नाता द्रव्योंके स्वभावरूपसे देसे गए हैं प्र्थात्‌ माना प्रकारके १६- 
गलकर्मके उदयके निमित्तसे ये भाव पैदा होते हैं । सो टंकोत्कीएवत्‌ निश्चल ज्ञायक सेंदे 

स्वभावरूप श्रात्माके रागाव्किका प्रतियेध किया गया है । 
ज्ञानीकी रागरसरिक्तता--श्ञानी जीवके ये समस्त कर्म चूँकि ज्ञानी रागरससे रिफफे 
है, इस कारण परिग्रह भावकों प्राप्त नहीं होता है। स्त्री पुत्रादिकके पालउके परिग्नह भाव 
को नहीं प्राप्त होता है । क्योंकि उसके पालनेकी प्रवृत्तिमें रागरस नहीं है, पालना पड़ता 
है । जैसे कभी परिवारमे, या सदगोष्ठीमें, मिन्नोंमें रागरस न रहे तो कायदे कानुउके अनुप्तार 
बोलना पड़ रहा है पर परिग्रह नहों रहता है। परिग्रहभाव रहे तो शल्य रहतो है, खिलता 
रहती है, वंधन रहता है। पर रागरससे रिक्त रहनेके कारण उसमें परिग्रह भाव नहीं रहता | 
जैसे जो वस्त्र श्रकषायित हो तो उसमें रंगका सम्बंध होनेपर भी रंग वाहर-बाहुर लोटता 
है । वस्त्र रंगनेके लिए पहिले मजीठा वगैरहमें भिगोया जाता है। जैसे श्राजकल केवल 
फिटकरीमें भिगो दिये जाते हैं और फिर उतपर रंग चढ़ाया जाता है| यदि किसी वस्त्रको 
हर्स और फिटकरीके पानी न भिगोया जाय, खाली पानीमें भिगोया जाय सो वस्त्रपर रंग 
न चढ़ेगा । अगर उसे फींचकर घो दो तो रंग छूट जाता है | इसीलिए यह कहावत है कि 
हर्स लगे न फिटकरी रंग चोखा हो जाग्र | सो ऐसा नहीं हो सकता है । जिस वस्त्रम 
कषायित्व नहीं किया गया है उस वस्त्रमें रंग चढ़ता नहीं है । इसी प्रक्रार जिस पुरुषमें राग 
रस नहीं है उस पुरुषमें कर्म और बाह्य उपाधिपरियग्रह नहीं बत सकते हैं | यहें परिग्रह केव॑ल 
बाहर लोटता है, दिखता है। सम्बंध किया जाता है, फिर भी अंतरमें मिली नहीं है । इसकी 
कारण क्या है कि ज्ञानी पुरुष स्वभावसे ही स्वरसत्तः: ही सर्वरागसे हटे हुए स्वभाव बाली 
है । इस कारण ज्ञानी पुरुष कर्मोके मध्यमें पड़ा हुआ भी तन, मन, वचनकी क्रियावोंके बीच 
में पड़ा हुआ भी उन सर्वकर्मोसे लिप्त नहीं होता है। इसी विषयको स्पष्ट करेनेके लिए 
यह गाथा आ र- है। - 

णाणी रागप्पजहो सव्वदब्वेंसु कम्ममज्कगदोी | 
णो लिपदि रजयेण दु कहममज्मे जहा कराये ॥२१८।!॥ 

ज्ञनीकी रागत्यागशीलता--शानी पुरुष कर्मोके बीच पड़ा हुआ सी तन, मत, वचन 
की चेशमें प्रवृत्त होता हुआ एक सर्व द्रव्योंमें रागकों छोड़े रहनेके स्वभाव वाला है । जैसे 
... कि स्वर्ण कीचड़के बीच पड़ा हुआ भी रजसे लिप्त नहीं होता है । सोने शौश खोरतेगों शाती 
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एक भअन्तर है कि लोहा कीचडमें पड़ा हुआ हो तो वह जंगको खींच लेगा है, किस्तु स्वर्ण 
जंगको स्वभावसे छोड़े रहने वाला है। १०० वर्ष तक स्तर्गाक्ो कीचड़पें पड़ा रहने दिया 
जाय तो उसपर जंग नहीं चढ़ती । ऊपरसे कीचड़ चिपटा है, धो दिया, बस स्वच्छ स्वर्ण 
निकल आया । स्वर्णमें रज खींचनेका, जंग लेनेका स्वभाव ही नहीं है। इसी प्रकार ज्ञानी 
पुरुषको रागरस लेनेका स्वभाव नहीं है । स्वणामें जंग लेनेका स्वभाव नहीं है, सबको स्पष्ट 
मालूम है । ऐसा ही स्वभाव उस ज्ञानीमें इस पद्धतिका हो गया है कि वह रागरस ले हो 
नहीं सकता है। 
रागरसग्किताकी उदाहरस् पृ८क मिड्धि-- जैसे किसी पुरुषका इष्ट गुजर जाय तो उस 
कालमें वह भोजन रस ले ही नहीं सकता है। उसे जबरदस्ती खिलावो, मगर दिल तरसा 
हुआ है अत्यन्त व्याकुल है। सो भोजन भी करता जा रहा है पर स्वादका पता नहीं है । 
उस भोजनमें रागरस नहीं ले सकता है। तो कोई ऐसे भी मनृष्य होते हैं जो उपभोग 
करते हुए भी रागरस नही ले सकते हैं । किसी वालकसे जबरदस्ती कोई काम करावो, 
उसके मनमें नहीं है तो आपकी जबरदस्तीसे उसे करना पड़ रहा है, मगर उस बालकमें 
रागरस नही है। उस काममें, उस चीजमें उस बालकका परिपग्रढ्ठ नही बन रहा है । जैसे 
स्वणों करदमके बींचमें पड़ा हुआ उससे लिप्त नही होता है क्योंकि करदमसे लिप्त हो जाने 
का स्वशेमें स्वभाव ही नहीं है अथवा करदमसे न लिपट सकतेका स्वरणमें स्वभाव पड़ा 
हुआ है। इसी प्रकार ज्ञानी जीव कर्मोके मध्यमें पड़ा हुआ भी कर्मोसि लिप्त नहीं होता है । 
उह समस्त परद्रव्यक्ृत रागका त्याग किए रहनेका स्वभाव रखता है । 
गगरतका शोपक सम्यग्ज्ञान--ज्ञानी जीव क्मोंसे अलिप्त रहनेका स्वभाव वाला 
होनेसे ज्ञानी ही है । पर ज्ञानी हो तब की यह बात है । कोई मुखसे कह दे या सुता सुनाया 
बोल दे, या विषयका ज्ञान है सो बोल दे, उससे रागरस न सूखेगा । रागरसको सोखने 
ताला सम्यण्शान ही है। यथार्थ ज्ञाग बिता रस सूख न हीं सकता है। श्रौर जब तक रागरस 
न सूखे तब तक जीव संकटमें है। सभी जीव संकट-संकटमें ही तो बसे जा रहे हैं। वे राग- 
रस नहीं छोड़ना चाहते है। मर जायेंगे, सब कुछ छूट जायगा, मगर अपने मन्से रागरस 
नहीं छोड़ना चाहते । फल इसका क्या होगा कि संसारकी संतति ही बढ़ेगी । जहां ज्ञान हो 
वहा रागरस रह ही नहीं सकता । 
रागस्सशोपणविद्धिपर एक दृशान्त-- राजबातिकमें एक हइृष्टान्त बताया है कि कोई 
उप व्यभिचारी था और उस ही पुरुषकी मां भी व्यभिचारिणी थी । तो परुष तो क्रिसी 
इपरी सस्‍्नीसे राग रखता था और उसकी मां किसी दूसरे पुरुषसे ही राग रखती थी। 
अंबेरी रात्रिके समयमें उसकी मां चली अपने इष्ट जगहके लिए और यह पुरुष चला अपने 
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इष्ट जगहके लिए। राज्रिमें एक स्थारपर ये दोनों मिल गए । मांक़ी यह ध्यान था कि यह 
वही पुरुष है जो हमारा इृष्ट है और पुरुषको यह ध्यान था कि यह वही स्त्री है। देखो राग- 
रस पतप गया ना । इतनेमें एक बिजली चमकी । और बिजलीकी क्षणिक्र चमकसे उस 
पुरुषने पहिचान लिया कि यह तो मेरी मां है, मांते पहिचात लिया कि यह मेरा बेटा है। 
तो उस बिजलीके चमकनेसे, बथार्थ ज्ञान होनेसे दोनोंके रागरस नहीं रहा । पहिले रागरस 
था, दोनोंमें रागरस था । अब ज्ञान होनेपर रागरस सूख गया । अ्रव वे दोनों सोचें कि यह 
श्राखिर अंधेरा ही तो है, एकांत ही तो है, पहिले जैसा राग कर लें अपने हृदयमें, तो भैया 
ऐसा नहीं किया जा ग्रकता है। असम्भव है। क्योंकि यथार्थ ज्ञान हो गया । 
रागरसका मूल भ्रम--भैया ! जब तक इन बाह्य पदार्थोंमें ऐसा भ्रम चल रहा है 
कि यह मेरा है इससे मेरा हित है, यह ही मैरा वड़प्पन रखता है, इससे ही मुझे सुख 
मिलेगा तव तक इन वाह्म पदार्थमिं रागरस रहता है । और जब वस्तुल्वरूपका यथार्थ शांत 
हो जाय कि प्रत्येक पदार्थ स्वतंत्र हैं, अपनी-प्रपनी स्वरूप सीमामें हैं, अपने स्वरूपसे बाहर 
न भ्रपने गुण दे सकें, न पर्याय दे सकें, एक दूसरेका कुछ करनेके लिए सर्वथा असमर्थ हैं। 
ऐसे स्वतंत्र स्वरूपास्तित्वका परिचय इन जीवोंको हो जाय तो ऐसे यथार्थ ज्ञानके होते ही 
इस ज्ञानी संतमें रागरस नहीं रह सकता । जब ्रज्ञानी था तब अपने कुट्ुम्बके लिए तों 
सारा दिल था, गैरोंके लिए कुछ भी दिल न था । ऐसी कठोरता उस ज्ञानी संतमें नहीं रह 
सकती है, क्‍योंकि अज्ञान हटनेसे रागरस सूख गया । भले ही प्रयोजतवश और गुजारेवश 
कृटुम्बसे रागमय वचनोंसे बोलता हो, पर अंत्तरमें उस ज्ञानीके रागरस नहीं रहा । | 
जञानीके रागरसवर्जन--जैसे कोई छोटा बच्चा माँ से रहित हो जाय श्रौर कोई 
दूसरी स्त्री मौसी समझो, बुआ समझो या अन्य पड़ौसकी स्त्री समकभो उसे पालने लगे, 
उसका पालन-पोषण कर दे | अरब वह १७-२० वर्षका हो गया । उसे यह. मालुम हो जाय 
कि यह मेरी माँ नहीं है जिसने मेरी रक्षा की है, तो माँ जैसा रागरस उसके नहीं रहता । 
भले ही मोहवश राग बना रहे, कृतक्ृत्यतावश, पर मातृत्व जैसा राग नहीं रहता | - वह 
कहेगा कि यह तो मेरी माँ से बड़ी है, यों भी कह देगा कि मां बराबर है या माँ है, इतना 
तक कह देगा, फिर भी अन्तर यह कह रहा है कि मेरे उत्पन्त करने वाली यह मां नहीं है । 
उसके श्रब रागरस नहीं रहता है । तो ज्ञानी जीवके चकि सर्व द्रव्योंमें रागरस नहीं रहता, 
इस कारण राग वर्जनशील होनेसे वह कर्मोके बीच रहकर भी कर्मोंसे बँधता नहीं है । 
शानोके वेद्वन्धवकीा अभाव - भैया ! करणानुयोगकी हृष्टिसे तो जितना राग शेष 
है उतना उसके बंधन है, पर संसारबंधनको बंधत मानकर यहां वेशका निषेध किया जा 
, रहा है। अनन्तानुबंधी कषायके बंधका नाम यह बंधव है । श्रच्य बंधनोंका ताम यह ॒बंधन 
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नहीं है। पर करणानुयोगकी हृष्टिसे तो चाहे संज्वलनका ही बंधन हो, बंबन ही है, पर 
बाह्य संसारमें रस चेना ऐसा बंधन, ऐसा अध्यवसान, ऐसा उपयोग ज्ञानी आत्मामें नहीं 
होता है. और जब इन संसार बढ़ाने वाले कर्मोंक्रा बंत् नहीं होता तो इसीके मायने हैं कि 
कर्मोका उपार्जन नहीं करता । शरीरविषयक जो बंध है उस बंधकों यहां गिततीमें लिया ही 
नहीं है, दृष्टिमें लिया हो नहीं है । 
रागरसरिक्तताके कारण ज्ञानीकी अबन्धकता-->से पानीमें चिकना कमलिशनोका पत्र 
डाल दिया जाय तो कमलिनीका पत्ता पानीसे अ्रलिप्त रहता है। उसका पानीसे अ्रलिप्त 
रहतेका स्वभाव ही है| परीक्षा करना हो तो उसे निकालकर देख लो । कागजको पानीमें 
डाल दो तो उसका स्वभाव तो पानीमें लिप्त होनेका है। यों कमलितीका पत्ता पानीसे 
लिप्त होतेका स्वभाव नहीं रखता है । इसी प्रकार ज्ञानी संत भी शरीरकी प्रवृत्ति कर रहा 
है। मनसे कुछ सोच भी रहा, वचनसे कुछ बोल भी रहा, पर सर्व पदार्थोमिं यथार्थस्वरूप 
स्वतंत्र स्वरूप समझ उकनेके कारण किन्‍्हीं भी पदायोमिं उसे रागरस नहीं आता । और 
बंधन जितने है वे रागरसके बन्धन है, बाहरी पदार्थोका बन्बन नहीं है । जो स्त्री श्रापदा। 
बंधतरूप हो रही है, किसी कारणसे रागरस न रहे अथत्रा बिगाड़ हो जाय तो बंधन मिंट 
जाता है। तो जितना भी बंधन है, परिग्रह है वह सत्र रागरसका है । ज्ञानीके रागरस है 
नहीं, इसलिए उसके परिग्रह नहीं है । 
भ्रण्णाणी पुण रत्तो सत्वदव्वेसु कम्ममज्कगदो | 
लिप्पदि कम्परयेणा दु कददममज्के जहा लोहं ॥२१४७।॥। 
अज्ञानीकी रागरसनिभ्न रता -- जैसे लोहा कर्दमके मध्यमें पड़ा हुआ कर्दमसे लिप्त हो 
जाता है, जंग चढ़ जाती है, इसो प्रकार अज्ञानी जीव कर्मोके मध्यमें पड़ा हुआझ्ना अर्थात्‌ मन 
वचन, कायकी प्रवृत्तियोंमें लगा हुआ सर्व द्रव्योमें अ्रनुरक्त होनेके कारण कर्मरंगसे लिप्त हो 
जाता है। जैसे कि स्वर्णाका स्वभाव कीचड़से अलिप्त रहनेका है, कीचड़में जंग ने अपना 
लेनेका है, यहाँ कर्दमको अपना लेने के स्त्रभाव वाला लोहा है। सो लोडा कर्दमके बीचमें 
पड़ा हुआ कर्देमसे लिप्त हो जाता हैं इसी प्रकार समस्त परद्रव्योंमें किए जाने वाले रागके 
ग्रहण करनेका स्वभाव होनेसे ग्रज्ञानी जीव कर्मोक्रे मध्यमें पड़ा हुआ कर्मोंसे बंध जाता हैं 
क्योंकि ग्रज्ञानीका कर्मोसे वँघ जानेका स्वभाव ही है। ज्ञानप्रकराश्क्ी ही ऐसी महत्ता है कि 
यथार्थ ज्ञानज्योति प्रकट हो जाय फिर संसारके संकट, बंधन नहीं रहते । 
बरादीका कारण पर्योयवुद्धि--इस पर्यायके अ्रहंकारने जगतके जीवोंका विनाश 
किया है । क्‍या है यह शरीर ? अंतम्मे मिट्टीमें ही तो मिलिगा, राख ही तो बनेगा । इसको 
जो यह मोह किया जा रहा है, यह मैं हूँ। ओर इसको ही निरखकर मान अपमात महसूस 
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किया जा रहा है, इसमे मेरा यों सन्‍्मात या अपमान क्रिया । दुनिया जाने कि मैं सन्‍्मानके 
लायक हूं । किसमें सोचा जा रहा है ? इस नाक कान हड्डमें सोचा जा रहा है । उसमें ही 
अहंधुद्धि की जा रही है, इस प्रकार पर्यायमें अहँवुद्धि करने वाले जीव श्रज्ञानों हैं । उस 
ग्ज्ञानीको कर्मोम्ते लिपट जानेका स्वभाव है | यह अज्ञानी समस्त पदढा्थोमिं राग ग्रहण करने 
का स्वभाव रखता है । सो कर्म रजसे बंधता चला जाता है। इस लोकमें जो जिस स्वभाव 
वाला है वह वैसा ही बनता चला जाता है। प्रकृति होनेसे उस वस्तुमें वैसे ही परिशमत 
की बात होती है ' कोई फिसीके स्व्रभावकों बदल नहीं सकता । अ्रज्ञानीके अज्ञान स्वभावको 
न आचार्य बदल सकते, न भगवाव बदल सक्रता, ते उपदेश बदल सकते । और बदल जाये 
तो बह अज्ञानी ही बदल गया । ज्ञानी हो गया जब वह न्ञानस्वभाव प्रकट हुशा । किसी 
रिश्तेदारपर कोई भ्रमका मंकट हो जाय या इष्टवियोगका क्लेश हो जाय तो समभाने 
वाले रिश्तेदार परेशान हो जाते हैं। किसी इश्टका दिमाग फेल हो जाय, अ्रट्टुसट्ट बकने 
लगे तो उसके हित रिश्तेदार समभानेमें प्यार करते-करते परेशान हो जाते हैं और सोचते 
हैं कि यह मेरा भतीजा है और मैं ही इसे ठोक नहीं कर सका । मेरा ही यह साला बहनोई 
है और मैं चाहता हूं कि सारा धन खर्व हो जाय, सब कुछ इसके लिए है लेकिन इसे हम 
कुछ कर नहीं पा रहे हैं । क्रोई पुरुष कसी दूसरेका कुछ कर दहीं सकता । कोई क़िसीका 
स्वभाव बदल नहीं सकता । 
अपनी सावधानीमें ही अपनी रक्षा--भैया ! जो खुद न्याय और सदाचारसे रहेगा 
वह सो सुखी रहेगा । जो अपने न्याय, ज्ञान, सदाचारको छोड़ दे, पुण्यके उदयकी ठसकमें 
आकर अपनेको स्वच्छन्द बता ले तो उसका सहाय कोई नहीं है । जो जितता ऊपरसे गरिरता 
है उसके उतनी श्रधिक चोट लगती है, जो ऊँची स्थिति पाकर फिर निन्‍्द्य श्राचरणकों करता 
है उसको उतवा ही अ्रधिक क्लेश होता है। कोई किसीके स्वभावकों बदल नहीं सकता । 
किसीके स्वभावकों किसी अन्यके ग्वभावकी तरह करना चाहे तो कर सहीं सकता । इससे 
क्या सिद्ध हुआ कि ज्ञान तो निरन्तर ज्ञानरूप र्तता है और अज्ञान निरन्तर ग्रश्ञानरूप रहता 
है । जब तक अज्ञानी है तब तक इस श्रज्नानी जीवके अज्ञानका ही बन्धन है । है ज्ञानी जीव 
तू ज्ञानमात्र रह, कर्मोदयजनित उपभोगको भोग, पर अपने ज्ञानस्वरूपकी हृष्टिकों न छोड़ । 
वन्‍्धन और क्लेशका मूल स्पयंका अपराध--देख जैया ! तेरा बन्धन तेरे अपराध 
से ही होता है । परद्रव्य मिल गए, परका उपभोग हो गया इससे बच्चन नहीं होता । परके 
अपराधसे किसीको बन्धन नहीं होता । जिसको बंधन होता है. उसको अपने ही अपराधसे 
गेता है। अ्रपराध करनेका श्रज्ञानोके स्वभाव पड़ा हुआ है | वह अपराधपर अपराध किए. 
गा. रहा है श्रौर दोष देता है अन्य पदार्थोको कि श्रमुक- पदार्थने ऐसा कर दिया । अमुक न. 
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किया जा रहा है, इसने मेरा यों सत्मात या प्रपमान क्रिया । दुनिया जाने कि मैं सन्मानके 
लायक हूं | किसमें सोचा जा रहा है ? इस नाक कान हड्डीमें सोचा जा रहा है। उसमें हो 
ग्रहंबुद्धि की जा रही है, इस प्रकार पर्यायमें भ्रह्रवुद्धि करते वाले जीव ग्रज्ञानो हैं। उस 
प्रजानीको कर्मा्ते लिपट जानेदा स्वभाव है । यह छजानी समस्त पदार्थो्में राग ग्रहण करते 
का स्वभाव रखता है । सो कर्म रजसे बंधबता चला जाता है । इस लोकमें जो जिस स्वभाव 
वाला है वह वैसा ही वनता चला जाता है। प्रकृति होनेसे उस वस्तुमें वैसे ही परिणभन 
की बात होतो है ' कोई फिसीके स्वभावकों बदल नहीं सकता । अज्ञानीके श्रज्ञात स्व्रभावकों 
ने आचायें बदल सकते, न भगवान बदल सकता, न उपदेश बदल सकेते । और बदल जाये 
तो वह भज्ञानी ही बदल गया । ज्ञानी हो गया जब वह ज्ञानस्वभाव प्रकट हुशा | किसी 
रिइ्तेदारयर कोई अ्रमका संकट हो जाय या इश्टब्रियोगका क्लेश हो जाय वो समझाने 
वाले रिश्तेदार परेशान हो जाते हैं : किसी इृष्टका दिमाग फेल हो जाय, अ्रट्ट्सट्ट बकने 
लगे तो उसके हितू रिश्तेदार समभानेमें प्यार करते-करते परेशान हो जाते हैं श्र सोचते 
हैं कि यह मेरा भतीजा है और मैं ही इसे ठीक नहीं कर सका । मेरा ही यह साला बहनोई 
है और मैं चाहता हूं कि सारा धन खर्च हो जाय, सब कुछ इसके लिए है लेकिन इसे हम 
कुछ कर नहीं पा रहे हैं। कोई पुरुष कसी दूसरेका कुछ कर नहीं सकता । कोई किसीकी 
स्वभाव बदल नहीं सकता । | 

अपनी सावधानीमें ही अपनी रक्षा--भैया ! जो खुद न्‍्याय भौर सदाचारसे रहेगा 
वह सो सुखी रहेगा । जो श्रपने न्याय, ज्ञात, सदाचारकों छोड़ दे, पुण्यके उदयकी ठसकमें 
श्राकर अपनेको स्वच्छन्द बना ले तो उसका सहाय कोई नहीं है । जो जितना ऊपरसे गिरता 
है उसके उत्तनी अधिक चोट लगती है, जो ऊँची स्थिति पाकर फिर निन्द्य श्राचरणको करतीं 
है उसको उत्तवा ही अधिक क्लेश होता है। कोई किसीके स्वभावकों बदल नहीं सकता | 
किसीके रवभावको किसी शअ्रन्यके ग्वभावकी तरह करना चाहे तो कर सहीं सकता । इससे 
क्या सिद्ध हुआ कि ज्ञान तो निरन्तर ज्ञानर्प रप्ता है और अज्ञान निरब्तर अज्ञानरूप रहता 
है । जब तक अज्ञानी है तब तक इस श्रज्ञानी जीवके अज्ञानका ही बन्धन है । है ज्ञानी जीव ! 
तू ज्ञानमात्र रह, कर्मोद्यजनित उपभोगकों भोग, पर अपने ज्ञानस्वरूपकी दृष्टिको न छोड़ । 

बन्‍्धन और क्लेशका मूल स्पयंका अपराध--देख भैया ! तेरा बन्धन तेड़े अपराध 
से ही होता है । परद्रव्य मिल गए, परका उपभोग हो गया इससे बन्धन नहीं होता । परके 
अपराधसे किसीको वन्धन नहीं होता । जिसको बंधन होता है. उसको अपने ही अपराधसे 
होता है। अपराध करनेका श्रज्ञातीके स्वभाव पड़ा हुआ है । वह अपराधपर अपराध किए 
:“जा रहा है और दोष देता है अन्य पदार्थोको कि अमुक पदार्थने ऐसा कर दिया । अमुक: ने 
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परद्॒व्यके उपभोगसे रंगका अपरिबतन--शंखके अन्दर रहने वाला कीड़ा यदि काली 
मिट्टी खाये तो क्या शंख काला हो जाता है ? नहीं । वह तो सफेद ही रहता है। तो काली 
मिट्टीका भोग कर लेनेसे उप्र शंखके रंगपर कोई फर्क नहीं झाया । और शंखका ही क्या, 
आप हरी भाजी खाते हैं तो क्या आप लोग हरे हो जाहे हैं । तो द्रव्यके उपभोगसे यहाँ रंग 
में बदल नहीं होती है । हाँ कभी शरीर ही कमजोर हो रहा हो और पीला हो रहा हो 
कमजोरीसे, या काला वन रहा हो तो कैसी हो लाल चीज खाये तो क्या लाल बन जायगा 
परद्रव्योंके उपभोगसे रंग नहीं बदलता है । गंखमें परद्रव्योंके उपभोगसे रंग नहीं पलट 
जाता । 

परके द्वारा परके भावके परिव्तेनका अभाव -- इसी प्रकार ज्ञानी पुरुष परिवारका 
अ्रनुराग करे, धनका संचय करे और भी मिश्र चीजोंका अनुराग करे, उपभोग करे तो भी 
ज्ञानी जीवके ज्ञानको ये पदार्थ अज्ञानमय नहीं कर सकते, वह ज्ञानी अपने ही अपराधवश 
ज्ञानस्यभावकोी छोड़कर अज्ञानमय बन गया तो बत गया किन्तु किसी परद्रव्यमें ज्ञानीको 
अज्ञानमय बनानेकी सामथ्य नहीं है। किसी श्राचार्य, गुरु और भगवानमें भी अ्ज्ञानीको 
ज्ञानमय बनानेकी सामथ्य॑ नहीं है । ज्ञानी ज्ञातमय भावको छोड़कर मिथ्यादृष्टि हो जाय तो 
अ्रज्ञान स्वभावमें चलेगा और शअज्ञानी अज्ञानमय भावकरों छोड़कर सम्यक्त्वरूप परिणाम जींय 
तो ज्ञानस्वभावमें चलेगा । 

स्वोपराधकृत बन्धन--हे ज्ञानी ! तू अपने अन्तरकी दृष्टिको सम्हाले रह | तेरी 
दृष्टि सम्हली हुईं रहेंगी तो सचित्त अ्रचित्त मिश्र द्रव्योंको उपभोगता हुआ भी तू अज्ञानमंय 
न बनेगा याने तेरे अ्रजानकृत बंध नहीं होगा । परद्रव्योंके अपराधसे तुझे बंधन नहीं हुशा 
करता | तेरे ही अ्रपराधसे तेरा बंधन हुआ्ना करता है । और जैसे वही शंख जिस समय अपने 
उस स्वभावको (इवेत स्वभावकों) छोड़कर क्ृष्णाग्वभावको प्राप्त होता है. तो शुक्लपनेको 
छोड़ देता है, इसी प्रकार ज्ञानी भी निशचयसे जब अपने उस ज्ञानस्वभावकों छोड़कर श्रज्ञार्न 
रूप परिणमन करता है उस समय श्ज्ञानपनेको प्राप्त होता है| तेरी सम्हाल तेरे पास है 
तो इस लोकसें किसी अच्यका तुझे भय नहीं है । तेरी सम्हाल तेरे पास नहीं है तो तेरे भय, 
शंका संकटके लिए कोई भी पदार्थ निमित्त हो सकते हैं । 

अज्ञान स्वयं आपत्ि--किसी पति पत्नीका नाम बेवकूफ और फजीहत था । फजी- 
हत लड़ाई करके धरसे भाग गई । बेवकूफ लोगोंसे पूछता है कि भाई तुमने हमारी फजीहत 
देखी है। लोगोंने कहा नहीं देखी । एक अ्परिचितसे पूछा कि तुमने हमारी फजीहत देखी 
है.? वह मतलब ही न समझ सका । पूछा तुम्हारा नाम क्या है ? बेवकूफ । अरे वेवकूफ 
होकर भी तुम फजीहतको हूं ढ़ते हो ! वेवकूफी ही तो फजीहत है । ज्ञानी जीव ज्ञानस्वभाव 
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है, यहाँ यह भाव लेना । इसी प्रकार जब क्षयोपशम सम्यत्रत्व होता है तो कमोंके क्षयोपशम 
से होता है। उसकी भी अवधि होती है । क्षयोपशम मिटकर यदि उदय आ-जाय तो 
सम्यवत्व बिगड़ जाता है। यह निमित्तकी श्रोरसे उत्तर है। पर यहाँ उपादानकी श्रोरसे 
प्रइनोत्तर किया जा रहा है । 

उपादान और निमित्तकी ओरसे विपरिएमनके उत्तरका चश्टान्त--यह प्रंगुली सीधी 
है, देखो जब सीधी अंगुली होती है तो घी नहीं निकलता है, और जब टेढ़ी हो गई तो धी 
निकलनेका काम होने लगा । कोई कहे कि सीधीसे ठेढ़ी अंगुली क्यों हो गई तो सामने 
बता दो कि यों हो गईं । श्रव उसमें क्या बात बताई जाय, इसीमें ही इसके परिरामनसे 
यों परिसामन हो गया । उपादानकी ओरसे तो यह उत्तर है और निमितकी श्रोरसे यह 
उत्तर है कि इस जीवने इच्छा उत्पन्न की कि टेढ़ी अंगुली ककू और घी निकाल लूं। श्रव 
इच्छाका निमित्त पाकर आत्मामें योगका परिस्पंद हुआ, और जिस प्रकार योगका परिस्पंद 
हुआ उसके ही अनुकूल शरीरमें हवा चली और उसके ही अनुकूल फिर उसके नशाजालोंमें 
क्रिया हुई और यह अंगुली टेढ़ी हो गई । 

यहाँ यह बताया जा रहा है कि जैसे लोग यह मानते हैं कि परद्रव्योंके भोग श्रौर 
उपभोगसे बंधन हुआ करता है वहाँ यह दृष्टि दिलाई जा रही है कि १रद्रव्योंके भोग उपभोग 
में बंधन नहीं होता, किन्तु उस कालमें जो श्रज्ञान.भाव चल रहा है उस . अ्ज्ञानपरिणामसे 
बंधन होता है । यदि यह बात समभमें न आई तो धर्मके नामपर केवल परद्रव्योंका त्याग 
बिगाड़ करता रहेगा, अपने आपके परिणमनेकी हृष्टि ही न जायगी । जैसे कि बहुधा किसी 
पुरुषको या स्त्रीको धर्म करनेका भाव सवार होता है तो घहने छोड़ दिया, श्रेम्नुक कपड़े 
छोड़ दिया, यह छोड़ दिया, वह छोड़ दिया, खाना पीना ऐसी .शुद्धिसे करेंगे । .सो किसी 
बातमें यदि भंग होता है तो क्रोध आ्राने लगता है । इसने हमारा धर्म बिगाड़ दिया । 

अज्ञानसे वन्धनरूप अध्म---बहुत समय पहिलेकी बात है--ऐसे ही एक बार हमारे 
भनमें खेलकी बात उपजी । श्र एक थे क्षुल्लक जी । साथ ही साथ रहते थे बहुत विंत 
तक । वे जरा ऊपरी बातें ज्यादा रखते थे । तो हमने हाथमें चवन्नी ली | तब तो हम पेसा 
छूते ही थे । तो हमने कहा देखो महाराज आज हम तुम्हें बहुत बढ़िया चीज देंगे । उन्होंने 
हाथ खोल दिया । हमने उनके हाथमें चवन्‍्नो धर दिया । इतनेमें वे विगड़ गए, बोले तुमने 
हमारा धमम बिगाड़ दिया । हमने कहा कि झगर हमने धर्म बियाड़ा है तो अपना ही बिगाड़ा 
है तुम्हारा नहीं ब्रिगाड़ा है । हमने यह भाव किया, इच्छा किया कि खेल करूँ और कुछ 
मन वहलाऊँ तो भ्रपराध हमारा है, हमारा ही धर्म बिगड़ा, आपने तो अपने परिखाम 
बिगाड़ा नहीं । तो प्रतिसमय जो बन्धन होता है.वह श्रज्ञानसे होता है और जो धर्म होता है 
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वह ज्ञानसे होता है । 
वन्धनकी स्वापराधनिमित्तता--भैया ! यहाँ यह वात जानो कि परद्रव्योंके भोग 
उपभोगक्ृत बन्धन नहीं है और परद्रव्योंके भोग उपभोगके त्यागसे कहीं वन्धन नहीं मिट 
गया । इसमें यद्यपि वे परद्रव्योंके भोग उपभोग निमित्त हैं, पर निमित्त होनेपर भी बन्धन जो 
होता है वह अ्रन्यके विपयके रागक्ृृत बन्धन होता है, भोगक्ृत वन्धचन नहीं है | तीन कालमें 
भी भोगोंसे बंधन नहीं हों सकता है । भोगोंके समयमें जो राग है उससे बन्धन होता है । 
इस प्रसंगसे श्वच्छन्द होकर यह वात नहीं लेना हैं कि भोग करना वन्धन नहीं है. इसकी 
स्वयं श्रागे बात कहेंगे भौर डाटडपट दिखायेंगे उस जीवकों जो वड़ोंकी बात सुनकर अपनेमें 
लागू करता है | जो चाहे कि मैं स्वच्छन्द वन जाऊ ऐसे जीवको कलके प्रकरगामें डाट डपट 
दिखाई जायभी । आजके प्रकर्णमें वस्तुका स्वरूप बताया जा रहा है। वन्चन होता है तो 
अपने अ्रज्ञान परिणामसे होता है, रागढ्वेय मोह होना यह सब अ्रज्ञान परिणाम ही तो है । 
इसमें ही वन्धन है। इसलिए श्रपनी बात सम्हालों, अपने ही अपराव्से अपनेकों वनन्‍्धन 
होता है । 
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भोगता हूं । दात कलकी श्रा रही है। कलकी वात पकड़कर रवच्छन्द होकर यह भोगनेकी 
बात कर रहा है कि तुम्हींने तो बताया था आचार्यदेव ! कि उपभोगकों भोगनेसे बंध नहीं 
६ोता इसलिए भोगता हूं | उस स्थितिपर तू यह सोच कि तुम्हें भोगनेकी इच्छा है या विना 
इच्छा विना भोग रहे हो । यदि भोगनेकी इच्छा बिना ज्ञानरूप होता सन्ता अपने रवरूपमें 
निवासकी हृप्टि रक्षता हुआ भोगता है तो बन्ध नहीं है श्रौर जो भोगनेक्की इच्छा करेगा तो 
वही इच्छा तो श्रपराध है | सो अपने श्रपराधसे नियमसे बन्धको प्राप्त होता है । 

स्वयं गुण बताना गुणहीनताका लक्षण--दूसरे ज्ञानी पुरुष करें कुछ भी, पर उसके 
अ्न्तरमें इच्छा नहीं है यदि ऐसा कहें वो बात कुछ ढंगमें आती है और अ्रदि अपने बारेगें 
ऐसा कहें कि हम कुछ अपराध नहीं करते तो वहाँ कुछ इच्छासे ही बोल रहे हैं जो श्रपने 
वारेमें यह बात घटित कर रहे हैं। जैसे दूसरेको कोई चीजके लिए संकेत कर दे कि इन 
भाई साहबको लड्डू परोस दो तो बात खप जायगी पर भाई साहब हमें लडडू परोसना यह 
बात तो न खपेगी । हम ज्ञानी पुरुषके बारेमें तो सोच सकते हैं कि धन्य है ज्ञानका माहात्मय 
कि जिस ज्ञानकरशिकाके कारण इनके बन्ध नहीं हो रहा है, देखो करनेमें सब खटपटें श्रा 
रही हैं पर भीतरमें ऐसा है कि बंध नहीं होता है । अपने बारेमें सदा अपने अ्रपराध ही देखे, 
और दूसरोंके सदा गुण देखे । 

अपनी महिमा जतानेसे अवनति-- सम्यग्हष्टि ज्ञानी पुरुषके गुण भी हैं और दोष 
भी हैं, जो रागादिक हैं वे दोष हैं, और जो दृष्टि निमेल है वे उसके गुण हैं । दूसरे हम ज्ञाती 
पुरुषके गुण ही देखा करें और अपनेको देखनेका यदि अवसर बनाएँ तो अपनेमें दोष देखा 
करें। मेरेमें ये दोष हैं, मेरेमें ये दोष हैं, गुरा हैं, सो वे रहने दो । गुरोंके बतानेसे गुरणोपर 
अपना गौरव करनेसे गृगा हल्के हो जाते हैं | गुणोंमें भी खुबी नहीं रहती इसलिए अपनेमें 
दोष देखो और दूसरे ज्ञानीके गुण निरखो । दूसरे ज्ञानीके गुग निरखना भी अपने ही गुणों 
का समर्थन है पर अपने ही गुणोंको निरखकर ग्रुणोंका समर्थन न करो | दूसरोंके ग्रुण 
निरखकर अपने गुरणोंका समर्थन कर लो । 

श्ञानरूप बसनेकी ऋषियोंकी सम्मति--हे ज्ञानी ! परुष त्‌ ग्रपने अन्तरमें यह मिरख 
कि तेरे भोग भोगनेक्रा कामचार है या नहीं ? इच्छा है या नहीं ? यदि इच्छा है तो बंधकी 
ही श्राप्त होगा । इसलिए तू केवल एक यह कार्य कर क्रि ज्ञानस्वरूप रहते हुए ठहर॒जा | 
एक ही बात्की हुठ इसे करना न्‍ना कर रह जाना । कुछ यहाँ वहाँकी फिक्र नहीं, कोई 
बात नहीं, टन्‍्नाकर रह गए याने एक ही हृष्टि करके रह गए । त तो अपनेको ज्ञानस्वरूप 
निहारता जा । होता क्‍या है इस ओर तू उपयोग न दे । यदि ज्ञानस्वरूप हीं निहार 
सकता, ज्ञानरहूप नहीं बस सकता तो अपने ही अपराधसे तम्हें मिथमसे बन्च है । इसमें कोई 
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संदेह नहीं है । 
ज्ञानीके कामचारके अभावपर एक दृष्ठान्त- ज्ञानी जीवके यह बात सम्भव ही है कि 
कार्य कर रहा है, भोग भोग रहा है पर शअन्तरसे उसके इच्छा नहीं है । जैसे किसीके इृष्ट 
विथोग हो गया बहुत ही प्यारा, बहुत ही सरल, एक मात्र सहारा था वह' गुजर गयाः। 
जिसे कहते हैं दीपक बुक गया, उसके दुःखका क्या ठिकाना है, रात दित पागलसा फिरता 
है, लेकिन एक दिन भूखा रह जाय, दो दिन भूखा रह जाय, खाना पड़ता है, रिश्तेदार जब- 
रदरती खिलाते हैं, खाता जाता है श्राँस ढलकाता जाता है, रोता जाता है, खानेकी इच्छा 
नहीं है, यह स्थिति उसकी आ जाती है । 
ज्ञानीके कामचारका अभाव--इसी प्रकार जिसको यह सारा संसार मायारूप दिख 
गया, भ्रन्तरमें परमार्थके ग्रवलोकनकी तीबज्र भावना हो गई उसे सर्वत्र कहीं सार नहीं दिखता 
और एक श्रात्माके ज्ञायकस्वभावके अ्रवलोकनमें जो उसे आनन्द मिला है उसके स्मृति बनी 
रहती है, ऐसे उस आनन्दके रुचिया ज्ञानी पुरुष बाह्य परिस्थितिवश गृहस्थीमें रहते हैं तो 
भी न रहनेके बराबर कहे जाते हैं। ज्ञानीको कायं करना तो उचित ही नहीं है और जो 
परद्रव्योंकी जानकर भी उसने भोगा तो यह भी योग्य नहीं है | परद्रव्योंके भोगने वालेकों 
तो लोकमें चोर और अ्न्यायी कहते हैं | दूसरेके घरकी चीज उठा लाये श्र मौज मार रहे 
हैं उसे तो लोग अन्‍्यायी कहेंगे ना, यह परमाथर्थपर अ्रन्यायकी बात चल रही है । 
भोगकी स्थितिमें भोक्ताका ही अनर्थ संभव--भैया ! हम वाह्मपदार्थोंको, परद्रव्यों 
को समझ लें कि इनका स्वरूप न्‍्यारा है, अस्तित्व जुदा है, मेरा ये कुछ परिणमन करते 
नहीं है, मैं उनका परिणमन करता नहीं । यह तो निमित्तनैमित्तिक सम्बन्धकी बात है कि 
अन्य द्वव्योंका निमित्तमात्र पाकर उपादान परिगाति बन जाती है, पर कोई पदार्थ अपने 
प्रदेशोंसे बाहर अपने गुण अपनी पर्याय कुछ नदटों कर सकता है। परद्रव्योंको अ्ज्ञानी भी 
नहीं भोगता किन्तु कल्पनामें मानता है कि मैं परद्रव्योंको भोग रहा हुं। 'भोगे तो भोग क्या 
हैं, भोगोंने भोगा हमको ।” हम भोगोंकों क्या भोगते हैं, उन भोगोंका हमने क्या विग्राड़ लिया, 
पर भोगोंके द्वारा हम भरुग गए, संसारमें रल गए झौर विचित्र, परिस्थितियां प्राप्त कर 
लीं | परद्रव्योंको कोई नहीं भोगता, भोगनेकी सामथ्य ही नहीं है किन्तु अपनी ही कल्पनामें 
यह शभ्रज्ञानी परद्रव्योंको विषयमात्र करके अपने आपमें कल्पना बनाता रहता 
द्रव्योंका भोगना कहलाता है | 
स्वनिर्गत आनन्द परनिर्गतताका अम--भैया ! खा तो रहे खुदका और श्रम हो 
जाय कि हम इनका खा रहे हैं तो खाने वाले यह समभते हैं कि मैं इन परद व्योॉंका भोग 
करता हैं। ज्ञानी जीव भोग तो करता है अपने ही एरिशमनका 


। यही पर 


रु 
ब्ट्क 


जा कल्पना उठो, जो 
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विच्यर हुआ, जो तक हुआ, भोगता तो अपने ही परिणमनको है, पर भ्रम हो गया:कि मैं 
परद्रव्योंकी भोगता हूं । उसकी ऐसी स्थिति. है; जैसी: कि -एक ,कथा :रूपमें-सुनिये। 
परसे सुख मानभेका एक द्ष्टास्त-चार सगे भाई गरीब हो गए:। कलके लिए खानेको 
भी नहीं । तो सोचा कि बुवाके प्रास चलें और १५-२० दिन. श्रच्छी, तरह।खायेंगे, रहेंगे। 
सो बुवा उनकी बड़ी. चतुर और कंजूस थी । सोचा कि श्रगर एक ढो दित भीःइन्‍्हेंःअत्छी 
तरह खिला-पिला दिया तो फिर ये कई तिन्न तक जम जायेंगे) सो आते ही खुश. होकर 
बोली श्रा गए भैया ? हाँ आ गए बोली-वया-वया खाबोगे ? तो मैया बोलें क्रि-बुवा जी-जो 
खिलावोगी सो खायेंगे | भ्रच्छा तो तुम नहा आवो, मंदिर हो आबो, हम खाना।तैयार करती 
हैं। वे सब कपड़े उतारकर एक एक धोती लेकर गाँवसे बाहर ,तालाबसें नहाने चले गए । 
वहांसे २ घंटे बादमें श्राए, मंदिर गए, मंदिरमें २ घंटे लग गए । चार 'घंटे बाद-वे खाना 
खाने पहुंचे । उत चार घंटोंके बीचमें बुवाने क्या किया कि भैयोंके कपड़े और जेवर जो भी 
थे कोटोंमें सब उठाकर पड़ौसके एक बनियाके यहां ले जाकर ४०-५० रुपयरेमें गिरवी रख 
दिया और उन रुपयोंगें शकर, घी, श्राटा सब खरीदकर ले आई । घरमें लाकेरः भोजन 
बनाया | पूड़ी कचौड़ी हलुवा सब बनाया । श्रव वे चारों झा गए, भोजन करनेःबैंठ गए । 
हेलुवा पूड़ी पकोड़ी खाते जाएँ और कहते जाएँ कि बुवाने बहुत बढ़िया. भोजन बनाया तो 
बुवा बोली, खाते जावो, तुम्हारा हो तो माल.है । लड़कोंने समझा कि खिलाने वाले ऐसा 
ही तो कहते हैं। उन्हें पता नहीं पड़ा कि बुवाने क्या.किया.है ? सो कहते -जायें.कि बुवाते 
खूब बढ़िया खिलाया और कितनी विनयकी बातें बोल रही है । फिर एक दो बार प्रशंसा 
कर दिया | बुवाने कहा कि खूब खावों यह तुम्हारा ही तो माल है। जब खा चके, कड़े 
पहिनने गए तो कपड़े न मिले । पूछा कि बुवा कपड़े कहां हैं ? तो बुवा कहती है कि हम 
कहती थी ना कि खूब खावो यह तुम्हारा ही ती माल है। उसका मतलब था कि कपड़े और 
सारा समान बनियाके यहां गिरवी. रख दिया और उससे ही श्राप लोगोंको खिलाया है, सो 
सब खा तो रहे थे भ्रपना ही और भ्रम था कि बुवाका. खा रहे हैं । 
अज्ञानीके परसे सुख माननेका अम--इसी तरह यह श्रज्ञानी जीव भोग रहा है 
: अपना ही परिणसत। परवस्तुके प्रिरमनकों यह भोग नहीं सकता है। वहाँ दो-ग़ति ही 
नहीं है। प्रवस्तुको कोई नहीं भोगता है ।. भोगते हैं, खुदको. हो और प्रम हो गया कि 
इन विषयशरत पदार्थोको मैं भोगता हैं! तो बाह्य पदार्थ जो भोगे नहीं जा सकते उनको 
जबरदस्ती अपनी कल्पनामें. भोग रहा. है, तो परके भोगने वालेको चोर और प्रव्यायी कहते 
हैं। तो यहाँ तो परमार्थस चोर और श्रन्यायी है, वह जिसको आशय लगा हुआ है कि मैं 
. परढ्रज््योंकी भोगता हूँ। पूर्व प्रकरणमें यह बात कही गई थी कि उपयोगसे . बंच :नहीं, होता 
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है । वह इस प्रकार समभना कि ज्ञानी बिना इच्छाके परकी परजोरीसे उदयमें आए हुए 
को भोगता है, उसके बंध नहीं होता और जो इच्छासे भोगेगा सो इच्छा ही अपराध *है उस 
ग्रपराधके होनेपर बंध क्यों न होगा ? 

ब्छकको फलमें कम की निमित्तता--भैय। ! और भी सोचिए-कर्म अपने करने 
वाले कर्ता पुपको श्रपने फलके साथ जबरदस्तीसे तो नहीं लगाते कि त्‌ मेरे फलको भोग, 
कोईसा भी कम हो, क्रिया हो, दुकान हो, तन, मनकी चेष्टा कर परोपकारका वर्ताव हो, 
कोई भी काम इस जीवको, वर्ताकोी अपने फलके साथ जबरदस्ती नहीं लगाता किन्तु कर्म॑- 
फलका इच्छुक होकर कर्मफलको करता हुआ यह जीव उस कर्मफलको पाता है । जो ज्ञान- 
रूप हो, जिसके रागकी रचना न रहे, कर्म करते हुए कर्ममें रागरस नहीं है ऐसा संत ज्ञानी 
कर्मको करता हुआ भी कर्मसे नहीं वंधता, किन्तु न बेधते हुए कमेंको करता हुश्ना भी कर्मके 
फलके त्यागका उसके स्वभाव पड़ा हुआा है । 

'आशयभेदसे भवितव्यभेद-भैया ! आशयके भेदसे सब बातोंमें भेद हो जाता है । 
एक पुरुष प्रोएकार इसलिए करता है, दु:खी जीवकी सेवा इसलिए करता है कि मुझे 
पुष्योदयसे पाये हुए सुखमें आ्रासक्ति न हो जाय और संसारके दु.खका मुझे ध्यात बना रहे । 
और इन शुभ सेवावोमें समय लगनेसे विषयकषायोंका मुझे अवसर न रहो, ऐसी सेवा करने 
को शुभ आराशय कहते हैं। और कोई ऐसा भी झ्ाशय रख सकता है कि मैं कुछ दीन 
दु/खियोंके कामकी बात बनाऊं तो लोकमें मेरा न/म् होगा । इलेक्शनमें खड़े होंगे तो लोगों 
का मुझपर आ्राकर्षण होगा । लोग समझेंगे कि ये बड़े सेवाभावी हैं। यह श्राशय भी परोप- 
कार करा सकता है। देखो भैया ! आ्राशयके भेदसे भवितव्यका भेद हो जाता है । 

हितेपीका एक सात्र कतंव्य--कर्मकर्ताकों जबरदस्ती श्रपने फलके साथ नहीं जोड़ता 
किन्तु कर्म करते हुए जो फलका इच्छुक है वही उसके फलका भोक्ता है। इस कारण ज्ञानी 
ज्ञानरूप होता संता कर्मोके करनेमें राग नहीं करता | उनके फलकी भविष्यमें इच्छा भी 
नहीं करता, ऐसे ही संत भुनि ज्ञानी कर्मोम्ते नहीं बंधते । काम केवल एक ही करना 
एक ज्ञानस्त्रह्प अपने भ्रापको देखो । यह मैं ज्ञानस्वरूप हूं, ज्ञानभावके अतिरिक्त श्रन्य कुछ 
करता नहीं ह्‌, अनुभवके ग्रतिरिक्त और कुछ भोगता नहीं हूं, इस तरह अपनेको ज्ञानमात्र 
निरखो, यही एक काम करता है। इस एक कामके करनेमें वे सब बातें आरा जाती हैं जो 
हमें नहीं करना है । 

शानमंत्रक गअ्रहणम स्ेपरपारंहार -- जेसे वनस्पति लाखों किस्मकी हैं। कोई वन- 
स्पतिका नाम लेकर त्याग करे तो वह त्याग नहीं कर सकता है। और उनमेंसे 45200: 


नाम लेकर यह कहे कि वाकीका त्याग किया, तो १०-५ नाम रखनेका ही अर्थ यह हतप्रा 
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कि लाखों वनस्पतियोंका त्याग किया | इसी प्रकार हमें किन-किन दुर्भावोंसे दूर॑ होना है, 
हम दुर्भावोंको ढूँढें और उन पर दुर्भावोंसे दूर होनेका यत्न करें तो हम दुर्भावोंका. पार नहीं 
पा सकते हैं श्रौर न दुर्भावोंसे दूर हो सकते हैं। किन्तु एक श्रपनेको ज्ञानस्वरूप तिद्दारे 
ज्ञानमात्र निरखनेके परिणाममें शुद्ध आनन्दका अनुभव करें, यही एक काम मात्र करने 
गोग्य है, शेष सब हेय हैं। इस प्रकार अन्य भावोंका त्याग करें तो त्याग हो सकता है | 
ज्ञानीके संसारबन्धनका अभाव--ज्ञानी पुरुषोंको कर्मोके उदयवश, परिंस्थितिवश 
कुछ करना पड़ता है, करना पड़े, किन्तु उन कर्मोमें रागरस नहीं है, वे कर्मफल भोगनेकी 
चाह नहीं रखते, इस कारणसे ये ज्ञागी जीव बंधको प्राप्त नहीं होते । यहाँ जो बंधका निषेध 
है वह द्रव्यानुयोगकी हृष्टिसे है । करणानुयोगकी दृष्टिसे तो जितने अ्रंशमें राग है इतने श्रंश 
में बन्ध है, जितने भ्रंशमें राग नहीं है उतने अंशमें बन्ध नहीं है । पर इस प्रकरणमें संसार- 
बन्धनको ही बन्धन कहा गया है । वह संसारबंधन, अनन्तानुबन्धीका बन्ध सम्यम्हृष्टिके कभी 
नहीं होता । न जगतेमें, न सोतेमें, न भोगतेमें, न किसी परिस्थितिमें । इस कारण यह 
ज्ञानी जीव उन कर्मोके फलका रागरस छोड़े रहनेका स्वभाव रखता है, सो कर्मोंको करता 
हुआ भी कर्मोसे नहीं बन्धता । श्रब इसी विषयको स्पष्ट करनेके लिए आगे चार गाथाएँ एक 
साथ कही जा रही हैं । 
पुरिसो जह कोवि इह वित्तिणिमित्तं तु सेवये राय॑ । 
तो सोवि देदि राया विविद्दे भोये सुहुप्पाए ॥२२४॥ 
एमेव जीवपुरिसो कम्मरयं सेवदे सुहरिमित्तं । 
तो सोवि देदि कम्मो विविहे भोए सुदुप्पाए ॥२२५॥ 
जह पुण सो चिय पुरिसो वित्तिणिमित्तं रा सेवदे राय । 
तो सो ण देदि राया विविहे भोए सुहुप्पाए ॥२२६।॥। 
एमेव सम्मदिट्ठटी विसयत्थं सेवए णा कम्मरयं । 
तो सो ण॒ देदि कम्मो विविहे भोए सुहुप्पाये ॥|२२७॥ 
कामना फलकी ग्राहिका--जैसे कोई पुरुष अपनी श्राजीविकाके लिए राजाकी - सेवा 
करता है तो राजा भी सुखके उत्पादक नाना प्रकारके भोगोंको देता है'। इसी प्रकार यह 
जीव पुरुष आत्मसुखके निमित्त यदि कर्मरजको सेवा करता है श्रर्थात्‌ सुखक्ी आशा रख 
कर कमे करता है तो वह कर्म भी इस जीवको सुखके उत्पादक नाना प्रकारके भोगोंको देता 
है । और जसे वही पुरुष राजाकी सेवा कर रहा है पर कुछ चाह नही' रहा तो वह राजा 
भी इसको नाना प्रकारके भोगोंकों नही देता | वह जानता है कि यह लगा ही नही । लेता 
ही नहीं तो उसका परिणाम देनेका नहीं होता है । भ्रथवा आणीविकाके लिए राजा 


जन 
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की सेवा न करे तो राजा क्‍या लबरदस्ती उसे कछ दे देगा ? नही । इसी प्रकार सम्यग्दृष्टि 
पुरुष विषयोंके श्र्थ कमंरजकी सेवा नहीं करते तो वे कर्म भी नाता प्रकारके सुखोत्यादक 
भोगोंको नही देते हैं | इस प्रकरणमें यह दिल्लाया गया है कि कर्मफलकी चाह रखकर कर्मों 
को सेवें तो कर्म फल देते हैं औ्ौर कर्मफलकी चाह न रखकर कर्म भोगें तो वे कर्मफल नही 
देते । 

निष्काम कर्मयोग--भैया ! निष्काम कर्मयोग जैसा कि श्रन्यत्र कहा गया है व 
यहां बताया जा रहा है कि निष्काम कर्मयोगमें और जैनसिद्धान्तके इस रिष्काम कर्मयोगमें 
अन्तर इतना है कि निष्काम कर्म करते हुए भी मुक्ति ज्ञानसे ही मानी गई है । जब कि कोई 
लोग निष्काम कर्मसे ही मुक्ति मान लेते हैं। निष्काम कर्मकी स्थिति ज्ञानी जीवके बीचमें 
आ्राती है ऐसा दिखानेके लिए इस निष्काम कर्मयोगका यहां वर्णन है। पर कोई जैसे ज्ञानसे 
मुक्ति होती है ऐसे ही प्रभुभक्तिसे भी हो जाती है, निष्काम करम्मयोगसे भी हो जाती है।. 
ऐसा माने तो मोक्षमार्ग अब सुनिश्चित एक नहीं रहा । मुक्ति ज्ञानभावसे ही होती है। 
निष्काम कर्म और प्रश्ुभक्ति मोक्षमार्गी पुरुषके मार्गके बीचमें आता रहता है। इसी प्रकार 
हे ज्ञानी जीव ! त अपनेकी एक ज्ञानस्वरूप ही निरख | 

सकामकर्म से कम फलका दृष्टान्त--इसमें यह कहा जा रहा है कि सराग परिणामसे 
ही बन्ध होता है और वीतराग परिणामसे मोक्ष होता है। जैसे कोई किसी झ्राजीविका 
आदिके रागसे, लोभसे राजाकी सेवा करता है तो राजा भी उस सेवकके लिए आजीविकाका 
ढंग देता है इसी प्रकार अ्रज्ञानी जीव पुरुष शुद्ध श्रात्माके अनुभवसे उत्पन्न हुए भावसे च्युत 
होकर उदयगत कर्मश्नुलिकी सेवा करता है विषय सुखके लिए तो पूर्वेमें उपाजित पुण्यकर्म 
रूपी राजा इस जीवको नाना सुख देता है | अथवा विषयसुखके उपासक भोगोंकी इच्छारूप 
रागादिक परिणामोंको देता है । राजाकी सेवा कोई करे धनके लोभसे तो राजा धन दे देगा 
या धनका कोई ढंग दे देगा | जैसे आजकल लाइसेन्स दे दिया। कोई ऐसा उपाय दे दिया । 

सकामकर्म से कम फ़्ल--इसी प्रकार यहां कोई सुखके वास्ते विषय सुखके लिए कर्मों 
की सेवा करता है, कोई कार्य करता है तो पूर्वमें बँधा हुथ्ना जो पुण्यकर्मरूपी राजा है वह 
इसे क्‍या दे देगा ? रागादिक पुण्यकर्मंका फल । पुण्यकर्मफल मुख्यतया राग है, सुख नहीं है। 
पुषण्यकर्मके उदयमें रागका सुखसे मेल है, पर उदय पुण्यका हुआ ओर रुक्‍्लेश वन रहे हैं 
ऐसी भी तो स्थिति आती है | जैसे लाखों करोड़ोंका धन है जिसके पास तो उदय तो उसके 
पुण्यका चल रहा है पर उनकी श्रन्तरज् स्थिति देख लों, वेचैन हैं, चितातुर हैं, रात्रिको 
नींद नहीं श्राती है, घबड़ाए हुए फिरते हैं, हवाई जहाजसे कहीं इधर भगे, कहीं उधर भगे 


ऐसी स्थिति है आजके करोड़पतियोंबगी । तो पुण्यसे नुख मिल जाय यह तो जरूरी नहीं है 
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पर पृण्यवर्मके रुम्वन्धसे राग बढ़ जाय यह प्राय: सम्भव है । तो पुण्यकर्मसे राग परिणाम 
है जो शुद्ध आ्रात्माका विनाश कर देता है । 
फलकी समीक्षा--जैसे राजाने दिया क्या, उसने तो उसके तृष्णा बना दी । यदि 
वह गरीब ही रहता तो फंदमें न पड़ता, पर राजाने बुछ साम्राज्य दे दिया तो श्रव उसके 
तृष्णा हो गई, उसे दुखी कर दिया । दूसरोंको धनी देखकर लोग ईर्ष्या करते हैं | अथवा 
किसी पुरुषकों किसीसे बदला चुकाता हो तो बह उसे कुछ-धनी बना <देवे +“इससे बढ़कर 
दुश्मनीका बदला और दूसरा नहों हो सकता है | क्या ददला चुकाया उसने कि ' उसंकी 
जिन्दगी दुःखमय कर दिया । चचसे नहीं रहता । गरीब रहता तो सुखसे साधारण - कमाता 
और सुखी रहता । ह । 
वेभव शान्तिका अकारण एवं अनर्थकारी--मैया ! क्‍या होगा बड़े बड़े वैभवसे ! 
आखिर मरना ही तो पड़ेगा, अन्य जन्म लेना ही तो पड़ेगा और यह जो- झूठा वैभव है धन 
श्रादिक इसके पीछे पड़कर व्यर्थमें संक्लेश किया जा रहा है। शान्तिसे नहीं बैठ पाते हैं । 
इसका फल मिलेगा बुरा। वर्तमानमें भी शाच्तिसे नहीं रह सकते ।. यदि धन हो व साथ 
ही धर्मबुद्धि हो तब तो गतीमत है और घन हो, धर्म बुद्धि न हो. तो . वह धन बलेशं ही 
बढ़ाता है | नीतिकारोंका वचन है कि ये चार चीजें हैं, . इनमें से .एक भी हो तो जीवको 
बरबाद करता है। कौनसी चार चोजें हैं? जवानी, धनसम्पदा, प्रभ्ुत्व और शअज्ञान" 
खाली जवानी ही मनुष्यको वरबाद कर देती है। धन सम्पदा भी मनुष्यकी बुद्धि हर लेती 
है। लोगोंमें अपना प्रभ्नुत्व चले ऐसा प्रभ्भुत्व भी वरबादीकी ओर ले जाता है और. भज्ञान 
तो इस बरबादीका कारण ही है | ये एंक-एक भी पअंनर्थे करने वाले हैं, किन्तु “किसी पुंरुषमें 
चारों बातें ही इकट्टी हो जायें, जवानी भी हो, सम्पदा भी मिले, प्रभ्नुत्व भी मिले श्रौर 
ग्रज्ञान भी हो, चारों बातें यदि हों तो उसका तो फिर बेड़ा ही गारद हो गया । - और ये 
चारों चीजें पुण्यसे मिलती हैं । जवानी, सम्पदा, प्रभ्ुुत्व और अज्ञान--ये पण्योदयसे ही मिले 
है । अज्ञान पृण्यके उदयसे भी मिलता है और पापके उदयंसे भी मिलता हे | 
पुएय ओर पापमें अज्ञानकी स्थिति व ज्ञानीकी पुण्यपापरहित निज स्वरूपमें आस्था- 
पुण्य होता भी श्रज्ञान कहलाता है ओर पाप होता भी ज्ञान कहलाता है। कहो: पापको 
उदय झआानेपर ज्ञान सही सलामंत बना रहे, लेकिन पुण्योदय, होनेपर ज्ञान अंज्ञानरूपमें 
परिणत हो जाय । प्रायः ऐसा होता भी है तो मिला क्‍यी पण्यके उदयमें. ? ग्रनर्थ' | और 
पापके उदयमें क्या सिला ? अनर्थ | और शांति मिलती है. तो घंमंहश्सि मिलती है । अपने 
आपमें ऐसा विश्वास बना रहे अ्नवरंत कि मैं तो ज्ञानप्रकाशमात्र हैँ। भैया ! अपने नामका 
विश्वास कसा हृढ़ रहता है ? कोई कहींसे भी नाम ले तो दे, .काने खड़े हो जातेः हैं । हमें 
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कोई बुलाता है। अधनींद सो रहा है और कोई नाम लेकर बुलाए तो नींद खुल जाती है | 
प्रगर दूसरेका नाम लेकर चाहे जोरसे पुकारे तो नींद नहीं खुलती, पर खुदका नाम चाहे 
कोई धीमेस्वरसे पुकारे तो शीघ्र नींद छुल जाती है। ऐसा नाममें विश्वास है। किसी 
पाटिया पर ४०-४० नाम लिखे हों और उसपर झुक आपका भी नाम हो तो झ्राप सरसरी 
निगाहसे देखनेपर भी अपना नाम बहुत जल्दी देख लेंगे औरोंके नाम देरसे देखेंगे। तो जैसे 
अपने आपके बारेमें नाममें संस्कार छुसा हुआ है कि मैं यह हूं इसी प्रकार उस ज्ञानस्वरूप 
का ऐसा संस्कार कर लीजिए--सोते, चलते, उठते, बेठते सर्वस्थितिमें मैं ज्ञानमात्र हूं, 
चैतन्यस्वरूप हुं । जो श्रन्तरमें श्रच्ताटा अनुभव किया कि यह मैं ज्ञानमात्र हुँ--ऐसा अनुभव 
यदि किया तो इसीसे पूरा पड़ेगा। ने पुण्यके उदयसे पूरा पड़ेगा, न पापके उदयसे पूरा 
पड़ेगा । 
अज्ञानीके शुभभावों द्वारा पापचड्ध पापालुबन्धी धुणय-अथवा कोई जीव नये पुण्य- 

कर्म बांबने के लिए भोगोंकी इच्छा श्रौर निदान रूपसे शुभकर्मोका अनुष्ठान करता है, जसे 
सुंख मिले, विपतियाँ दूर हों, घर सुख चैनसे रहे इसलिए कोई पृण्यकर्म करे, एक विधान 
करलें, एक जल बिहार करलें, कोई एक यज्ञ रचा लें, सो पुण्य बाँवनेके लिए शुभ क्रियावों 
का कार्य करता है। उद्देश्य उसका है कि सुख चैन हो, खुब भोग सम्पदा मिले तो उसे 
क्या मिलेगा ? पापानुबंधी पुण्य सिलिगा । पहिले तो यही कठित है कि पुण्य उसका बंध 
जाय । क्योंकि जिसकी नींव ही खराब है, श्राशय ही उल्टा है, संसारके भोगोंकी चाह लेकर 
किया जाने वाला धर्म कार्य है तो उस कार्यके करते हुए पृण्य बंध हो जाय तो पहिले तो 

यही कठित- है कि पुण्य बंध जाय । 

धोखा कहाँ ?--भैया ! कर्म पौद्गलिक हैं । उन कर्मोके चेतना नहीं है जो बह धोखे 

भें आ जांय-। धोखा देता है जीव और धोखा खाता है जीव । पुद्गल न धोखा खाते हैं, न 

धोखा देते हैं । पुद्गलमें जीव नहीं है, चेतन नही है जो वह परुदूगलकर्म धोखा खा जाय कि 

यह ॒बेचारा देखो भगवानके श्रागे खूब नाच रहा है, खुब गान तान कर रहा है तो इसके 

हम न दँघें या पापकर्म त बँवे । ऐसा धोखा पुद्यल नहीं खाते हैं | पुद्गलका तो जीव परि- 

णामके साथ निमित्तनैभित्तिक रूम्वस्थ है । अन्तरमें जैसा आश्रय है उसके ग्रनुरूप विख्लसोप- 

चय कार्माणवर्गणा कर्मरूप बन जाती है | कोई भोगकी इच्छा को लिहाजसे, श्राशयसे पुण्य- 

कर्म बाँधनेके लिए शुभ कार्यकी करता हैं तो पापावुवंधी कर्मका वन्‍च होता है और पापा- 

नुगंधी' कर्मझूपी राजा कालान्तरमें भविष्यक्रालमें भोगोंको देता तो है, मिलते तो हैं इन्द्रिय- 

विपयोंके साधन, पर निदान बंबसे प्राप्त जो वंब हैं वे नरकादिक दुःख परम्पराको बढ़ाते हैं । 
खोटे आ्राशयसे कोई शुभ काम किया जाय तो उस पर्तेगर्मे थोड़ा मंदक-पाय कभी ब्राता है तो 
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प॒ण्यबन्ध होता तो है किन्तु निदान बच्धसे वे कर्म बचे थे, निदान बंधसे ही वे भोग मिले हे 
सो वे भोग दुःखपरम्पराको बढ़ाते हैं । 
निष्कामकर्म योगीके संसारफलकी आपत्तिका अभाव--जैसे वही पूर्वोक्त पुरुष थ्राजी 
विकाके निमित्त राजाकी सेवा नहीं करता है तो वह राजा भी उसे कुछ भोगनेको नहीं देता 
है, इसी प्रकार सम्यग्हष्टि जीव पूर्वमें उपाजेन किए गए उदयागत पुण्यकर्मके उदयसे कभी 
श्रात्मीय आनन्दसे च्युत होकर विषय सुखके लिए उस कर्मको उपादेय बुद्धिसे नहीं सेवता तो 
कर्म भी रागादिक परिणामोंको नहीं देते | 
आशाके अभावसे कम फलकी अगति-- एक जगह आत्मानुशासनमें लिखा है कि 
संसारी जीवके २ इच्छाएँ होती हैं--एक तो धन वैभव मिले और एक मेरी जिन्दगी बनी 
रहे । दो ही तो मुख्य इच्छाएँ हैं | बच्चे, बूढ़े और जवान सभीको ये ही दो इच्छाएँ सताती 
हैं। बच्चे भी जानते हैं कि यह दुवन्‍्नी है, यह चवन्ती है, यह श्रठन्ती है | उन्हें श्रगर छोटा 
दाम दे दो तो वे फेंक देते है। तो धन वैभवक्री इच्छा ये दो ही संसारी जीवके लगी हैं । 
सो जिनके ये दोनों इच्छाएँ लगी है उनको कर्म दुःख देते हैं । और इन दो इच्छावोंकों छोड़ 
दें तो कम उनका अ्रव क्या कर लेंगे बतलावो ? कमंका यह तो विपाक था कि दरिद्र कर 
दें। निमित्तदृष्टिसे कहा जा रहा है अथवा मरण कर दें | जो श्रकिझज्चन्यका ही स्वागत 
करता हो और मरणका स्वागत करता हो तो कर्म उसका क्या कर लेंगे ? कर्म उसके लिए 
सब व्यर्थ हैं । 
निर्वान्छकके कम की व्यथंता-- इसी प्रकार जो विषयसुखकी चाह ही नहीं रखता है 
उसके लिए कर्म व्यर्थ हैं। जो विषयसुखकी चाह करेगा उसके लिए कर्मोका उदय .रागर्परि 
णामको देंगा । सुखको देते फिरें, यह उनके बसका नहीं है । पुण्योदयसे वैभव मिल गया तो 
रागपरिणाम वह कर देगा । भ्रब सुखी होना दुःखी होना यह ज्ञानपर निर्भर है, हम श्राप: 
दावोंसे बच सकते हैं या नहीं, यह उस पुरुषके ज्ञान और अ्रज्ञानपर निर्भर है । पुण्य कर्म 
जिन रागादिक परिणामोंको देता है वह छुद्ध आत्माकी भावनाका नाश करने वाला है | जीव 
का जो श्रलौकिक वेभव है उस शुद्धकी भावना करो। छुद्ध श्रात्माकी भावनाका विनाश होता 
है तो तीन लोककी सम्पदा भी व्यर्थ है । और शुद्ध आत्माकी भावना रहती है, शुद्ध आत्म- 
स्वरूपकी दृष्टि रहती है, अपने आपको ज्ञानमय मान लेनेका पुरुषार्थ जगता है तो यही 
सर्वोत्कृष्ट वैभव है दुनियामें । 
भावसे भवितव्य--कोई सुझे जानो याज्न जानो, इससे विभाव और अभावका 
हिसाब नहीं बेठता है । परमार्थ उपयोगमें है, शुद्ध आनन्द्र मिलता है तो समझो कि वैभव 
मारे पास है ओर छुद्ध आनन्दका विनाश होता है; यान्ते सुख या दुःख होता है तो समझो 
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कि मेरे पास वैभव नहीं है | बो$ सम्यप्हष्टि जीव जब कि उसके संकल्प-विकल्प परिणाम 
नहीं है तो उस समय उसके नि्रिकल्प समतापरिणामका अनुभवन करनेका भाव रखता 
है । और जब समतापरिशाम नहीं है तब सम्प्रग्हष्टि कहीं न कहीं गिरेगा अपने गृहसे उठ- 
कर | किसी रागमें गिरेगा । सम्यस्हृष्टि है तो क्या ? उदय तो चारित्रमोहनीयका है । यदि 
पिर रहा हो वह सम्यस्दृष्टि ठो वह अप्लेको ऐसा सावधात बनाता है कि मैं अधिक बुरा न 
गिरूँ । विषयक्रषायमें प्रवृत्त न हो» । 
पुण्याचुवंधी पुएय--सो भैया ! विषयकषायसे बचनेके लिए वह ब्रत, शील, दान, 
पूजा आदि शुभ कर्मोंक्रों करता है तो भी भोगोंकी ग्राकांक्षासे याने दिदान बंबसे पुण्यकर्मको 
नहीं करता । तव उस स्थितिमें जो पुष्यकर्म वनता है वह पृष्यानुबंधी पुण्यकर्म है। श्रज्ञानी 
जीवके पुण्यकर्म बनता है तो पापाचुबंधी पुण्यकर्मे बनता है और ज्ञानी जीवके पृष्यकर्म बनता 
है तो पुण्यानुब्ंंधी पृण्यकम बनता है । यह पृण्यानुबंधीका बंध वःरने वाला अगले भवरमें तीर्थ- 
कर, चक्रवर्ती, बलदेव आदि बनेगा । सो वहां भी सम्प्रदायरूपसे श्राया हुझ्ना जो पुण्यकर्म है 
ना, सो भेदविज्ञानकी वासनासे वासित अब भी है, इस कारण और भोगोंकी चाह करने जैसे 
रागादिकरूप परिणामोंको नहीं देता है। 
ज्ञानीकी दृष्टिमें मोगसुख एक विपत्ति--सरूम्यर्हृष्टि जीवके पुण्यानुबंधी पुष्यका उदय 
होता है और उस उदयमें नाना भोग साधन प्राप्त होते हैं और उन्त भोगसाधनोंमें कदाचित्‌ 
लगता भी है, रागपरिणाम भी करता है, मगर भोगोंकी श्राकांक्षारूप रागपरिणाम नहीं 
करता है। उस समयमें उसके ऐसा भाव नहीं होता कि ऐसा सुख मुझे बहुत काल तक 
मिले । ऐसा रागपरिणाम सम्यसहदृष्टिके नहीं होता है, किन्तु अज्ञानी जीवके होता है। 
ग्रज्ञानी जीवके सुख भोगते समय ऐसा आशय रहता है कि ऐसा ही खूब सूख मिले | किन्तु 
ज्ञानी जीव सुखके प्रसंगमें वियोग बुद्धिको भावना करता है। शुद्ध आत्तमाकी भावनासे च्यत 
होकर यह घुख भोगा जा रहा है, यह तो एक विपदा है | इससे अपना पूरा न पड़ेगा । वह 
ज्ञानी जीव ऐसे सुखको नहीं चाहता है। 
ज्ञानीके भोगसुखमें अनासक्ति--जैसे जिसे फाँसीक़ा हुक्म दिय्रा गया है उसे खूब 
ढेया भोजन भी दिया जाता है, वढ़िया मिठाई दी जाती है कि खाबों खब सनचाह्ञ । 
परन्तु जिसे विदित है कि यह फांसी दिलानेसे पहिले मन खुश किया जाता है, ऐसा -कायदा 
है। खब खा पी लो खानेको तरस न रहे | तो उसे वया खानेमें मन लगता है? क्या वह 


आदन्दसे खाता है ? शायद ही कोई ऐसा विरला होगा जो फाँसीका हुक्म दिया जानेपर 
भी थालोमें परोसी गई बढ़िया मिठाई खुश होकर खाले, हंस खेलकर बह 


मिठाई खा ले 
ऐसा बगेई न.होगा । उसके तो अभी प्राण संकटमें | 


उसे खाना पीना कहाँ सुहायेगा ' 
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इसी तरह जो जानता है कि ये सुख दिए जा रहे है, मिल रहे हैं वढ़िया पदार्थ | इन बाह्य 
पदार्थोकी श्रोर हम खिच रहे हैं तो ये हमारे विनाशके लिए हैं । ऐसा जिसे ज्ञान है और 
मनमें यह बात लग गई है ऐसा पुरुष उन भोगोंके भोग्ते समय भोगोंको आकांक्षारूप विपाक 
नहीं बँधता है । जो निदान बंध कर दे ऐसा रागपरिणाम, सम्यग्हष्टिकि कभी न होगा । 
भरत जी घरमें भी थेरागी -- ज्ञानीका उदयागत पृप्यकर्म रागादिक परिणामोंको नहीं 
देता है। जैसे भरतेश्वर हुए । भरत चक्रवर्तीके निष्कराम भोग था | उस सम्बन्धमें एक पुरुष 
को शंका हुई कि भरत इतने ठाठबाट भोग रहे हैं, हजारों राजा जिनकी सेवा कर रहे हैं 
फिर भी बड़े बड़े विद्वात पंडित इनको वैरागी कह रहे हैं। भरत राजा घरमें भी वैरागी 
कैसे हैं ? ऐसी शंका हुई तो मंत्रीसे प्रश्न किया कि महाराज यह कैसे हो सकता है कि आप 
कहा करते हो कि भरतेश्वर घरमें भी वेरागी हैं । उन्होंने कहा बतलायेंगे । यदि तुम एक 
काम कर लो और जिन्दा रह सके तो हम तुम्हें बतलायेंगे । 
भरतजीके वराग्यक्रे समकभनेकी एक युक्ति--हाथमें यह तेलका क्टोरा लो, हथेलीपर 
रख लो, चार पहरेदार तुम्हारे संगमें जाते हैं । ये तुम्हें सव कुछ दिखायेंगे, भरतका वेभव 
घुड़साल, रानियोंके महल, और शौर भी झ्रारामकी चीजें, श्यगारकी चीजें, सब कुछ तुम 
देख श्राना और देखो यह जो तेलसे भरा कटोरा है इसका एक बंद भी वाहर न गिरने पाये । 
यदि एक बूंद भी बाहर गिर गया तो पहरेदारोंकों यह हुक्म है कि तुम्हें मार डालेंगे | अगर 
तुम जिन्दा बचकर ञ्रा गए तो हम तुम्हें जवाब देंगे । हम तुम्हें बहुत बड़ी बात बतायेंगे । 
यों ही मुफ्तमें न बता देंगे । 
जिज्ञासका देखा भी अनदेखा--वह जिज्ञासु तेलका क्टोरा लेकर सब कुछ देखकर 
वापिस आया तो मंत्रीने पूछा कि तुम सब चीजें देख ग्राये ? हां देख श्राए । श्रच्छा. बतलावो 
घुड़सालमें कितने घोड़े थे श्रथवा किस किस रंग वाले थे ? बोला कि हमें यह पता. नहीं है । 
हम तो सरसरी निगाहसे देखते गए । अच्छा श्रमुक रानीके महलमें क्या-क्या था ? वह बोला 
कि हम तो रानियोंके महलसे निकल गए, सरसरी निगाहसे देख लिया, पर ध्यान तो हमारा 
इस तेलके कटोरेमें था । और भी श'्गारको वस्तुवोंके सम्बन्धमें पूछा.। सबका उत्तर वही 
रहां। फिर पूछा कि तुम सब जगह हो भी आए और कहते हो कि महाराज मेरा ध्यान 
कटोरैपर था कि कहीं एक बूंद भी तेल न गिर जाय । इसी कारण मैं कुछ ज्यादा .न समम 
सका, सामान्यत्तया ही देखा । 
भरतजी का बेराग्य--मंत्री बोला कि इसी तरहका ध्यान भरतेश्वरकेः रहता है, वे 
शुद्ध आत्माकी दृष्टि नहीं मूलते । यह शुद्ध आत्मा मेरे ध्यानसे बाहर न हो जाय ऐसा 
निरन्तर उनके ध्यान रहता है क्‍योंकि उन्हें मालूम है कि-यदि यह शुद्ध आत्म-प्रश्न॒ मेरी 
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भाव भासनासे जुदा हुआ जाता है तो नरक निगोद जन्ममरण झंसारके संकट ये गहान 
क्लेश भोगने पड़ेंगे । सो भस्तेश्वरबी हृष्टि बुद्ध आत्मतत्त्वपर रहतो है, इस कारण वे भोग 
विषय, लोगोंके मिलन जुलन, ठाव्बाट इनके बीच रहते हुए भी वे सबसे त्रिरक्त रहते हैं । 
'पपरद्रव्यनतें भिन्‍न श्राप ते रुचि सम्यत्रत्व भला है 7 सर्व परद्रव्योंसे भिन्‍न एक छुद्ध ज्ञानमात्र 
भाव, जाननमान्र भावमें ही रुचि किए हुए है इस कारण यह ऐसे रागपरिणामको नहों 
करता कि निदान बंध करदे, भोगोंकी ग्राकांक्षा बना दो । 
पुएयानुबन्धी पुणयकी तत्त्यभावनापर अनाक्रामकता--ऐंण्पानुबंधी कर्मके उदयसे 
भवांतरमें तीर्थंकर चक्रवर्ती, वल्देव श्रादि बड़े श्रभ्युदय प्राप्त होते हैं। पूर्वभवमें भाये गए 
भेदविज्ञानकी वासना कुछ भी रहती है तो उसके कारण वह॒रागपरिणामको नहीं करता, 
जो रागपरिणाम भोगोंकी इच्छारूप है, विषय सुखको उत्पन्त करता है, शुद्ध आत्माकी 
भावनाका विनाश करता है ऐसे रागादिक परिणामको यह ज्ञानी जीव नहीं करता, किन्तु 
समस्त ज्ञानकी व्यक्तियोंमें अभेदरूपसे अ्रवस्थित परमार्थ साक्षात्‌ मोक्षका कारणभूत घुद्ध 
आत्माका सम्वेदन अथवा शुद्ध आत्मसम्वेदनका संस्कार उतके बसा रहता है। इस प्रकार 
ज्ञानी जीव अपने शुद्ध जाननस्वरूपकी दृष्टिके बलसे सदा संकटोंसे मुक्त रहता है । 
निष्काम कर्म योग--तन, मत, वचनसे चेष्टा करते हुए यदि कोई उसके एवजर्में 
सांसारिक सुख चाहे तो इस प्रकारके कर्म बनते हैं कि श्रगले समयमें भी उनके उदयमें राग 
उत्पन्न होता है। और राग संसारका बाधक है, इस कारण प्रमत्त अवस्थामें निष्काम कर्म 
योग बहुत आवश्यक चीज होती है। अन्य सिद्धान्तोंमें निष्काम कर्मेयोगमें और जैनसिद्धान्त 
निष्काम कर्मयोगमें मात्र इतना ही अन्तर है कि जेनसिद्धान्तमें निष्काम कमयोग शान्तिके 
उपायका अंतिम उपाय नहीं है जबकि अन्यत्र निष्काम कर्मयोगको शांतिका अंतिम उपाय 
कहा जाता है। जैनसिद्धान्तमें शांतिका अंतिम उपाय ज्ञान है और प्रारम्भिक उपाय भी 
ज्ञान है। निष्काम कर्मयोगके भ्रवसरको भी जो ज्ञानानुभूति है वह तो शांतिका उपाय है 
ग्रौर जो वेदनाका प्रतिकार है वह कर्मोका भोग है। कर्म करने पड़ते हैं पर कामना मत 
करो यह जैनसिद्धान्तके निष्काम कर्मयोगवी व्याख्या है। तथा कामनारहित होकर कर्म 
करना चाहिये, यह निष्काम कर्मंयोग की लोकसाधाररा व्याख्या है। 
फलार्थ चेष्टाका फल विषाद--सम्यग्हष्टि जीव फलके लिए कर्मकी सेवा नहीं करता 
अर्थात्‌ चेष्टाएँ नहीं करता, इसलिए कम थी उसको फल नहीं देते याने आगामी कालमें राग 
को उत्पस्त नहीं करते । जेसे अपने घरके पुत्रोंका पोषण फल लेकर किया जाता है । सो 
आ्रागामी कालमें कुछ गुजरनेपर पुत्रका वियोग होनेपर या पुत्रके प्रति कल्पना होनेपर रंज 
होता है, राग होता है और गरीबोंका पोषण फलकी इच्छा त रखकर किया जाता है ४ 


४०४ समयसार प्रवचन श्रष्टम पृस्तक 


उनमें कोई गुजर भी जाय, कोई बात हो जाय तो मनमें खेद नहीं होता याने उनके प्रति 
राग नहीं बढ़ता । इसी प्रकार सर्वे कार्योकों समझना चाहिए | फल चाहकर श्रपनी चेष्टाएँ 
की जायें तो उनका फल भविष्यमें राग है और आकुलता है, और फलकी चाहरहित चेष्टाएँ 
की जाती हैं, करनी पड़ती हैं तो उनमें यह बन्धन नहीं होता कि आगामी कालमें राग हो । 
जैसे पुत्रका पोषण बन्धके लिए है पर गरीव जनताका पोपणा वन्धनके लिए नहीं है । . 
निष्काम कर्म योग व समागतविरक्ति विलक्षण तए--श्रव भैया ! परमार्थसे घटावों 
कि कुछ भी चेष्टा करके मेरेको पुण्य बन्ध हो, मेरेको सुख उत्पन्न हो, ऐसा भाव किया जाय 
तो वह आगामी कालमें रागको ही पैदा करता है | वह दृष्टान्त था, अ्रव दार्ष्टान्तमें लीजिए ' 
तो उसमें सब झा गया । चाहे पुत्र हो, चाहे अन्य जनता हो, फलकी चाह करके कर्म किया: 
जायगा तो झागे राग होगा, श्राकुलता होगी । सम्पग्हष्टि जीवका उदार ज्ञान देखिए कि वह 
कितना अपने ज्ञानस्वहूपकी ओर हुका है कि उसके लिए सारे जीव, सारा वैभव बंघनके : 
लिए नहीं है । कर्मविषाकसे करना पड़ता है पर उसमें रंच आसक्ति नहीं । यह बात बिरले 
ज्ञानी संत पुरुषके होती है, अ्रसम्भव नहीं है । ऐसा ज्ञानी पुरुष बँबता नहीं है। श्रौर 
जिसने फलका त्याग कर दिया वह चेष्टा करता है। हम तो इसका भी विश्वास नहीं करते, 
ऐसा आचार्थदेव कह रहे हैं । 
अक्कृतवत्‌ अकामकृत कम--जिसने फलवी चाह छोड़ दिया उसे जो करना पड़ता है. 
उसको किया गया नहीं कहा जा सकता । वह अ्रक्नंतकी तरह है । जैसे किसी नौकरको श्रापका 
काम करनेका भाव नहीं है। आप सामने होते हैं तो थोड़ा-थोड़ा करता है, आप मुख मोड़ 
लेते हैं तो वह काम बद कर देता है। श्रापके खड़े होनेपर उसे विवश होकर करना पड़ 
रहा है। जब्र इच्छा ही नहीं है करने तो आप यह कह बैठते हैं कि यह तो काम ही 
नहीं करा है | अरे कुछ तो कर रहा है पर कुछ किया गया काम न किए गए में शामिल 
है क्योंकि उसकी भावना आपपर असर डालती है। जब उसकी भावना काम करनेकी ही 
नहीं है तो यह न करना कहलाता है | सम्यग्हष्टि जीवके जब भोग श्रथवा श्रन्य कोई चेशएँ 
भोगनेका भाव ही नहीं है ओर भोगनेमें झा रहो है, करदा पड़ रहा है तो मैं तो उसके 
अस्निग्ध भावोंकी ओरसे कह रहा हूं कि वह करता ही नहीं है । 
फलपरिहारीके कत त्वकी अरुंभावन।--जिसने फ्लका त्याग क्रिया वह वर्स करता 
है हम इसका विश्वास नहीं करते किन्तु किसी भी कारणसे अ्रवश होकर कुछ कर्म करनेमें 
आ पड़ते हैं तो आ पड़े, उस कार्यके आ पड़नेपर भी उत्कृष्ट ज्ञानस्वभावमें झहरा हुआ ज्ञानी 
पुरुष कुछ किय' करता है । वह क्या करता है, क्या नहीं करता है ? इसको अन्य लोग क्‍या 
जानें । ज्ञासी परुष ही ज्ञानीकी महिमाकी समझ सकता है। जिसका लक्ष्य निष्काम स्वतः 
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सिद्ध अहेतुक सनातन ज्ञानस्वभावमें ही लगा हझ्ना है, एतावनमात्र मैं हूं, और इस मुझका 
वास्तविक कार्य केवल निरन्तर प्रर्थपर्यायरूप परिणमते रहना है, स॒क्ष्मपपरिणमन होता है। 
विशिष्ट ओर अविशिष्ट परिणमनका दृष्टान्तपूर्वक प्रकाशन--जैसे जब हवा बिल्कुल 
न चल रही हो और आपके सरसोंके तेलका दिया जल रहा हो तो आपको वह लो विल्कुल 
ही चलायमान नहीं मालूम पड़ती । विह्कुल निश्चल जैसी उठी हुई लो जल रही है वैसी 
स्थिर मालूम पड़ती है, मगर कितनी ही हवा बंद हो, भ्रग्निको लौ का स्वभाव है कि अपनेमें 
कुछ न छछ चलती रहे, वह आ्रपको विदित नहीं है। हवा बिल्कुल न होनेपर श्रग्निकी लौ 
अपने आपमें जो कुछ चल रही है वह अग्निके ही कारण उसका चलना है और हवाके 
चलनेपर जो वह हिलती है, चलती है वह हवाके कारण चलती है। हमारे गुणोंमें जो 
विकारपरिणमनरूप चलना हो रहा है वह तो कर्मकी उपाधिका निमित्त पाकर हो रहा 
है। कर्म उपाधि बिल्कुल नहीं रहा, सिद्ध भ्रवस्था हो रही है, फिर भी कोई गुणा ऐसा वहां 
नहीं है कि वहां अपने गुणोंमें श्रगुरुलछुत्वकृत अ्र्थपरिणमन न हो रहा हो । जो वहां अगुरु- 
लघु गुणमें अ्रथेपरिणामत हो रहा है वस उसका काम इतना ही है, बाकी सब उपाधिका 
विकार है । मैं ज्ञानस्वरूप हूं । इस ज्ञानस्वरूपका परिचय पा लिया है ज्ञानीने, और किन्‍हीं 
परिस्थितियों वश ज्ञावीको प्रमत्त श्रवस्थामें रहा पड़ रहा है, गृहस्थावस्थामें रहना पड़ 
रहा है, उसी नातेसे अनेक काम करने पड़ रहे है, फिर भी वह ज्ञानी क्‍या करता है भ्रन्तर 
में, इसे ज्ञानीके घरके कूड़ा ढोने वालें नौकर आकर क्‍या जानें ? सम्यग्दृष्टि पुरष क्या करता 
है अन्तरमें, इसको मिथ्याहृष्टि भज्ञानी क्‍या जाने ? है 
ज्ञानीकी बाह्ममें अरूचि--ज्ञानीकी महिमाको ज्ञानी ही जान सकते हैं । उसे यह 
जंच गया कि कुछ रखा नहीं है वेभवमें, कुछ नहीं रखा लोक सन्म्रानमें, यह सब मोहियोंका 
भझमेला है । कितने ही अधिकांश लोग तो हमसे भी बुरे हैं, अर्थात्‌ मोही हैं, अज्ञानी है, धर्म 
का उन्हें परिचय भी नहीं है । ज्ञानी पुरुषकी भावनापर पहुंचनेके लिए यह कहा जा रहा 
है । तो मलिन मोहो पृरुषोंसे यदि हमने प्रतिष्ठा लूटी, सन्‍्मान लूटा तो उस्त प्रतिष्ठा सन्‍्मान 
से कछ भला भी है क्‍या ? वे मेरे कुछ हितरूप भी हैं क्या ? उनमें कुछ दम भी है क्‍या ? 
कुछ न चाहिए इस लोकमें किसी अन्य पदार्थसे । चाह करनेसे मिलता भी तो कुछ नहीं है | 
अचलित स्वरूपसीमादर्शी - यह जीव अपने शुद्ध श्रात्मतत््वकी भावनासे चिगकर 
किसी भी बाह्यपदार्थमें उपयोगी होता है तो यह रीताका रीता रहता है। उसमें कुछ 
भरकमपता नहीं रहता है । जेसे किसी पुरुषमें कोई गुण हो और अपने मुखसे गुरा प्रकट 
कर दे तो गुणोंमें हीनता हो जाती है । फिर अपने झपमें उन गुणोंका भी प्रभाव नहीं रहता 
है | इस प्रकार यह उपयोग उसके स्वरूससे बाह्य पदा्थोमें ले जाया जाय तो उसका फिर 





मह्त्व नहीं रहता है, वह रिक्त हो जाता है| मानों वहां कुछ नी नहीं है। वह बरीव, 
दीन, हीत, परसे अपने जीवनकी झाज्या चाहने वाला हो जाता है, जो अत्यन्त परादीव हो 
जाता है, किन्तु यह ज्ञानी सर्वेत्र स्देंदा अपनेमें भरपूर रहता है| सर्वे वैभदकों निहार चुरा 
और समझ चुका, किसी भी परवस्तुस मेरेमें कुछ झाता जाता नहीं है। सह झपने आपकी 
वृत्तिमें रहकर अपने झापको सृलत करता है और समर्ुत परपदार्थ अपने झापके भ्रदेशमें 





कर 


रहकर झपती रचना किया करते हैं। ऐसे वस्त॒के स्वरूपकी सीमावोंको झचलित देखने वाला 
ज्ञानी पुरुष पद्यारथोर्म दया रमेगा ? 


न 
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किन्तु रस्सीक्ो सांपका म्रम करने वाला घबड़ायेमा। इसी प्रकार परक्ो पर तिजकों निज 

ज्यनने वाला घवड़ायेगा नहीं । दुनियामें कोई संकट ही नहीं है। जँसे ये झजीव पदार्थ 

दत्वर, लोक्न, पीत्तल, क्तांचा, सोना पड़े हुए हैं, थे छचड़फ्े नहीं है, इसी प्रकषर कोई छकट 

ही नहीं है। लोहाक्नो गला दिया, सोनेक्नो गला दिया तव भी कोई उसे रुकट नहीं है । 
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फिर तो दुरी दात नहीं है। उपयोग होकर फिर यह उपयोग अपनेमें न रहे म्ौर वाहरमें 
झपनो वृत्ति करे बस घबड़ानेकी वात वहाँ होती है । बह वात चेतनद्रव्यमें है। नहीं दो 
क्या नुक्सान ? 

उपयोगड़ी अन्त पसे आननन्‍्दलाभ--भैया ! सोने चांदीकी जैसी परिस्थिति. तो 


लत तो हमारी आपकी नहीं 


ह 
हैं! उत्त द्वव्यमें और सुझ द्वव्यमें इतना ही तो अन्तर है कि वे उपयोगरहित हैं, में उपयाग 
वाला हूं, ठिसपर भी परिणमनका तो छुछ अच्तर नहीं है | वे अपनेमें परिणमत्ते हैं मैं अपने 
में परिशुमता हूं । सिफे इतना ही तो मैं कर बैठा कि अपने उपयोगकी वृत्तिको वाहर लगाता 


दि झपनी उपयोगदृक्ति [हर न लगाता तो मैं उपयोगी होकर भी उपयोगरहित 
जड़ दूर 


जड़ पद्दार्थोक्षी तरह झाइुलतावोंसे रहता आर इत्तदो विशेषद्धामें रहता जो कि परमसें 
जड़में नहीं है | मैं आकुलतावोंसे परे भी रहता 
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और अनन्त आनन्दसे आल्हादसे भरपूर भ 
होता । इतदो विज्लेपता हमसें लाने वाले लोहा, सोदासे मैं और विशेष होता क्योंकि मैं 
| 


/ 


4॥ 6६ 


ड्े्क्डल 
दा 


93« 


श् 


इन्द्रियोंसे बाहर कांकना ही संकट--भैया ! संत्रद् वया है 


कं च््ज 


इतना है कि मैंने इबव खिड़क्रियोंसे भांकता शुरू कर दिया इन्द्रियं और 


हज यं और सनसे । अपने घरम 
और अपने घरके सीतरी हिस्तेकी ओर हो झुह किए बैठा रहता तो घबड़ाहट न थी, पर 
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इसके केछ पीड़ा उत्पन्त हुई और उस वेदनाको न सह सकनेके कारणा खिड़कियोंसे यह 
भांकने लगा तो इसके विपन्ियां थ्रा गईं । 

बाहर झ्लांकनेसें संकटका एक उदाहरणपूर्वक प्रकाशन--भैया ! जब मासंल्लाका 
कानुन लग जाता है कि कोई दिखे तो गोली मार दो । यहां घरमें बठे हुए अपने घरमें रोटी 
बनावो, खाबो, पियो, कुछ करो, मौजसे रहो, अगर खिड़कीसे बाहर भकाँका तो गोली लग 
जायगी क्योंकि मासंलला चल रहा है| आपके घरमें ही ६ महीने खानेको गेहूं, घी, दाल सब 
कछ रखे हैं, बनावो और खाबवों आनन्दसे भोतर ही, वाहरकों मत्त क्ांको। बाहर न 
भांको तो तुम्हारा कुछ नुक्सान है क्या ? पर इतना आराममें रहकर भी एक ऐसी इच्छा 
पैदा हो जाना कि देखूँ तो सड़कपर कया हो रहा है ? बिना कामकी इच्छा पैदा कर लिया । 
इच्छा पदा करते ही खिड़कीसे भांकने लगे, गोली आकर लगी, सारा काम खतम हो गया । 
तुम्हारे घरमें सारा मौज तो है, आनन्द भरा है, ज्ञान भरा है, शांति भरपूर है, कूछ कमी 
नहीं है, अनन्तकाल तक आ्रानन्द भोग लो, सब व्‌छ साम्राज्य है, मगर झ्ोछा दिल है, हीन 
योग्यता है ना इसके, सो इस मौजमें रहा नहीं जाता, श्रपने घरमें आनन्द नहीं किया जा 
रहा है, इच्छा पैदा हो जाती है। देखें तो कया है, कंसे हैं लड़के, कैसा है धन, कैसी है मेरी 
इज्जत लोगोंमें, बसी है पुछझताछ । सो इस खिड़कोसे भाँकने लगा । तो भाई संसारमें तो 
मासलला चल रहा है, कोई म्याद नहीं हैं। तुम्हारे गहरमें तो तीन दिन तक मास्संल्ला 
वातुत है। यदि कहीं दिखे तो गोलीसे मार दिए जावोगे। पर इस सरुसारमें तो अ्रनन्तकालसे 
मास ल्‍ला चल रहा है। खिड़कीसे यदि बाहर भांका तो प्राण खो बेठोंगे | यदि चृष्टवद्धि की 
जा रही है तो अपने इस चेतन्यप्राणक्ना घात त्रिया जा रहा है, उसे चुद्ध ज्ञान आज बद्ध 
गआनन्दर्स वंचित किया जा रहा है | 
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अनुभव किया करता है । ऐसा ज्ञानी पृष्ष क्या करता है ? जहां मन है, जहां उपयोग है 
उसे करता है श्रौर जो क्रिया हो रही है, चेष्टा हो रही है वह कुछ भी नहीं करता है। 
जहां चाह है वहां कतुं त्व माना जाता है और जहां चाह नहीं है वहां कतृ त्व नहीं माना 
जाता है । 

करने और होनेका परिणारम--चाह करनेका नाम ही कर्तृत्व है। श्रौर बिना चाहे 
परिणाम जानेका नाम होना कहलाता है। हो गया ऐसा, पर हमने क्रिया नहीं । कभी बिता 
चाहे श्रापकी गलती हमसे वन जाय तो हम यही कहा करते हैं कि उस समय ऐसा हो गया, 
हमने किया नहीं क्योंकि करना ही न चाहता था । कुछ साधन ही ऐसे होते हैं कि हो जाते 
हैं बड़े गड़बड़ काम | पर किए नहीं जाते रंच भी अ्रपराधके काम । यह सब सम्यग्ज्ञानकी 
ही महिमा है | मोक्षका उपाय, झानन्दका उपाय ये सब हृष्टिमें भरे हुए हैं । 

दृष्टिकी निर्मेलताका उद्यम--भैया ! दृष्टि निर्मल हो तो आनन्द कहीं नहीं गया, 
दृष्टि मलिन हो तो वहां आनन्द ढूं ढ़नेसे भी भहीं मिलता | इस कारण हमारी दृष्ठि उदार 
हो । लोगोंके बीच रहकर भी उनमें ऐसा ह्वैत न आए कि मेरे सर्वस्व ये ही हैं, गेर जीव 
मेरेसे अत्यन्त गैर है, ऐसे भ्रद्धानमें श्रद्देत भाव नहीं आ सकता । करना पड़ रहा है, किया 
जा रहा है भर गृहस्थधर्ममें ऐसा करना चाहिए। पर गृहस्थवर्म ही तो मेरे लिए धर्म 
नहीं है, परमार्थ धर्म तो आत्मपदार्थ है| गृहस्थ धर्मके लिए २३ घंटा समय लगा दीजिए 
पर एक घंटा तो आ्रात्मधर्मके लिए समय लगाइए | मैं आरात्मा हैं, ग़हस्थ नहों हूं, ग्रहटस्थ एक 
दशा है, अवस्था है, श्रवस्था है, परिणाति है, मैं गृहस्थ नहीं हूं, मैं तो आत्मा हूं । मैं जो हूं 
उसका धर्म मेरे लिए किया जाना चाहिए । 

धरम और धर्म पालन--मैं प्रात्मा हूं, ज्ञानमय हूं । हमारा ज्ञान धर्म है ओर जितनी 
ज्ञानको वृत्ति है, उतना धर्मका पालन है। मेरा धर्म है ज्ञान और सही-सहो जानना यही है 
धर्मका पालन । ऐसी ज्ञाता हृष्टकी वृत्तिसे रहना मेरा कतंव्य है। अन्य कुछ जो करनेमें 
श्राता है यह सब कर्मोका खेल है, मेरा कार्य नहीं है। ऐसा निर्णय रखने वाले ज्ञानी पुरुष 
के किन्‍्हीं भी बाह्य चेशवोंकी रुचि नहीं रहती है, और न उन चेष्टावोंके एवजमें कुछ फल 
चाहता है। उसकी दृष्टि केवल ज्ञानस्वभावके म्मके अनुभवनकी रहती है । 


सम्पग्दष्टिफे भयका अनड्रीकार--अन्तरात्मा अपने श्रमर ज्ञानस्वरूपकी दृष्टिको बड़ा 


संकट आनेपर भी नहीं छोड़ता है। ऐसा साहस सम्यग्हृष्टि पुरुष हो कर सक्रता है। जिस 
गे निज सहज ज्ञा 


नश्वरूपक्रा अनुभवात्मक परिचय नहीं. होता है वह छोटे-छोटे रागद्वेषके 
ब्रपगसें भी अपनी आत्मदृष्टिको छोड़ देता है और क्षोभमें आता रहता है। सम्यग्दृश्टिमें ही 
ऐसा साहस हो सकता है व. जिसके भयसे तीन - लोफके प्राणी अपने चलते रास्तेको छोड़ 
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कर अगल-बगल मुरक जायें तो भी सम्यग्दृष्टि पुरुष स्वभावसे निर्भय है। अतः सर्वेप्रकारके 
संशयोंके अंतरसे दूर रहता है | भय दो प्रकारसे होते हैं । एक तो मुलमें भय, विपरीत श्रद्धा 
होने के कारण एक बिगड़ी श्रद्धाका भय और एक ऊपरी भय । ज्ञानी पुरुषक्रे कदाच्चति 
ऊपरी भय हो जाने पर वह अन्तरमसें भयको अंगीकार नहीं करता है । अन्तरमें तो अपने 
निष्क्रम्प क्षदस्वभावको ही अंगीकार करता है । ह 
ज्ञानीक अशनका अनद्ञीवार- जैसे सम्यग्दृष्टि ज्ञानो पुरुष भी कदाचित्‌ आहार लेता 
है पर आहार करते हुए आहारको अंतरसे अंगीकार नहीं करता | प्रतीति उसकी यही रहती 
है कि में ग्रतश्न स्वभावी हूं। आत्मा अमूर्त है, इसका अ्रशन करनेका स्वभाव नहीं है । 
श्रद्धामें ग्रनशन स्वभावकी प्रतीति है और आहार करता रहता है । तो उसका वह भोजन 
करना ऊपरी ढंगसे कहा जायगा । यदि उस भोजनको अपनाए, जसे कि अज्ञानी जन अपने 
ग्रनशन स्वभावको नहीं पहिचातते श्रौर भोजनसे ही जीवनका वड़प्यन, हित, सुत्र मानते हैं, 
भोजन करनेमें ही अपनी कला समभते हैं । वड़े शौकसे खाते हैं, खिचड़ो खाया तो चम्मच 
से, खीर खाई तो चम्मचसे, कुछ चीजें कांटेसे चुभोकर खाईं, और ऐसी कलाको करते हुए 
वे अपनेको कलावान अनुभव करते हैं । और में बहुत विवेकसे झपने पुण्यक्रा काम कर रहा 
हूं, भोग रहा हूँ इसीसे ही महान हूं, और लोगोंसे मुझमें विशेषता ही क्या है ? श्रच्छा 
खाता हूं, श्रच्छा पहिनता हुँ, और लोगोंसे लाख दर्जे श्रच्छा हूँ । बढ़िया बढ़िया सारे साधन 
जुटे है । ऐसी अच्तरमें इन बाह्य प्रसंगोंके स्वभाव रूप प्रतीति है श्रज्ञानी जीव्रके । 
जानी और अज्ञानीकी इत्तिमें अन्तर-ज्ञानी जीवके कदाचितु भोजन करते हुएमें 
कोई विशेष अन्तरका अनुभव यदि झा जाय कि स्वभाव तो मेरा अ्रनशनका और अनच्त 
आनन्द भोगनेका है और यहाँ कैसे विक्रारमें पड़ गया, जिसे ऐसा अन्तरमें वोध हो, कहो 
खाते हुएमें भी उसके खेदके एक दो बूंद झलक जायें । जव क्रि अज्ञानी जीव खाकर मौज 
मानकर हंसता है, खुश होता है और इससे ही मेरा बड़प्पन है ऐसी प्रतीति करता है । 
खाते हुएमें बोलता भी जाता है । पान चत्राते हुएमें एक ओर पान रखे है और एक ओर 
से बातें करता जाता है और उसमें ही वड़प्पन मानता है । कितनो ही प्रवृत्तियोंकों श्रज्ञानी 
ग्रंगीकार करता रहता है । 
ज्ञानीके अन्तनिर्भयताका परिणाम -तो जेसे प्रवृत्तिमें तो आ्राहर हो रहा है श्रौर 
प्रतीतिमं झनाहार संस्कार है, इस प्रकार सम्यग्हष्टि जीवके कदाचित्‌ भय भी हो जाय 
भयानक आवाज होने से दहुल भी जाय तो । वह भय ऊपरका है, अन्तरमें निर्भयताका 
स्वभाव है । जैसे कोई पुर एकाएक यह माननेको तैयार न होगा कि अमुक भोजन भी 


रहा है और उस भोजनसे चलग हो रह्म हैं। इन दोनों बातोंको छोई परूप एकाएक नहीं 
छः * न 
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मान सकता है। इसी प्रकार ज्ञानी १सप ऊपरी भय भी करता है श्रौर भीतरमें निर्भय भी 
रहता है तो दोनों बातोंको कोई एकाएक नहीं मान सकता है। किन्तु विचार करनेपर 
अपने किसी-किसी प्रसंगका उदाहरण रखने पर यह वात जंच जायगी कि ऊपरी 
होता हुआ अन्तरमें निर्भेय रहे और ज्ञानरबभावक्रो न छोड़ सके, ऐसा उसके साहस 
रहता है । 
ज्ञानीका श्रदूशृद साहस--जैसे कोई प्रर्ष चार भाषावोंको जानता है--हिन्दी 
अंग्रेजी, संस्कृत, प्राकृत तथा श्रौर-और भाषावोंको जानता है। उसके सामने अंग्रेजीका 
लिखा हुआ्रा पत्र आए और उसे वह बाँचने लगे तो उसके उपयोगमें केवल अंग्रेजी-अंग्रेजी 
भरी है पर अन्तरमें उन तीन भापावोंका ज्ञान और संस्कार भी बदस्त्र है पर प्रवृत्तिमें 
केवल एक भाषा है, रंस्कारमें वही सारी प्रतिभा है। इस प्रकार प्रवृत्तिमें कोई एक ऐबव भी 
श्रा जाय, दोप भी हो जाय तो वह दोप केवल वृत्तिमें है, ऊपरी है । अन्तरमें तो वह सहज 
ज्ञाननय स्वरूपकी श्रद्धा ही बसी हुई है | ऐसे ही अन्तरज्ध अनुभवके कारण ज्ञानी पुरुषमें 
ऐसा भ्रलौकिक साहस होता है कि ब्रज भी ऐसा गिर जाय कि जिसके भयसे तीनों लोकके 
प्राणी कम्पायमान होकर अपना-अ्रपना मार्ग छोड़ दें तो भी वह स्वभावतः निर्भय होनेके 
कारणा स्व प्रकार भी गंकावोंकोी छोड़कर अपने आपको अ्रवध्य ज्ञानवाला जानकर ज्ञानरवरूप 
की हृष्टिसे च्युत नहीं होता । 
ज्ञानीका व्यवहारप्रसंगमें ज्ञान--भैया ! वया हो गया ? अमुक गुजर गया । जान 
लिया कि ग्रुजर गया । उसके ग्रुजरनेसे यह विश्वास नहीं करता कि लो मैं अश्रशरण हो गया 
या बिगड़ गया, या मर गया, या वेकार हो गया । वह गुजर गया, उसकी इतनी ही श्रायु 
थी, चला गया | वह तो श्रमर है । पर्याय वदलकर चली गई, श्राते जाते हुए लोग किसी 
जगह एकत्रित हो गए हैं, अपने समय तक एकत्रित हैं, पश्चात्‌ अ्पनी-भ्रपनी करतृतके अनु- 
सार चले जायेंगे | न उनका कुछ बिगड़ा, न मेरा कुछ विगड़ा । जब कि आज्ञानी जीवके 
ऐसी वासना रहती है क्रि उसका इष्ट गुजरनेपर उसे जगतमें अंधेरा ही अंधेरा दिखता है। 
उसके लिए इस जगतमें अंवेराता छा जाता है, वह कतेंव्यविमृढ़ हो जाता है। अब क्‍या 
करता है, श्रब॒ तो सव वरबाद हो गया है, अपनेको दीन हीन अ्रनुभव करता है । 
अज्ञानीके क्षोमपरक अनुभव--देखो भैया ! यहाँ आत्मप्रभुुको हित नहीं है। यह 
प्रभुस्वरूप है लेकिन अपनी प्रभ्चुताको छोड़ दिया है और बाह्ममें श्रहंकारी हो गया है | श्रभी 
रास्तेमें एक युवक जा रहा था, खूब बढ़िया जाड़ेके कपड़े पहिने और ऊपर मुह किए हुए 
एक अभिमानकी मुद्रासे जा रहा था । जांने वाले लोगोंकों तुच्छ गिने, ऐसी दृष्टि करता हुश्ना 
जा रहा था तो मेरे मनमें दो शब्द उठे कि देखो यह भगवान अपना स्वरूप नहीं जानता हैं, 
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पर्यायमें कैसा अहंकार करके दु.खी होता जा रहा है ? लोग मानते हैं कि ठाठका सुख है पर 
क्षोभ किए बिना यह जीव ठाठ भी नहीं कर पाता । कौन मनुष्य शांतिसे वैभवकों भोगता 
है ? उथल-पुथल मचाकर भोगता है | जो शांतिवा परिशाम पूजामें अ्रथवा ध्यानमें या 
चर्चासें रखा जा सकता है, वया भोजन करते हुएमें आप किसीके शांतिका परिणास होता 
है ? नहीं । सुख तो मानते हैं पर शांति नहीं मिलती । 
ज्ञानीके अन्तरमें निशछ्षुब्धता-यहाँ भ्रात्महृष्टिमें शांति भी है, सुख भी है | खाते हुए 
में. कुछ भी कल्पना न करे, निविकल्प होता रहे और कौर दमादम सुहमें ञ्राते जायें, पेटमें 
घुसते जायें ऐसा किसीके होता है क्या ? नहीं | कल्पना उठती है, चाह बनती है, मौज 
मानता है और अगले ग्रासकी कल्पना करता है। अ्रव क्‍या खाना चाहिए ? कितनी जल्दी 
ये कल्पनाएँ हो जानी है कि एक सेकेण्डमें बीसों कल्पनाएँ हो जाती हैं। कसा है यह मच 
और कंसा है यह विकार ? शांति परिणामको रखकर कोई भोग भोगा जाता है क्‍या ? खेद, 
अशांति, संक्‍क्लेश, क्षोमके साथ ही भोग भोगे जाते हैं। पर सम्यग्हष्टिके यह क्षोम भी मच 
रहा है भोग भोग जानेको, फिर भी शअ्रन्तरमें वह निदल्लुब्ध है । 
अन्तसे अविदित पुरुषका क्षोम--जैसे कोई नाटक देखा जा रहा हो और जिसे उस 
नाटकका परिणाम न सालूम हो, जैसे कोई ऐसा नाटक निरपराध, सुशील, मनोंज्ञ कोई 
पुरुष या स्त्री जो कि बीचमें बड़े संकटमें श्राया हो और बादमें बड़ा साम्राज्य और प्रतिष्ठा 
पाई हो ऐसा कोई नाटक देखा जाय, जिसके बारेमें कथा न मालूम हो ऐसा नया झ्रादमी उस 
नाटकको देखे तो जब उस पुरुषपर संकट आ रहे, उपद्रव आ रहे तो वह रोने लगेगा | और 
कोई ऐसा हो कि जिसे सब मालूम हो कि अंतमें बड़ा सम्मान होगा, प्रतिष्ठा होगी, जय जय- 
कार होगी ऐसा पुरुष भी उस उपद्रवकी घटनाको देख रहा है, पर उसके दुःखका रंग नहीं 
व्याप रहा है, क्योंकि उसे पता है कि इसके बाद तो यह बड़ा आनन्द पायगा, बड़ा सम्मान 
परायगा । तो उपद्रव वाली घटना देखे जानेपर उसे विह्नुलता नहीं होती है । 
अन्तसे परिचित ज्ञानीका धर्य--यह सम्यग्हष्टि इस नाटकका ऐसा ही दर्शक है जिसे 
आगे पीछेका सब हाल मालुम है| उसे विदित है कि यह मैं न कभी विगड़ा, न विगड़गा । 
यह मैं पहिले भी उत्तम था, अब भी उत्तम हूं, आगे भी उत्तम ही रहूंगा । वह अ्परिणामी 
स्वभावी है । मेरी ही सत्ताके कारणा मेरा ही अपने आपमें जो कुछ भाव रहता है वह भाव 
ध्रूव है, निर्मल है, विविक्त है, एक स्वरूप हैं। ऐसा उसे पूर्ण मालुम है सो कदाचित्‌ विकार 
की, विपत्तिकी, संकटकी कोई घटना झा जाय तो इसे चूंकि अपने आगे-पीछेका सारा हाल 
सालूम है, इस कारण सम्यग्हष्टि जीव अच्तरमें क्षोभ नहीं मचाता है । दुनिया इस बरीरनो 


जानती है । मैं जो एक प्र्‌व ज्ञानस्वरूप सर्वे णोव्रोंके समान प्रभुचत्‌ जो ब्रात्मतत्य ह पर 
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दूसरा जीव नहीं जानता । और जो जानते हैं वे स्व्रय॑ ऋपने आपमें घुलमिल जाते हैं। 
उनकी ओ्ोरसे तो मुभपर कोई संकट ही नहीं भश्रा सकते । जिनको ओरसे मुझपर संकट आा 
रहे हों, जिनकी वजहसे मुझे आपत्तियाँ भोगनी पड़ रही हों वे सब व्यवहारी जीव हैं, मृढ़ 
बनकर उन चीजोंकों अ्ंगीकार करता हूं और दु:खी होता हूं । 
उपासनीय परमार्थ एवं अचूक ओपधि--परमार्थतः जो मैं हूं उसको कोई दुःखी 
कर सकने वाला नहीं है। में श्रमर हूं। वस्तुका स्वभाव कभी मिटता नहीं है। वस्तुका 
स्वभाव मिट जाय तो वस्तुस्वरूप सिट जाय। ऐसा अमर अमिट ज्ञानस्वभावमात्र में हू । 
ऐसा संस्कार इस सम्यग्दष्टि जीवके अ्रति हृह रहता है। यह बात यदि हों सके तो करने 
योग्य मात्र एक यही काम है । यदि यह कर लिया तो समझो सब कर लिया। और यदि 
यह बात न हो सकी तो यही हाल है कि हम भोगोंको नहीं भोगा करते हैं, भोग हेमें भोग 
डालते हैं | मकान वही रहता है, लोकपरम्परा वही रहती है। कोई चीज हम भोग नहीं 
पाते हैं। सर्द पदार्थ श्रपने श्रापके स्वरूपमें ग्रपता परिणमन करते रहते हैं । उनको में क्‍या 
भोगता हूँ ? उन भोगोंका निमित्त पाकर उनका आश्रय बनाकर मैं भुग जाया करता हूँ, 
बरबाद हो जाया करता हूं । यदि ज्ञानहृष्टि और आत्माके सहजस्वरूपका परिचय न कर 
पाया तो यही हाल रहेगा । कुछ भी घटना ज्ञानीके सामने आये, उसे वहाँ भी अपने श्रपरि- 
णामी ज्ञानस्वभावकी स्मृति बनी रहती है, उसके संस्कार रहता है। जिसके पास अच्ुक 
आ्ौषधि हो वह ऊपरी रोगकी भ्रधिक परवाह नहीं करता । अ्रगर बाहरी रोग हो गया तो 
भंट औषधि निकाली और रोग समाप्त किया । इस सम्यस्हष्कि पास एक अच्ुक्र औषधि 
है वह है सुरक्षित भ्रमर निज स्वभावकी दृष्टि । 
जीवकी बरबादीके प्रकार--विनाश दो तीन प्रक्‍कारके होते हैं ॥ एक तो यह विनाश 
कि कुछ अटक तो है नहीं, कुछ आत्मामें संकट तो गुजर नहीं रहा, था आवश्यकता तो है 
नहीं और कल्पनामें मान, अपमान, प्रशंसा, निन्‍दा, यश अ्रपयद्यका थिक्रल्प करते हैं श्रोर 
अपने चैतन्यस्वभावका घात कर रहे हैं। एक तो इस तरहसे जगतके जीवोंका विनाश हों 
रहा है, दूसरे कोई संकट विपत्ति श्रा जाय, गुजर बसर कम हो जाय, घरके लोग लड़ने 
भंगड़ने अधिक लगें, उस समयमें जो अपने म्वरूपका विस्मरण होता है यह है दूसरे प्रकार 
का विनाश । ले प्रकारका जो विनाद्य है वह तो अत्यन्त सूर्खतापूर्णा है। यह दूसरे 
प्रकारका जो विनाश है मूर्खता तो यहाँ भी है मगर यह मौजमें मूखंता नहीं हो रही है । 
पहिला विनाश तो मौजसे, शौकसे अ्रपना विनाश कर रहा है। दूसरे विनाशमें कुछ संवट 
आा पड़ रहे हैं, लाचारीसी हो रही है। और यश फैलनेका जो विनाश्व है वह स्वच्छन्द 
तेकर, ऊवमी होकर कर रहा है। तीसरा विनाश यह है कि छ्ुधा, प्यास, ठंड गर्मावेंगे 
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वेदना, शरीरमें रोग हो गया है उसकी वेदनाका है | इन वेदनावोंसे श्रपने स्वहूबकों भ्रूलकर 
और इन पीड़ावोंसे ग्पना श्रहित मानकर इस चित्स्वभावी प्रभ्ुुका घात कर रहे हैं। इस 
तीसरे विनाशसे यह अश्रधिक लाचारीमें पड़ गया । पर विनाश यहाँ भी हो रहा है ! शौकसे 
ग्रपता घात करे, लाचारीसे अपना घात करे और श्रधिक लाचारीसे झपना घात करे, . इन 
तीन प्रकारके विनाक्षोंमें ये जगतके जीव पड़े रहते हैं। आय 

संसारी जीवोंकी बरबोदीके प्रकार--एकेन्द्रियसे लेकर असंज्ञी पंचेन्द्रिय तकके जीच 
एक प्रक्ा रसे विनाश कर रहे हैं, श्रधिक लाचारीसे, शरीरकी लाचारोसे | शौकसे बरबादी 
का उनके प्रसंग नहीं है । कीड़े मकोड़े, पेड़ पोधे ये दुःखी होते हैं, श्रपने स्वरूपका घात कर 
रहे हैं। इन्हें पानी न मिले, खाद्ा न मिले श्रौर कोई जूतोंसे दबोच दे, कुल्हाड़ीसे काट दे, 
दुःखी हो गए | संज्ञी पंचेन्द्रिय जीव श्रापसी विवादसे गाली गुप्तारसे इन प्रसंगोंसे भी अपना 
विनाश कर लेते हैं । और समभदार संज्ञी पंचेन्द्रिय अधिक चतुर पुरुष शौकसे बरबादी भी 
अपनी कर डालते हैं। जो लोकमें श्रधिक चतुर समभे जाते हैं वे प्राय: तीनों पद्धतियोंसे 
अपना नाश करते हैं। पर यह घात ऐसी बेहोशीकी घात है कि अपनेमें अनुभव नहीं कर 
पाता कि मैं श्रपना जितना विनाश किए जा रहा हूं ? 

कृष्टहरण कुब्जी--जैसे सवाल हल करनेकी कुञ्जी याद हो तो कितने ही सवाल 
बोलते जावो झट वह हल करता जाता है, और जिसे कुञझ्जी याद न हो वह श्रद्ठसट्ठ कुर्याई 
लेखेसे कठिन प्रइत भी आ जायगा तो भी बना लेंगे, जोड़ लेंगे--हो जायगा जवाब, तो वह 
इस चितामें पड़ा रहता है कि जवाब हल हो सके या न हो सके | सम्यग्हष्टि जीवको सर्व 
समस्यावोंके हल करनेकी क॒ञ्जी हस्तगत होती है तो कोई भी समस्या श्रा जाय, कोई भी 
संकट झा जाय वह अपने स्वरूपको सम्हालता है । वे संकट चाहे कितने ही प्रकारके हों, पर 
कुृझ्जी एक है उसे ही वह सम्हालता है और विविध संकट समाप्त हो जाते हैं । 

अपनेकी क्‍या करना योग्य--एक राज्यमें राजा गुजर गया तो मंत्रियोंने ललाह की 
कि अब किसे राजा बनाया जाय ? तो यह निर्णय हुआ कि सुबह ५ बजे जब यह फाटक 
खोला जायगा और जो फाटकपर बेठा हुश्रा मिलिगा वह्‌ राजा बनाया जायगा । ठीक है तय 
हो गया । जब सवेरा हुआ और फाटक खोला गया तो एक फकीर भिखारी जो कि रातभर 
फाटकके किनारे सोया था, सो मिला। सब मंत्री पकड़कर उसे ले गए | बोला हम सबतें 
तय हो गया है तुम्हें राजा बनना पड़ेगा । राधुने कहा भैया हम राजा नहीं बनेंगे । कहा कि 
नहीं, तुम्हें राजा बतना ही पड़ेगा । लो ये कपड़े उतारो और पायजामा, कोट पहिनो, पगड़ो 
वॉधों और मुकुट बाँधो । साधुने कहा कि अच्छा सुदो भाई हम राजा तो बन जायेंगे पुर 


एक झर्तंपर बतेंगे। क्या कि हमसे कभी कोई राजक्राजकी बात नहीं करना है | तुम सब 
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मंत्री मिलकर सलाह कर लेना । कहा मंजूर है । लो एक पेटीमें अपनी लंगोट और कोली 
रख दी और राजसी वस्त्र पहिन लिए । २ साल तो अच्छी तरह बीत गए । तीसरे वर्ष 
एक दुश्मनने उसपर चढ़ाई कर दी । मंत्री सब घबड़ा गए। सब मंत्री राजासे सलाह लेने 
श्राए कि राजन्‌ ! क्‍या करें ? तो राजाने कहा कि अच्छा पेटी उठाओ्रो | पेटी आ गई । पेटी 
से लेंगोट निकाल, सव कपड़े उतार दिए । लंगोट पहिम लिया और हाथमें कोली लिया 
ओर कहा कि अपने रामको तो यह करना चाहिए और मंत्रियोंको क्या करना चाहिए सो 


तुम जानो । 
स्वरुपमें अचलित रहनेका अपृर्व साइस--तो केसा ही संकट आरा जाय, ज्ञानी पुरुष 
अपने अन्तरमें जातता है कि अपनेको तो यह कर लेना चाहिए, सबसे न्‍्यारा, चैतन्यमात्र 


अपने आपका अनुभव कर लेना चाहिए और उन पदार्थोकों वे जानें । वे पदार्थ तो अ्रवि- 
नाशी हैं, केवल पर्यायोंरूपसे परिणमते हैं। इस कारण मैं कोई निर्दयताकी वात नहीं सोच 
रहा हूं। वे भी मेरी तरह ही सुरक्षित हैं। केवल अमसे ही हम दुःखी हैं और अमसे ही 
दूसरे जीव दुःखी हैं । विगाड़ किसीका नहीं होता | सब अपनी-अपनी पर्यायसे परिणमत्ते 
हैं। सो अपने रामको तो स्वभावाश्रय करना चाहिए और बाकी सब रामोंका जो होता 
होगा सो उनका होगा, पर वे भी अमर हैं । ऐसा बस्तुरवरूपका निर्णय होनेसे सम्यग्हष्टि 
पुरुष निरन्तर साहसी रहा करता है। 


॥ इति समयसार प्रवचन अ्रप्टम भाग समाप्त ॥ 


४१६ समयसार प्रवचन नवम पुस्तक 


रखनेमें करता है क्‍या ? जब वह चलता है तो झ्पना कदम आगे बढ़ानेमें कोई शंका तो 
नहीं करता ? कहीं ऐसी शंका वह नहीं करता कि धरती न घंस जाय, मेरा पैर जमीनमें न 
घुस जाय । वह तो नि:शंक होकर श्रताके साथ श्रपना कदम श्रागें बढ़ाता है | शरीरके ८ 
अ्ंगोंमें से दो पैर दो अंग है, दो हाथ दो अ्रंग हैं श्रीर वक्षस्थल एक अंग है, पीठ एक अंग 
है भौर जिसपर बैठते हैं वह नितंव भी एक ऋग है श्रौर सिर भी एक श्रंग है, ऐसे ८ भंग 
हैं। शरीरके श्राठ अंगोंमें भी सम्यग्दर्शनके श्रंगों जैसी कला भरी हुई है । जब यह मनुष्य 
चलता है तो श्रगला पैर नि:शंक होकर रखता है । सम्यग्दर्शनमें एक नि:शंकित अ्रंग कहा है, 
तो मान लो कि जब दाहिना पैर रखते हैं तो वह पर निःशंकित अंगका प्रतिनिधि बन गया। 
ह्वितीय, तृतीय व चतुर्थ अद्जकी तुलना--निःवांक्षित अ्रद्धमें भोगोंकी श्राकांक्षा नहीं 
रहती है, उपेक्षा रहती है, हुटाव रहता है तो जब दाहिना पैर रखा तो पिछले परकी क्या 
हालत होती है ? उपेक्षा कर देता है, हटा देता है. उस जमीनको देखता भी नहीं है, तो वह 
दूसरा पिछला पैर निःवांक्षित श्रंगका प्रतिनिधि बन गया । तीसरा अंग होता है तिविचिकि- 
त्सित अंग । ग्लानि न करना । मनुष्य टट्टी जाता है और वांये हाथसे शुद्धि करता है तिस 
पर भी किसी भी प्रकारकी ग्लानि नहीं करता, यही हुआ निविकित्सित श्रंग । ऐसा यह बाँया 
हाथ निर्विचिकित्सित अ्रंगका प्रतिनिधित्व करता है । चौथा श्रंग है श्रमूढहष्टि अंग । किसी 
गलत रास्तेमें न वह जाना यही है अपुरदृष्टि । इसके बड़ा बल होता है श्रौर हृढ़ताके साथ 
वह अ्रपनी बात पेश करता है, तो यह दाहिना हाथ भी बड़ी दृढ़ताके साथ टेबुल ठोककेर 
अपनी बात पुष्ट करता है । कभी जोरसे कहनेका मौका झाये, किसी बातकों यथार्थ जतानेका 
मौका आ्राये तो बांया हाथ नहीं ठोका जाता है, दाहिना हाथ ही ठोका जाता है, यह दृढ़ंता 
गलतफेमियोंमें नहीं है । यह हृढ़तासे अंगुली मटकाकर कहता है । वस्तुस्वरूप ऐसा ही है 
तो यह दाहिना हाथ अमूढदृष्टि श्रंगका प्रतिनिधि बन गया | 
पंचम, पष्ठ, सप्तम व अष्टम अद्भजकी तुलना--इसके बाद है उपगूहन अंग । दोषों 
को छिपाना । प्रत्येक पुरुष अपने नितंब छिपाते हैं। तौलिया पहिने हों, धोती पहिने हों वो 
भी छुपाते हैं तो इत नितंबोंको छिपानेमें वह छिपाना ही उपग्रहनका प्रतिनिधि बन गया । 
इसके बादका अंग है स्थितिकरण । स्थितिकरण वह कहलाता है कि धर्मात्मावोंको स्थिर 
कर दे, मजबूत कर दे । इनका बोक खुद उठा ले। तो ठीक है । पीठ ही ऐसी मजबूत है 
कि उसपर बोभा लाद लिया जाता है। लोग कहते हैं ना कि इस बोभको पीठपर लादकर 
ले जाइए | बड़ा बोक पीठपर ही लादा जा सकता है। यह पीठ इस स्थितिकरण अ्रंगका 
प्रतिनिधि बन गईं | इसके बाद है वात्सत्य अंग । वात्सल्य अंगमें घर्मात्मा जनोंपर निष्कपट 
ह प्रीति दर्शायी जाती है। इस वात्सल्य अंगका प्रतिनिधि बनता है हृदय । वात्सल्य हृदय हीं 
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गया तो यह भी गया अथवा चारों ओरसे आक्रमशकी बात युनाई दी जा रही है, क्या 
हाल होगा, इस प्रकारका भय करना यह सब लोक भय है । वर्तमान जिन्दगीमें जीवन 
सम्बंधी, झ्ाजीविका सम्बन्धी भय करना लोकभय कहलाता है। यह भय सताता है पर्याव- 
हृष्टिके जीबोंकोी । 
लोकका व्युत्पत्तिपरक ग्ाध्यात्सिक्‌ भाव - सम्यग्हष्टि पुरुष तो जानता है कि मेरा 
लोक मैं हूं । मेरेसे बाहर मेरा लोक नहीं है । जो देखा जाय उसका नाम लोक है। 'देखने' 
शब्दमें कितनी ही धातुएँ हैं--देखना, तकना, श्रवलोकना, लुकना, लोकना, निरखना, निहा- 
रना श्रादि अनेक धातुवे हैं । ये दिखनेमें एकसे शब्द हैं, पर इन सब शब्दोंके जुद्दे-जुदे श्रर्थ 
हैं। मोटे रूपसे एक बात कह देते हैं पर श्रर्थ जुदे-जुदे हैं । जसे तकना । तकना बह केंह 
लाता है जो जरासे पोलके प्रन्दरसे देखा जाय । वच्च लोग खेला करते हैं तो वे तबका 
तबकासे देखते हैं, देख लिया खुश हो गये, इसे कहते हैं तकना । देखना क्या कहलाता है ? 
चक्षुवोंसे देखना--देखना बःहलाता है । निहारना क्‍या है ? उसका मर्मे सोचते हुए, उसके 
भीतरकी परख करते हुए की स्थितिकों देखना इसे निहारना बाहते हैं । कहते हैं न कि क्या 
निह।रते हो ? बड़ी देरसे देखना--इसका नाम निहारना है | लोकना क्‍या है ? किसीका 
पता न हो, स्वयं है, गुप्त होकर कुछ देखा जाय इसका नाम है लोकना । जो लोका जाय 
उसे लोक कहते है । उसे कोई नहीं जान सकता, उसे मैं ही जानता हूं, ऐसा मेरे द्वारा मैं 
ही अवलोका जाता हैं तो यह लोक मैं स्वयं डी हूं । 
परमार्थ इहलोककी विशेपतायें--यह लोक शाइवत है । मेरा लोक कभी नष्ट होने 
वाला नहीं है, सदा काल व्यक्त है श्रथवा सब जीवोंमें प्रकट है । इस विविक्त आत्माके. शुद्ध 
स्वरूपको तत्त्वज्ञानी पुरुष र्वयं ही केवल देखता है, ऐसा चेतन लोकमें यह श्रकेला ही अब- 
लोकन करता हूं । इस लोकमें कहाँंसे हानि है ? क्‍या. किसी भी प्रदेशमें मेरा विनाश हो 
सकता है ? मेरा क्या, जगतके किसी भी. पदार्थका कभी नाश नहीं हो सकता । परिणतियाँ 
बदलें, यह बात अलग है, मगर विनाश नहीं हो सकता है । यह लोक शाइवत है, सदा काल 
व्यक्त है । इस लोकसें यह आत्मा स्वयं ही एक अकेला. श्रवलो हत करता है, अकेला अवलोका 
जाता है। इस लोकक़ा कहींसे भी कुछ विनाश नहीं होता है। कैसा ही गड़बड़ कानुन बन. 
जावे, मेरा झात्मा शाइव्त है, यह सदा काल रहेगा । ह 
आनब्द्मय तक्तपर तृष्णाका आधघात--भैया ! बिचारोंकी तृष्णाकी तो हद नहीं 
है। तृष्णावश किसी भी परिस्थितिमें, भ्रपनेको दु:खी माना करे तो ग्रह उसकी. कल्पनाकी 


गत है। परन्तु है झ्रात्मा अविनाशी व क्लेशसे रहित | जिम्त्री -जो परिस्थिति है. तृष्णा 
नंगी है तो उस परिस्थितिमें वह संतोष नहीं करता । उससे आगेकी बात सोचता है। ग्रभी 
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भेरे पास कम्त है, इतना और हो जाय तो ठीक है । सो इस तृष्णामें क्या होता है कि जो 
वरतंमानमें सुखका साधन मिला है उसे हो खुखसे रहीं भोग रुवता । उस तृष्णासे भविष्यको 
बात तो हाथ नहीं श्रौर हाथगमें आई वातका सुख नहीं, इसलिए सब एव से गर्र,ब हैं। लख 
पति हो तो, करोड़पति हो तो, हजारपति हो तो और भिखारी हो तो जिश्चके तृष्णा है 
वही गरीब है | श्रौर जब तुष्णा न रहे, जो वर्तमानसें पाये हुए समागमको आरामसे भोगवः 
नेशांति और धर्मकी प्रीति रखे, अमीरो तो उसे कहा जायगा, पर जो जिस परिस्थितिमें है 
वह अपनी परिस्थितिसे ग्रागे तृष्णावश कल्पनाएँ दौड़ता है और दु:ःखी होता है । तो तृष्णा 
रख वाले सभी गरीब हो गए । 
तृष्णक्ी गरीबियोंकी समानता--वैसे शरीरका रोग कोईसा भी हो, सहा नहीं 
जाता, उसमें जब छंटनी करने बैठते हैँ तो कोई कहता है फोड़ा फुन्सी होनेपर कि इससे तो 
बुखार हो जानेमें अच्छा था। आरामसे पड़े रहते, मगर यह फोड़ा तो श्रसह्य वेदना कर 
रहा है। जब जिसके बुखार आता है और शरीरमें बड़ी पीड़ा होती है तो वह सोचता है 
कि इससे तो अच्छा था कि कोई अंगुली टूट जाती या चाकूसे छिल जाती, फोड़ा ही हो 
जाता उससे आरामसे बैठा तो रहता । इस तरहसे शरीरमें जो रोग होता है वह तो अ्रसह्य 
लगते हैं और अन्य रोग सरल लगते हैं। तो अब वतलावो कि कौनसा रोग अच्छा है? 
रोग सव एकसे हैं और सभी दु:खके कारण हैं | इसी तरह हजारपति हो, लखपति हो, 
अरबपति हो, जिसके तृष्णा रहती है वे सब दु.खी हैं। अरवपति बया सोचता है कि मेरा 
सारा मकान यदि कूलर होता तब गर्मामें झ्ानन्‍्द मिलता । गर्मीके दिनोंमें इतनेमें कहाँ सुख 
रखा है ? करोड़पति उन अरबपतियोंकी हालतको देखकर तरसते हैं, सो वे भी चैनसे नहीं 
रह पाते हैं। और कदाचित्‌ धवाढूय पुरुषोंके सत्कारमें, प्रशंसामे कुछ कमी हुई तो वहाँपर 
भी अंधेरा मच जाता है। यह मोहकी नींदका सारा खेल है। तत्त्व कहीं कुछ नहीं रखा 
है । तृष्णा जिसके लगी है, चाहे करोड़पति हो, चाहे लखपति हो, चाहे हजारपति हो, सभी 
दु:खी हैं । केवल मोहके स्वप्तमें सारा गौरव माना जा रहा है। 
आत्माकी परिषूणंता व नि्भयद्ा--यह मैं लोक सर्वसंकटोंसे परे हूं । ज्ञान, दर्शन 
पक्ति, आनन्द आदि अनन्तगरुणोंका पिण्ड हूं । स्वतः परिपूर्ण हूँ, यह मैं पूरा हूँ प्रभु परमात्या 
* वह तो उभयथा पूर्ण है । प्रभुका स्वभाव ओर भाव दोनों एग है, हमारा स्वभाव पूर्ण 
१, मैं परिपूर्ण हूं, अखण्ड हूँ, अविनाशी हूँ, अनन्त गुणोंका पिण्ड हुं | इस मुझ पूरामें से जब 
जो पर्याय प्रकट होती है वह पर्याय परिपुण ही प्रकट होती सी भी समयकी पर्याय 
प्री नहीं । भस्वेक पर्याय अपने समयमें पारेपुता हद प्रकट होती है। किसी भी समयकी 
पर्याय अधूरी नहीं रहा करतो। प्रत्येक पर्याव अपनेमें पूर्ण हूं हुआ करती है, चाहे विभाव 
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पर्याय हो, या स्वभाव पर्याय हो, कोई भी पर्याय यह प्रार्थना नहीं करती है कि जरा ठहर 
जावो, मैं भ्रध्चरी ही बन पायी हूं । प्रत्येक समयमें जो परिणमन होता है वह परिशमन पूर्ण 
ही होता है। वस्तुका स्वरूप ही ऐसा है । मैं परिपूर्ण हैं, प्रभ्भु भी परिपुर्णा है। इस पूर्णोसे 
पूर्ण . प्रवट होता है। अधूरा कुछ नहीं प्रकट होता है और यह पूर्ण परिणमन्र प्रकट 
होकर दूसरे समग्रमें विलीन हो जाता है | तो यह पूराका पूरा विलीव हो गया, फिर भी 
यह मैं पूराका पूरा हूं, ऐसा परिपूर्ण ऋविनाशी अ्रखण्ड मैं आ्रात्मा हूं । इस आात्मामें कहांसे 
भय ? 
लोकका परमार्थ श्राधार--मेरा लोक मुझसे बाहर नहीं है । यदि मेरा लोक मुभसे 
बाहर होता तो बाहरके संयोग वियोगके कारणा मेरे लोकमें फर्क श्रा जाता | पर मेरा लोक 
तो में ही हुं । दुनियावी लोग भी ऐसा कहते हैं, जब किसीका कोई मात्र सहारा मालिक या 
पिता या स्त्री कोई गुजर जाय तो दुनियावी लोग कहते हैं कि मेरी तो दुनिया लुट गयी ।. 
श्रे तेरी दुनिया कैसे लुट गई, तेरी दुनिया तेरा निज ग्ात्मा है और अ्पनेको श्रसह्य मात 
बैठा है यही दुनिया लुट गई । तो मेरी दुनिया मैं ही हूँ, मेरी दुनिया मुभसे बाहर नहीं है । 
ह तो एक अज्ञारीक़ा कथन है। परमार्थसे तो जब तक अ्ज्ञान है तब तक दुनिया लुटी हुई 
है और जब ज्ञान होता है तो उसकी दुनिया झ्राबाद रहती है । पर्याय बुद्धिसे संयोग अथवा 
वियोगसे बरबादी और आबादी है। परपदार्थके संयोगवियोगसे मेरी दुनिया न आ्राबाद होती 
है और न लुटती है। 
संसार लुटेपिटोंका सघृह--भैया ! यह सव लुटे हुए पुरुषोंका ही समूह है | इसीको- 
ही संसार कहते है । लुटे हुए पुरुषोंके समुहका नाम संसार है। कौनसा ऐसा भाव है जो 
लुटा ह्॒रा नहीं है ? एकेन्द्रिय जीव पेड़ पौधे, पशु पक्षी ये क्या लुटे हुए नहीं है ? ये अपना 
ज्ञान दशेन सब कैसा गेंवा चुके हैं। एक जड़वत्‌ खड़े हुए हैं। ये कीड़े मकोड़े ये श्ररहंत' 
सिद्धकी तरह प्रभ्ुुता वाले जीव होकर कसी निम्न स्थितिमें आहार, भय, मैथुन, परिग्रह 
चारों संज्ञावोंके वश होकर लुटे हुए जीवन गुजार रहे हैं । इन पशु पक्षियोंकी बात देखो । 
इनका सब कुछ लुटा हुआ है, पराधीन हैं बेचारे। छोटे बालक भो उन्हें डंडेसे पीट सकते 
हैं। अगर तेजीसे वह पशु सांस ले ले तो अपना स्थान छोड़ कर बाहर भग जाते हैं, ऐसे 
बालक भी उन्हें पीट लेते हैं। ऐसे बलवान पशुवोंकों भी यह बालक डंडेक्े वश किए हुए 
हैं। ये शेर हाथी श्रादि जिनके बलका बहुत बड़ा विस्तार है - एक दुबेल मनुष्य भी अंकुश 
लेकर, बिजलीका कोड़ा दाथमें लेकर वशमें किए हुए है | जहाँ चाहे चुमाए। जहां चाहे 
उनसे काम कराये। कैसे लुटे हुए हैं ये पक्षी ? और मनुष्य भी क्‍या लुटा हुआ नहीं 
है ? लुटा हुआ है । अपने स्वार्थकी वासनामें आसक्त होकर,स्वार्थभरी आशाको लिए हुए यत्र 
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तत्र दौड़ रहा है। अपना जो इ.नन्‍्त ग्रानन्द है, श्रनन्त ज्ञान है उसकी परवाह नहीं है । क्‍या 
ये लुटे हुए नहीं हैं ? ये सब लुटे हुए हैं। लुटे हुए जीवोंके समृहका नाम संसार है । यह 
जीव अज्ञानसे ही लुट गया है। ज्ञान हुआ कि यह आवबाद हो जाता है। मेरा लोक मैं हूं । 
स्वयं परिपूर्ण हूं, मेरा विनाश नहीं है, ऐसा ज्ञान सम्यग्हृष्टि जीवके होता है, इस कारण 
वह सदा निःशंक्र रहता है । 
सम्यग्टृष्टिके परलोद.सथका अभाव--सम्यस्हृष्टि जीवको परलोकका भी भय नहीं 
रहता । परलोकका भय तो मिथ्याहृष्टिको भी नहीं रहता, उसे क्‍या परवाह पड़ी है ? कैसा 
होगा, क्या न होगा ? जो वर्तमान मौज है उसका मौज लेता रहता है, परलोकका भय तो 
मिथ्यावृष्टिके लदुमार पद्धतिसे नहीं रहता है। कदाचित्‌ सम्यग्हष्टिको परलोकका भय रहता 
है । हमारा परलोक न बिगड़ जाथ, अच्छा समागम भ्रागे मिले । कदाचित ऐसी कह्पनाएं 
भी हो जाती हैं । पर यहां प्रकरत विवरण अंतरंग श्रद्धांके भयकी ओरसे कहा जा रहा है । 
चू कि सम्यग्हृष्टि जानता है कि जेसे यह लोक भी मेरे आ्रात्मतत्वसे बाहरकी चीज नहीं है 
इसी प्रकार परलोक भी मेरे आत्मतत्त्वसे बाहरकी चीज नहीं है । कहीं भी होऊंगा यह मैं 
ही तो होऊँगा । और यह मैं श्रपनी जानकारी बनाए रहूं तो कुछ संकट ही नहीं है । संकट 
तो अपने आपकी जादकारी जब नहीं रहती है तब आझाते हैं। चाहे किसी भी गतिमें यह 
जीव हो, देव भी क्‍यों न हो, इन्द्र भी क्यों तन हो, यदि उसे अ्रपने झात्माका परिचय नहीं 
है तो वह संकटमें है | रागढ्वेष भरी बाह्य वृत्तियोंमें वह रहेगा तो संकट भज्ञानमें होते हैं । 
ज्ञानमें तो संकट नहीं है। जब-जब भी किसी जीवका संकट किया जा रहा हो, समझता 
चाहिए कि हम ज्ञानवृत्तिमें नहीं हैं, श्ज्ञानकी वृत्तिमें लगे हैं । 
परलोकमयके अभावका कारण-मभैया ! परलोक अन्य कुछ नहीं है। यह हो शाइ्वत 
एक सदा व्यक्त ज्ञायकस्वरूप यह मैं श्रात्मा ही इस लोककी भांति परलोक भी हूँ, ऐसा सम्य- 
रृष्टिके बोध रहता है । परलोव.का भी भय नहीं रहता। इस जीवपर संकट जन्म मरणका 
लगा है। यहाँके पुण्योदयसे प्राप्त कुछ वेभवमें क्या आनन्द मानें ? यहांके ये सारे समागम 
मेरेसे अत्यन्त भिन्‍न हैं, उनकी श्रोरसे मुझमें कुछ आता नहीं है। मैं ही उनको विषयश्चृत 
बनाकर शअज्ञानसे कल्पनाएँ किया करता हूं और दुःखी रहा करता हैं । मेरा यह लोक जो 
मेरे द्वारा लोका जा रहा है वह मेरे अवलोकनमें रहे तो वहाँ भयकी कुछ वात नहीं 
भयास्पद संसार--भयोंके स्वरूपकी ओर देखो तो यहाँ भयोंका भयानक रे | ४ 
कैसे-कसे भव इस संसारी जीवके साथ शुरूसे लगे ? सबसे निम्न भव निगोदका है। रि 5 । 
जोव दो प्रकारके होते हैं--एक सूक्ष्म निगोद और एक वादर निमोद | सक्षम हि हा 
किसी भी वनस्पतिके आधार नहीं हैं । यह आाकाशमें सत्र लकिकागय सुक्ष्म निगोद तो 
व्यापक हैं | उर्न्हे 
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अग्नि जला नहीं सकती, जल उन्हें गला नहीं सकता, हवा उन्हें उड़ा नहीं सकती, लाठीकी 
ठोकर उतके लग नहीं सकती । तब क्या बे बड़े सुखी होंगे ? प्राग जलाए नहीं, पानी गलाए 
नहीं, हवा उड़ाए नहीं, किसीका श्राधात हो नहीं सकता । ऐसे सूक्ष्म निगोद जीव है तो 
क्या वे सुखी हैं ? वे एक सेकेण्डमें २३ बार जन्ममरण कर रहे हैं निरन्तर, जब तक उनके 
निगोद भव है और जन्म मरणके दुःखका क्या स्वरूप बताया जाय ? जो मरता है सो 
जानता है, जो जन्मता है सो जानता है । जन्म अ्रपना हो चुके बहुत वर्ष व्यतीत हो गए, 
सो खबर नहीं है कि जम्मके कया कष्ट होते हैं और मरणा श्रभी श्राया नहीं है, सो मरणके 
भी कष्टोंका पता नहीं है । इस जीवने अ्रनग्त जन्ममरणा किए हैं मगर इसका ऐसा कमजोर 
ज्ञान है कि पूर्व भवके जन्ममर्णकी तो कथा ही वया है, इस जन्गकी भी याद नहीं है कि 
केसे पेदा हुए थे, कैसे कष्ट थे, और जन्मकी बात छोड़ो--साल दो सालकी उम्रकी भी 
बातें याद नहीं हैं। जब हमारा छोटा बचपन था उस समय बैसी स्थितिमें रहते थे, यह 
कुछ याद नहीं है। जन्म मरणाका बड़ा कठिन दु:ख होता है । 
निगोद जीवोंका संक्षिप्त विवरण--सूक्ष्म निगोद सर्वन्न भरे हैं। जहां सिद्ध भावान 
विराजे हैं उस जगह सक्षम हो निगोद हैं, साधार निगोद नहीं हैं | वादर निगोद वमस्पतियों 
के ग्राश्नय रहते हैं। जिन वनस्पतियोंके आ्राश्चय रहते हैं उनका नाम हैं सप्रतिष्ठित प्रत्येक 
वनस्पति । त्रस जीदोंके शरीरमें भी वादरनिगोद रहते हैं, पर वादरनिगोद जीव स्वयं 
वनस्पति कायिक हैं । वादरनिगोदकी जाति स्थावरमें शामिल है। आलू अरवी वगैरह ये 
स्वयं प्रत्येकवनस्पति हैं। ये देखनेमें श्राने वाले आ्रान्नु ये निगोद नहीं हैं, ये प्रत्येकवनस्पति 
हैं। जेसे कि अमरूद, केला आदि खाने वाली चीजें प्रत्येकवनस्पति हैं । इसी तरह ग्रालू 
आ्रादि भी प्रत्येकबनस्पति हैं, पर अन्तर यह हो गया कि ग्रालु आदिमें साधारणवनस्पति 
का ओर निवास है जब कि अमरूद आदिमें साधारणवनस्पतिका निवास नहीं है । 
भच्यफलकी अभक्यता-- ये फल जो भक्ष्य हैं जब कोमल अ्रवस्थामें होते हैं, 
जिनकी रेखा नहीं निकलती उस समय साधारणबनस्पति रहती है और जैसे ही ये ककड़ी 
आदि फल बढ़ जाते हैं तो उनमें जवावी होनेके चिन्ह प्रकंट होते हैं, तब साधारणवनस्पति 
अपना रथान छोड़ देता है | फिर शप्रतिष्ठित प्रत्येकवनस्पति कहलाठा है । पहिले वह नहीं 
खाने योग्य है और बादमें वह खाने योग्य हो जाता है । बहुत कोमल भिण्डी, बहुत कोमल 
कव ड़ो जो बड़ी छोटीसी रहती है वह सम्रति प्रत्येकवनस्पति है । छोटेमें कोई भी हो वह 
सप्रति प्रत्येकवनस्पति होती:है, पर कितनी हो वरस्पतियाँ ऐसी हैं कि पहिले - अ्रप्रतिष्ठित 
प्रत्येकवनस्पति रही थीं, पर पश्चात्‌ सप्रतिष्ठित प्रत्येक बन जाती है | ऐसी भी कुछ बन- 
'पंतियाँ हैं। वे न खाने योग्य वनस्पतियाँ है । यो खाने योग्य हैं वे तब प्रारम्भमें सप्रतिष्ठित 
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प्रत्येकवनस्पति होती हैं श्रौर वढ़ जाने पर श्प्रतिष्ठित प्रत्येक हो जातो हैं । 

प्रत्येक शरीरी स्थावरोंको विचित्र दशा - हिंगोद भवसे निकला तो स्थावरके भवमें 
देख लो--निगोंद जीव तो साधारणावनस्पति हैं और ग्ालू आदिक साधारणवनस्पति 
सहित प्रत्येकवनस्पति हैं। स्थावरमें चलिए--कैसे-बसे पेड़, लक्कड़से खड़े हैं, आकार 
प्रकार कैसा है ? एक जगह खड़े हैं, कुछ बल नहीं दिखा सकते हैं | जिसने काटा सो काट 
लिया, छेंदा सो छेद लिया । ऐसी उनकी जक्तिकी हालत है । हवाकी वात देखी । पढियोंमें 
ठायरोंगें भर दिया, भरी है ६ वर्ष तक । वह हवा जीव ही तो है । उसे फंकते हैं आ्रागके 
सामने, तो हवा आगके पास पहुंचती है, या नाना विचित्र दशाएँ होती हैं, श्लौर स्वयं कैसा 
हवावा स्वरूप है, यह अनन्त शक्तिका स्वामी होकर भी इसकी कंसी-कंसी परिस्थितियाँ होती 
हैं? जल वन गया, श्रव घड़े-घड़ेमें जलकाय भरा हुआ है। प्रृथ्वी पत्थरक्े रूपमें, जमीनके 
रूपमें, सोना चाँदीके रूपमें, बसे-कंसे ढंगसे इसका जन्म होता है ? 
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झ्औौर उनके लिए ही यह बात गोभास्पद होती है | जहाँ गए वहाँ यही तो ञआात्मा है, यही ' 
ज्ञानस्वरूप है । एक कोई बहुत बड़ा आपीम्र हो श्रीर उत्तका कहीं तवादला होनेको हो 
तो बड़े श्राफीसरको तबादलेके समय तवादलेका जैसा अनुभव भी नहीं होता है कि मेरा 
तवादला हो रहा है । नौव.र यहां भी मिलते हैं श्रौर जहां जायगा वहां भी मौकर तैयार हैं । 
उसके जानेमें रेलगाड़ीका एक डिब्बा रिजवे रहता है। नौकर-चाकर ही सव सामान रखें, 
कोयला धरें तो नौकर-चाकर, गाय भैंसकी रक्षा करें तो नौकर-चाकर । उसको तबादलेका 
वया दुःख है ? छोटा आदमी तबादलेकी बात सुने तो उसे बड़ा दुःख हो जाता है। वहाँ 
मकान मिलेगा कि न मिलेगा | पहिले श्रकेले जावें, जब दो चार महीने जम लें तव सबको 
लिवा ले जायेंगे । समर्थ आफीसरके तबादलेमें कोई संकट नहीं है । वह जानता है कि जैसे 
यहां हैं तैसे ही वहां पहुंचेंगे । जैसा यहां लोगोंका सत्कार है तैसा वहां भी सत्कार है। तो 
ज्ञानी पुरुष जिसने अपने आपको केवल ज्ञानानन्दमय तका है उसका भी तबादला हो, मरशणा 
हो तो उसको भय नहीं रहता है| वह जानता है कि यह मैं पूरावा पूरा तो श्रब यहांसे जा 
रहा हूं । ज्ञानमय स्वरूपपर दृष्टि हो और ऐसी दृष्टि रहते हुए कहीं श्रवस्थित हो, कहीं गति 
हो, उसे कोई क्लेश नहीं है, कोई भय नहीं है। भयका कारण परभव नहीं है। भयका 
कारण स्वरूपहृष्टिसे चिग जाना है । 
भयका मूल स्वरूपच्युति--भैया ! इस लोकमें मरण भी नहीं हो रहा, रोग भी 
नहीं आ रहे, खाने पीनेके संकट भी नहीं श्रा रहे और स्वरूपसे चिगा हुआ है तो उसको 
वहीं संक्ट है। मरणको ही संकट नहीं कहते हैं । स्वरूपसे चिगने की स्थितिको संकट 
कहते हैं। क्या मिल्ता-जुलूता है परवस्तुवोंसे ? पर कैसी खोटी बान पड़ी हुई है कि अपने 
स्वरूपके स्पशमें कुछ भी क्षण नहीं गुजार पाता और बाह्य पदार्थोके उपयोगमें दौड़ा-दौड़ा 
फिरता है । ऐसे स्वरूपसे न चिगनेका हृढ़ संकल्प लिए €ए इस ज्ञानी जीवके सम्बन्धमें कहां 
जा रहा है कि इसको परलोकका भय नहीं होता, किन्तु निःशंक होकर सतत स्वयं सहज 
ज्ञानका अनुभव करता है। यह सम्यग्दशनके नि:शंकित अंगका वर्णोन चल रहा है। किसी 
प्रकारकी सम्यग्दृष्टिको शंका नहीं रहती । 
ज्ञानीका निःशझ्कू निर्णय--जिनेन्द्र भगवानके वचनोंमें लंका न करना, यह व्यवहार 
से निःशंकित अंग है और अपने स्वरूपमें शंका न करना, भय न मानना सो यह निरचयसे 
निःशंकित अंग है। निशंकितता तभी रहती है जब किसी प्रकारका भय नहीं होता | आखिरी 
इंसका निर्णोय शुरूसे ही परवस्तुवोंमें यों रहता-है कि कुछ बिगड़ता है बिगड़े, कोई वियुक्त 
होता है हो, परपरिणतिसे मुभमें कुछ बिगाड़ नहीं होता । प्राथमिक अवस्थामें यह शञानी 
ले हो थोड़ी शंका करे, पर ऊपरी भय करने पर भी अंतरमें इसके सुदृढ़ निर्भयता है । 
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ज्ञानी गृहस्थ है, सम्यग्हृष्टि है, वह सारे व्यवस्था बराता है ओर अपने गुजारे के योग्य 
वस्तुत्रोंका संरक्षण भी करता जाता है पर ऐसी भी हालतमें यदि वहीं निरोयकी जसी बात 
ग्राए तो वह यही निर्णाय देता है कि परमें जो कुछ हो सो हो, उच्तकी परिणतिसे मैं अ्रपना 
विनाश नहीं मात सकूगा । 
ज्ञानकी प्रियतमताके प्रसंग्में धन परिजनमें प्रियताकी छटनी-- सबसे अधिक प्रिय 
ग्रात्माको ज्ञान होता है। अधिक प्रियपने का लक्षण यह है कि दो पदार्थोक्ों सामने रखो 
ओऔर इन दोनों पदार्थोके विगड़नेका, लाश किया जानेका कोई अवसर झा रहा हो तो उन 
दो में से किसको बचाएं ? जिसको वचाएँ उसको समझो प्रिय है | से धन और परिवार 
के लोग । यदि कोई डाकू आकर धन और परिवार दोनोंपर हमला करते हैं तो यह परिवार 
को बचानेका यत्त करता है और घनकी उपेक्षा करता है। मिट जावो तो मिट जाबो घन, 
पर घरवालोंकी जान तो बचे । यदि ऐसा उद्यम करता है तो बतलावो कि उसको अ्रधिक 
प्रिय धन हुआ कि कुटुम्बके लोग हुए | कुठुम्बी जन अधिक प्रिय हुए । 
ज्ञानकी प्रिण्तमताके प्रसंगमें परिजन व स्वयंमें प्रियदाकी छटनी--यदि कुटुम्बीजनों 
पर और इस खुदपर कोई डाकू गुन्डा हमला करें तो ऐसी स्थितिमें प्रकृत्या वह अपनी 
जान बचानेका यत्न करता है। तो क्‍या कहा जायगा कि कुटुम्बी जन ओर खुद इन दोकनोंमें 
प्रियतम कौन रहा ? खुदका शरीर, खुदकी जान । 
ज्ञानकी प्रियवमता--जब ज्ञानकी उपादेयता साधुता जीवनमें श्रायगी दो भ्रब वह 
जंगलमें अपनी समताकी सिद्धिमें लगा है । कोई शेर, स्थालनी या शत्रु साधुकी जात लेनेको 
झा रहा है तो उस समय दो प्रकारके प्राणोंपर हमला है--द्रव्यप्रारा श्रौर भावप्रारा । एक 
तो शरीरकी जान याने द्रव्यप्राशकी जानका हमला हो रहा है श्लर साथ ही उसमें विकल्प 
रहे, राग रहे, मोह रहे तो ज्ञादस्वरूप भावप्राणके नाशका भी मौका है। जहां दोनों प्राण 
जा रहे हैं ऐसे ग्रवसरपर वह ज्ञावी संत भावप्राणयोंकी रक्षा करेगा और द्रव्यप्राणोंकी उपेक्षा 
कर देगा । जान जाती है तो जावो, पर अपनी ज्ञाननिधिका वबिताश नहीं करता । क्योंकि 
ज्ञानतिधिका विनाश करके जान बचानेका यत्त किया और वचे या न बचे, पर उस यत्मक्े 
विकल्पमें जन्ममरणकी परम्परा बढ़ना निश्चित है। और एक ज्ञाननिधि बनी रहे और 
मरण होता हो होने दो, जान जाती है तो जाने दो । अब तक तो अनन्त वार जन्म किया 
है। ज्ञाननिधि बचा लिया तो जन्ममरणकी परम्परा ही खतम हो जायगी, ऐसा जानकर 
वहाँ भी द्रव्यप्राणोंकी उपेक्षा करता है और भावप्राणोंकी, चेतन प्राशोंकी, समतापरिणाम 
की रक्षा करता है। व॒तावो उन दोजोंमें कौन प्रिय रहा ? चैतन्यप्राण, भावप्राण | 


हि चहु भाव- 
प्राण है ज्ञान | श्रधिक प्रियतम ज्ञानस्वरूप ही रहा । जगतके कोई पदार्थ जे 


हमारे लिए हिति- 
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कर औ्रीर प्रियतम हैं >हीं । 
परलोकका अथमर्म--ज्ञानी जीववा दिसर्गतः ज्ञाग्स्वस्पकी श्रोर भुकाव रहता है। 
यह मेरा परलोक है, ग्रथवा परलोक मायने उत्कृष्ट लोक | पर मायने उत्कृष्के भी है। मेरा 
उत्कृष्ट लोक यह चैतन्य है | पहिले चिट्ठियोंमें लिखा जाता था कि अमुक लालका परलोक 
हो गया । परलोवके मायने दूसरे लोकमें चला गया--यह मूलमें भाव न था, क्योंकि दूसरे 
लोकमें चला गया, इसमें क्या प्रशंसा हुई ? यों तो सभी जीव मरकर दूसरे लोकमें जाते हैं। 
परलोकका श्रर्थ है उत्कृष्ट लोक । अ्रव वे उत्कृष्ट लोकमें चले गए | परलोक शब्दकी बड़ी 
ऊंची व्याख्या है। यह परलोक स्वगंलोकसे भी बड़ा है, स्वर्ग उत्द्ृष्ट नहीं है, परलोक उससे 
भी उत्कृष्ट हो सकता है। तो परलोक लिखनेकी पहिले प्रथा थी । स्वगंलोक लिखनेकी प्रथा 
पह्लि नहीं थी । जिन्हें पता होगा पुरानी निद्ठियोंका वे जानते होंगे । तो परलोक मेरा क्या 
है ? यह ज्ञान्स्वरूप, यह मैं स्वयं ही परलोक हूं, उत्कृष्ट लोक हूं । इस मुझ परलोकमें किसी 
भी परपदार्थसे कुछ बाधा नहीं आती । हम ही स्वरूपसे चिंग जाते और अपने आपमें बाधा 
उत्पन्त कर डालते हैं। 
ज्ञानामृतके अनुभवका भाजन--निज-मनिज स्वरूपास्तित्वके दृढ़ किलेमें अवस्थित 
पदार्थोंको निरखने वाले सम्यग्हष्टि पुरषः इहलोकका भी भय नहीं करते श्रौर परलोकका भी 
भय नहीं करते । वे तो नि:शंक होते हुए सतत स्वयं सहज ज्ञानस्वरूपका ही श्रनुभव कैीरेंते 
हैं। यह ज्ञान ही तो अमृत है । जो न मरे सो अमृत । न मृतं इति श्रमृतं । ऐसा कौन है 
जोन मरे ? वह आत्माका सहज ज्ञानस्वरूप है। इसका कभी विनाश नहीं होता | ती 
ज्ञानी पुरुष इहलोक और परलोकके भयको नहीं करता और सतत इस ज्ञानका पान किया 
करता है । जिन्हें अपने श्रात्माका अनुभव करनेका यत्न करना हो सीधा यह यत्न करवा 
चाहिए, अपने आपके बारेमें श्रपनेकी यों निरखना चाहिए कि यह ज्ञानमात्र है! अन्य-अन्य 
रूपमें इसे न निरखो किन्तु जाननस्वरूप, ज्ञानका जो स्वरूप है उसे अपनी हृष्टिमें लो और 
वही-वही स्वरूप ही नजरमें, अनुभवमें लानेका यत्न करो, और कुछ बात सोचो । तो केवल 
ज्ञप्ति स्वरूपके द्वारसे इसे ज्ञानानुभव होगा । और जो शुद्ध ज्ञानका अनुभव है शुद्ध भ्र्थाव्‌ 
केवल मात्र जाननका अनुभव है वही आत्माक्ा अनुभव है । ज्ञानानुभवके द्वारसे ही आत्मा 
का अनुभव हो सकता है। यह ज्ञान निःशंक सतत इस सहज ज्ञानका अनुभव करता है और 
दोनों लोकोंके भयसे दूर रहता है। 
वेदनाभयके निपेधके प्रसंगमें वेदना शब्दकी निरुक्ति--आजके प्रकरणमें यह बताया 
जा रहा है कि सम्यन््ृष्टि जीवको वेदनाका भय नहीं रहता । अज्ञाभी जन इस -शरीरकों 
अपना स्वेस्व मानते हैं। इस शरीरमें थोड़ा बुखार आदि हरकत होनेपर शरीरके श्रहन्त्व 
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भावके कारण अपनेमें पीड़ाक्ा अतुभव करते हैं । जैशे-जसे शरीरमें अ्रहंबुद्धि ममबुद्धि तथा 
सम्बन्ध बुद्धि छूट जाती है वैसे ही वैसे जीवकी शरीरकी अवस्थावोंके कारण पीड़ा उत्तन्‍्त 
नहीं होती । सुकुमार, सुकौशल, गजकुमार इत्यादि अनेक ऋषियोंने अनेक उपद्रव सहे, पर 
उन उपद्रवोंके बीच उनके शरीरके प्रति अहंबुद्धि न थी इस कारणा उन्होंने पीड़ा अनुभव 
न की । यह सामान्यतया सम्यस्दृष्टि जीवका विचार चल रहा है। वह जानता है कि बेदना 
तो यह ही एक मात्र है जो निश्चल ज्ञादस्वरूप स्वयं वेदा जाता है। वेदना कहते हैं जो 
वेदा जाय । तो जानमेसें परमार्थतः ज्ञानस्वरूप ही श्राता है । 

वस्‍्तुकी स्व॒तन्त्रता--भैया ! जानना ज्ञानगुशका काम है, और ज्ञानकी क्रिया ज्ञान- 
गुगाको छोड़कर ग्रन्य वस्तुपर नहीं लगती है | ज्ञान जो कुछ करेगा वह ज्ञानका ही करेगा, 
परवस्तुका कुछ नहीं करता । ज्ञान परवस्तुका कुछ कर देता है यह सोचना भ्रज्ञान है। 
करनेकी बुद्धिका ऐसा अंधकार श्रज्ञानमें छाया रहता कि यह नहीं देखा जा पाता कि प्रत्येक 
वस्तु स्वतंत्र है, परिणमनशील है, वह अपने आपमें ही अपनेको कुछ परिणमा सकता है। 
किसी अन्य यदार्थका कुछ नहीं करता है। भले ही झ्रागका निमित्त पाकर पानी गर्म हो 
गया, पर झागने पानीका कुछ नहीं किया | भले ही सुर्यका निमित्त पाकर यह उजेला हो 
गया पर सूर्यने कमरेमें छुसकर कुछ नहीं किया । इस प्रकाशमय वातावररामें हम झ्रापके शरीर 
का निमित्त पाकर यहाँ यह छाया परिशम गई, फिर भो इस शरीरने छाया परिणमी हुए 
जगहमें कुछ नहीं किया । यह विभाव, विकार निमित्त बिना होता नहीं है श्र निमित्त इसे 
करता कुछ नहीं है ऐसे यथार्थताकी बात बड़े विवेकके साथ समझी जा सकती है । यह 
हुआ एक द्रव्यका दूसरे द्रव्यके प्रति कथन । 

एक वस्तुमें गु्णोका खतस्त्र स्वतंत्र स्वरूप--भैया ! अ्रब प्रभेद विवक्षाकों एक 
आतद्रव्यमें ही देखो इसमें अ्रवन्तगुणा भरे हुए हैं। वे समस्त अनन्त गुण केवल अपनी - 
अपनी क्रियाएँ करते हैं। दूसरे गुणोंपर उनकी क्रिया आ जाय तो फिर गुख भेद ही क्‍या 
रहा ? जाननकी क्रिया यदि सुल् गुण करने लगे तो फिर ज्ञान गुणा माननेकी जरूरत क्या 
रही ? श्रौर इस प्रकार सुख गुण औरोंको भी क्रिया करने लगे तो सभी गुणोंका भ्रभाव हो 
गया । और और गरुश्‌ सुखकी क्रियाएँ करने लगें तो सुशका अ्रभाव हो गया । प्रत्येक गुण 
थात्र अपनी ही क्रियाएँ करता है दूसरे गुणकी क्रिया नहीं करता है। श्रात्मामें ज्ञान गुगा 
है वह के जाननेका ही काम करेगा और अपने गुणोंकी परिणतिसे ही जाननका काम करेगा 
दूसरेमें नहों । इस तरह जानना जो होता है वह ऐसे ज्ञानका ही जानन होता ४ । ४ 

परज्ञाठस्वक मन्तच्पका अवकाश--भेया ! जाननने क्‍या किया, *ः 


बल रे नश्चयसे बतावो 
ज्वननम जानन ही झाया । पर जाननमें जो आकार कलका, जो वाह्य अर्थका इहणा हुआ 
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विषय वना उसपर दृष्टि पहुंचती है श्र इस दृष्टिमें यह मोही, यह अ्रज्ञानी यह कहता है 
कि मैने मकान, घर दूकान जान लिया ग्यादि, पर जानता कोई किसी अन्यको श्रन्य नहीं है। 
सब अ्रपने आ्रापको ही जादते रहते हैं | दूसरेको कोई नहीं जानते हैं | दूसरेबी तो बात दूर 
रही, अपने झात्मामें जो प्रनन्तगुगा हैं उन गृगोंमें से ज्ञानगुण केवल ज्ञानवों ही जानता है, 
श्रन्य गुणोंकी नहीं जानता, अ्रन्यन्न क्रिया नहीं वःरता उपादान रूपसे एक बनकर, हाँ विषय 
सब होते हैं। ज्ञानके विपयमें जैसे ये वाह्मपदार्थ श्रा रहे हैं इसी प्रकार ज्ञानके विषयमें 
श्रात्माके ही देन चारित्र सुख आदि गुण झाते हैं । तो जंसे ज्ञानके ज्ञेय ये वाह्मपदार्थ बनते 
हैँ इसी प्रकार ज्ञानके जेय श्रात्माके श्रन्य गुण भी बनते हैं । 
ज्ञानकी ज्ञानमें गतिकी परमार्थता--इस शआ्रात्माके द्वारा बया वेदा जाता है, क्‍या 
भ्रनुभवा जाता है, इसको चर्चा चल रही है । ज्ञानके द्वारा परद्रव्योंको नहीं अ्रनुभवा जाता, 
किन्तु ज्ञानके द्वारा स्व ही अनुभवा जाता है। पर द्रव्य ज्ञानके विषय होते हैं तो विषयके 
लक्ष्य करने वाले लोग प्राव: ज्ञानकी कियाका उपचार करते हैं| मैंने किवाड़ जाना | श्रे 
मैं यहाँ रहता, अपने प्रदेशमें वैठा, मेरा कार्य कहीं मरेसे वाहर हो जायगा ? किसी भी 
द्रव्यवी क्रिया उस द्रव्यके बाहर नहीं होती है | फिर मेरा ज्ञान किवाड़में कैसे चला गया ? 
आर सब लोग कहते हैं, निषेध विया जाय तो सब लोग भूठ मानेंगे | सारी दुधिया तो 
जानती है वि; हमने घर जाना, क्रिवाड़ जाना और मना किया जा रहा है कि ग्रात्मा किसी 
परद्रव्यकों जानता ही नहीं | अ्रचरज होता है, किन्तु श्रब युक्ति और विवेकका श्राश्रय लेकर 
थ्रागे बढ़िये, तव यह बात स्पष्ट हो जाती है जब इस पुद्गलको देखते है तो पुद्गलकी क्रिया 
पुद्गलमें ही होती है, किसी अ्रन्य द्रव्यपर नहीं होती है । यह बात बहुत स्पष्ट ज्ञानमें श्राती 
है | एक ज्ञान ही ऐसा गुण है जिसका संदेह होने लगता कि ज्ञान परद्रव्योंमें क्यों न जाना 
चाहिए ? यह भी ज्ञानकी हो महिमा है । 
आनन्द गरुणकी परिणतिका आधार-- भैया ! भ्रन्य गुणोंके भी कामकी बात देखो-- 

खआानन्दगुणा आरानन्दपरिणमन करता है। क्‍या मेरा आनन्दगुण आपके शआानन्दका परिणमन 
कर सकता है ? कभी चहीं कर सकता है । इसमें भी मोही जनोंको संदेह हो सकता. है। 
देखा तो जाता है कि विता पुत्रकों सुखी करता है । श्रमुक अमुकको आनन्द देता है, फिर 
केसे मना किया जा रहा है ? इसमें भी संदेह मोही जनोंक्रो हो सकता है, पर ज्ञानकी अपेक्षा 
आनन्दकी स्वतंत्रता जरा जल्दी समभमें श्रा सकती है, हम अपने झ्रानन्दका ही परिणमन 
22० करते हैं ५ दूसरे जीवोंके आननन्‍्दका परिणमन नहीं कर सकते । मुभमें ड्ाक्ति नहीं है 
कि मैं किसी दूसरे द्वव्यमें कुछ कर द्‌ । 


श्रद्धा गुणकी परिणतिका आधार --और भो गुर ले लीजिए | श्रद्धा है, मायने: . 
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विश्वास करना है । हम अपने आपका 2 द्वान वना सकते हैं या दूसरे जीवोंका श्रद्धान बना 
सकते हैं ? यह झ्रानन्दशुणकी शअ्रपेक्षा और जल्दी समभमें आयगा | इसकी भिन्‍नतासे हम 
मात्र अपने ग्रापमें अपने आपका श्रद्धान कर सकते हैं, दूसरे जीवोंके श्रद्धानका परिणमन हम 
नहीं वना सकते | तभी तो बहुत-बहुत समभाना पड़ता है अजी श्राप विश्वास रखो ऐसा 
हो होगा । आपको विश्वासमें क्रमी नहीं करना है । फिर भी दूसरा हिंचकिचाता है । जब 
तक उसका शखद्धान अपने आपमें विश्वासरूप नहों परिणाम जाता है तव तक हिचरक्रिचाता 
रहता है। प्रात्मामें श्रद्धा गुणा है और उस श्रद्धागुणका कार्य अपने आपके गआात्मामें होता 
है, परपदायमिं नहीं होता है । इसी तरह आ्रानन्दगुणका कार्य अपने आपमें होता है किसी 
परमें नहीं होता है | इस प्रकार ज्ञानगभुराक्री ब्रिया अपने ही ज्ञानगुणमें होती है, न अपने 
ग्रन्थ ग्णामें होती है श्रोर न श्रन्य द्रव्यमें होती है | ज्ञानकी क्रिया है जानन | जानन किसी 


परवस्तुके लिए नहीं होता । जानन अपने द्वारा होता है, श्रपने लिए होता है, अपनेमें 
होता है । 
(३ छ 
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नहीं मिले हैं श्रौर विछुड़ते हैं तो दुःखी करनेके हि.ए ग्हीं ब्छुड़ते हैं ॥ उन पदार्थोका प्रयो- 
जन अपनी सत्ता कायम रखना है और अन्य प्रयोजन नहीं है। श्रौर सत्ता कायम रखना 
भी कोई बुद्धिपृर्वक प्रयोजन नहीं हैं। वस्तुका सत््‌्‌ सदा प्रयोजक है । पदार्थका प्रयोजन 
मात्र श्रपती सत्ता रखना है| ये अपने नानारूप परिणमते रहते हैं । उन सब परिणमनोंका 
प्रयोजन अपनी सत्ता बनाए रहना है, भर कुछ नहों है । 


प्रत्येक गुणकी प्रतिक्षण भावक्रियाशीलता--सत्त्वके परमार्थप्रयोजनके श्रतिरिक्त सब 
मोहकी कल्पना है, इन्द्रजाल है | इन्द्रजाल किसे कहते हैं ? इन्द्र मायने श्रात्मा और जाल 
मायने मायावी रूप | यह जो हम आप सबका भमेला है वह सब इन्द्रजाल है। यह सब 
मोहकी कल्पना भर है पर परमार्थ प्रयोजन नहीं है । और विशेषतासे चलो तो प्रत्येक गुण 
का प्रयोजन चूंकि विशेषता लेकर कहा जा रहा है, अपनी-अपनी प्रिया करना है, कोई संत 
खाली नहीं रहा सकता | जो बड़ा काम करने वाला पुरुष है वह निरन्तर काम करता 
रहता है और जो महाश्रालसी पुरुष है वह भी निरन्तर काम करता रहता है। कर्मठ 
पुरुष अपने मन, वचन, कायकी तरह तरहकी चेष्टाएँ करके काम करता है तो प्रमादी पुरुष 
का मन क्‍या खाली रहता है ? विकल्प नहीं करता है क्‍या ? मनका काम बराबर चलता 
रहता है । शरीरका कार्य प्रतिसमय चल रहा है। रूप, रस, गंध, स्पर्शका प्रतिसमय परि- 
रमन चल रहा है। और अपनेमें ही जगतके बीचमें दौड़ लगाए जा रहा है ! खुनका खूब 
दोड़ हो रहा है मुर्ग है तो बन ही नहीं सकता । पर अत्येक जीव निरन्तर कुछ न कुछ 
काम करता है । 


प्रत्येक गुशका अपना-अपना स्वतंत्र कार्य व प्रयोजन--इस जीवमें भेदरूपसे गुणोंको 
देखें तो प्रत्येक गुण निरन्तर अपना कार्य कर रहा है | ज्ञानकी क्रिया जानना है। सो ज्ञान 
जानता रहता है। श्रद्धाकी क्रिया कुछ न कुछ विश्वास बनाए रहती है, सो प्रत्येक जीवमें 
देखो कुछ न कुछ विश्वास बना हुआ है । आनन्दगुराका काम आनन्दकी' किसी अवस्थारूप 
परिणमना है । सो देख लो - कोई जीत्र दुःख़रूप परिशम रहा है, कोई सुख रूप. परिणम 
रहा है, वह भी तो आनन्द गुंराकत परिरामन है | और कोई झनन्दरूप ही परिणाम रहा है 
तो वह आनन्दगुशका परिणमन है, यह ज्ञान जाननरूप परिशामता है । और इसके जाननेका 
प्रयोजन कया है ? यह ज्ञान जानन क्यों करता है ? जाननके लिए जानता. रहता 
है। इस ज्ञानका जाननसे अतिरिक्त और कोई प्रयोजन 
करना ये प्रयोजन ज्ञानके नहीं हैं । ज्ञानकी क्रिया होती है 
जाननसे आश्ागे नहीं बढ़ती है । 


नहीं है |. विषय साधना, रागहेष 
ह वह जानकर समाप्त हो जाती. है, 
शरीरमें कुछ बुखार फोड़ा आदि हरकत हो रहे हों, उस 
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समयमें यह जीव जानता है। किसे जावता है ? ज्ञानको जानता है । सम्यम्हष्टि जीवकी 
विचारधारा चल रही है। ज्ञानी संत पुरुष समझ रहा है कि यह वेदना क्‍या चीज होती है 
गौर किसलिये होती है ? 
परमाथेतः वेदनाका दिग्दशन-- यह वेदना भयका प्रकरण है कि सम्यम्हृष्टि जीवके 
वेददाका भय नहीं होता । वेदला यह ही है कि जो ग्रचल ज्ञान स्वयं वेदा जाता है । ज्ञान 
श्रन्यको वेद ही नहीं सकता । श्रहंत्व बुद्धि रखकर राग भावके कारण कल्पना करता है कि 
मैं ठंडा हो गया, मुझे बुखार आ गया । भेरेमें धौंकन हो रही । रागवश यह अनुभवा जाता 
है। परमार्थतः यह जीव अपने ज्ञानको ही देंद रहा है | जँसे आ्राम चूसत्ते हुएमें यह जीव 
आमके रसका अनुभवन नहीं कर सकता है । कल्पना करता है कि मैंने आमके रसका स्वाद 
लिया, चूस लिया, पर वस्तुत: आमके रसविषयक ज्ञानको करता है, उसके साथ राम लमा 
है इस कारण उस प्रकारका सुख परिशमन करता है और साथमें अज्ञात लगा है इसलिए 
आमकी शोर आराकृष्ट होता है। और समझता है कि मैंने आम्से सुख पाया । यह जीव 
आमके रसका अनुसव नहीं कर सकता । झामके रसविषयकर ज्ञानका अनुभव करता है । 
यह जीग शरीरकी पीड़ाका अनुभव नहीं कर सकता, शरीरविषयक हेरकतोके ज्ञानका अनु- 
भव कर सकता है | साथ ही राग लगा हो तो संक्लेशरूप परिणमन वन जायगा, पर शरीर 
की वेदनाकों यह जीव नहीं जानता है । 
अनाऊुल वेदना--जीवको केवल एक यह वेदना होती है जो यह श्रचल ज्ञान रवयं 
वेदा जाता है। किस प्रकार वेदा जाता है ? श्रनाकुलरूप होकर वेदा जाता है। श्राकुलरूप 
होकर तो परपदार्थ ही ल्ष्यमें आयेंगे, स्वपदार्थ न भ्रायगा । भ्नाकुल होकर हो यद्ट विश्वास 
जमेगा कि तो यह मैं तो केवलज्ञानको ही वेदा करता हूँ, अन्य किसीको नहीं जानता । ऐसा 
ज्ञान कैसे हो जाता है ? जब यह वेद्य-वेदक भावको निर्भेद करता श्र्थात्‌ जानता हुआ भाव 
भर जानने वाला भाव इनको निर्भेद रूपसे जानता हो । ज्ञान और ज्ञेयका भेद 
ऐसी स्थितिमें भ्रनाकुल होकर इस सम्यग्हप्टि जीवका जीवन यह 
जाता हैं। ऐसा श्रनुभव होनेके वाद उसकी यह 
वेदना ही नहों झाया करती है । 
एकक्षेत्रावगाहितामें भी प्रथकत्व--ऊँसे घरमें रहते हुए घरके क्रिसी कृटम्ब 
मिले तो घरमें रहते हुए भी आप न्यारे माने जाते हैं। जब प्रीति नहीं है, 


९ 
मिलता है, मुख मोड़े रहते हो तो घरमें रहते ६ए आप न्यारे हो नहे हैं । ऐसे ही यह श्री 
जीद एक धोचावगाह में है जि | न कु आप 5 8५ 0 
शोर जीव एक दोत्ावगाहमें है । जिस आकाणद्त्तिमं जीव है उसी आाकाशवृत्तिमें शसेर है 
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४३२ समयसार प्रवचत नवम पुस्तक 
शरीरसे प्रेम नहीं कर रहा, इसका मन ही शरीरमें नहीं रहा, शरीरसे उपेक्षा करता है, 
अपने ज्ञानस्वरूप परिणमन रूप हितकी धुनमें रहुता है, तो यह तो शरीरसे जुदा ही है, 
अथवा जैसे एक पुत्रसे सन नहीं मिल रहा है, पुत्रसे श्राप जुदा हैं और एक दिनको कहकर 
दालानमें ठहरा हुआ मुसाफिर है उससे मन नहीं मिल रहा है, जुदा है, इसी तरह ये जुदा- 
जुदा हैं । उस ह्दी एक क्षेत्राबगाहमें अनेक पुदगल, धर्म, अधर्म, ग्राकाश, काल पड़े हुए है 
जिनका कि बंधन कुछ नहीं है । उनसे भी इस ज्ञानीका मन नहीं मिल रहा है श्रौर निमित्त- 
नेमित्तिक बंधन रूप पड़े हुए इन शरीर शअणुवोंसे भी मन नही मिल रहा है, यह ज्ञानी उत 
समस्त परपद.थेसे जुदा है । तो इस मुभ शात्मासे अत्यन्त जुदा जो शरीर है या श्रन्य भी 
कोई द्रव्य हो उसके इसकी बेदना ही नहीं है, हो फिर ज्ञानी जीवके शरीरादिक भ्रन्य पदार्थों 
का भय कैसे हो सकता है ? 
शरीरवेदनाभयके अभावका एक उदाहरणश--सैया ! देखो प्राण समय में कंसे-कैसे 
पुरुष हो गए--सनतृकुमार, चक्रवर्ती मुति अ्रत्रस्थाके वाद पुूवे कर्मोदयवश जब उनके कोढ़ 
निकल आया तो एक देवने श्राकर उनकी परीक्षा करदा चाहा कि इनकी बड़ी प्रशंसा सुती 
जा रही है कि अपनी श्रद्धामें, आचरणामें, लगनमें वड़े पक्के हैं सो देखें तो सही । वह देव 
वेशका रूप बनाकर सड़क पर चलता हुआ वह पुकारता जाये कि मेरे पास कोढ़को पेटेण्ट 
ओषधि है-- इस #षघिके लगाते ही सारा कोढ़ समाप्त हो जाता है। पुकारता हुश्ना वह 
साधु महाराजके पास पहुंच गया, बोला कि महाराज ! आप संतपुरुष हैं, क्या हम आपकी 
थोड़ो सेवा कर सकते हैं ? साधु महाराजने कहा कि हमें इस कोढ़की परवाह नहीं है-- 
हमें तो जन्म मरण और भव रोग मिटाने की परवाह है, अ्रगर तुम मेरे आंतरिक रोग 
मिटा सको तो हम तुम्हारी सेवा लेमेको तैयार हैं। वह देव चरणोंमें गिर ग या, बोला - 
महाराज उस रोगके वैद्य तो श्राप ही हैं। हम जैसे क्रिकरोंसे यह कहाँ बन सकता है? 
भयानक उपसर्गकि भयानक रोगोंके प्रतिकारकी वाञ्छा न की जाय, यह किसी विशेष वल 
पर हो तो सम्भव है । वह विशेष बल है ज्ञानका । 
ज्ञानबलका प्रताप--- निज ज्ञानस्वरूपके अनुभवक्रा बल, समस्त परवस्तुवोंसे पृथक्‌ 
ज्ञानमात्र श्रपनेके भ्रनुभव कर चुकने का बल, जिसके यह हृढ़ संकल्प रहता है कि परवस्तु 
किसी भी रूप परिणमे उसके किसी भी परिणामनसे यहाँ रंच भी प्रभाव नहीं पड़ता है । 
यदि मैं ही अपने आपका परिशामन करूँ तो अपने आप प्रश्ना 
मैं प्रभावित नहीं होता, ऐसा वस्त्र स्वातन्त्रयका भान सम्यर 
-पदार्थोसे इस आत्मतत्त्वमें कोई बेदता ही नहीं आ्राती तो पर 
ऐसा जानता हुआ निःशंक रहता है । कुछ 


वित होता हूँ, दूसरे पदार्थोंसे 
दृष्टि पुरुषके होता है | जब- अन्य 
-वेदन!का क्या भय ? ज्ञानी जीव 
थोड़ीसी तबियत खराब होनेपर बड़ी खराब 
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तबियतका रकक्‍्शा खींच लिया जाता है और मौहो जीव दु.खी होता है, यह न जाने श्रन्य 
रूप रखने फिर क्या होगा ? 

ज्ञानोके अनागत व आगतभयका अभाव--भैया ! जितना डर सामने आई हुई 
विपत्तियोंका नहीं होता उत्तना डर अपने विकतल्पोंमें श्राने वाली विपत्तियोंका होता है । 
दरिद्रता कदाचित ग्रा जाय उसमें ग्रपता जीवन काट लेगा, मगर विकल्प ऐसा हो जाय कि 
यदि हमारा नुक्सान हो गया तो फिर कैसे युजारा होगा ? उसमें पीड़ा श्रधिक होती है। 
गुजर जाय कोई इष्ट तो वह सह लेगा, पर विकल्प झ्रा जाय तो उसकी बड़ी पीड़ा मालूम 
होती है । नरकगतिके दु:ख यह जीव सह लेता है, सहते ही हैं, सहनेके आदी हो जाते हैं 
पर यहाँ नरकगतिके दुःखोंका जब वर्णन सुना जाता है तो दिल कांप जाता है| श्रोह कैसे 
कैसे दु:ख नरकमें भोगे जाते हैं ? तो यह विकल्पोंका दुःख बड़ा कठिन दुःख होता है । ज्ञादी 
जीवके विकल्प ही नहीं होता है। इसलिए उसके ऐसी बात भी उपस्थित नहीं होती है । 
वह जानता है कि अपने स्वरूपास्तित्तके हृढ़ किले से गढ़ा हुआ यह मैं किसी श्रन्यके द्वारा 
बाधित नहीं हो सकता । इस्त शरीरादिप्ते वेदना ही नहीं उत्पन्न होती । श्रतः निर्भवय और 
निःशंक होता हुआ यह ज्ञानी पुरुष स्वयं सदा सहज ज्ञानस्वभावका ही अ्रनुभव किया 
करता है । 

ज्ञानीके अन्राएभयका अभाव--ज्ञानी पुरुषको भय नहीं रहता है, इस प्रकरणामें 
आज अन्नाणका भय ज्ञाटो पुरुषको नहीं रहता है--इसका वर्णान होगा । जो पदार्थ सत्‌ है 
वह॒नाशको प्राप्त नहीं होता है। यह वस्तुकी स्थिति है। जो सत्‌ है वह सत॒के कारण 
श्रविनाशी हुआ करता है । यहां उसका सर्वेया श्रभाव कंसे क्रिया जा सकता है ? चाहे पानी 
का हवा हो जाय, हवाका पानी बन जाय फिर भी सद्भूत तत्त्व तो रहता ही है । संत्‌का 
कभी अभाव नहीं होता । ज्ञान स्वयं सत्‌ है । यहाँ ज्ञानके कहनेसे ज्ञानमय द्रव्यको ग्रहण 
कनरा चाहिए। यह ज्ञानमय आरात्मतत्त्व स्वयमेव सत्‌ है, फिर दूसरे पुरुषोंसे इसकी क्या 
रक्षा कराना है ? अज्ञानी जीवको यह भय रहा करता है कि मेरी रक्षा हुई या न हुई । 
मेरी रक्षा किससे होगी ? पराधीन भाव वह बनाए रहता है, परोन्मुख रहता है । ज्ञानी 
सोचता है कि इसका तो कभी नाश ही नहीं होता है क्योंकि यह सत्‌ है, किर इुसरेसे क्‍या 
रक्षाकी याचना करना ? अतः ज्ञानोफ़ने अन्नाणका भय नहीं होता । 

स्प॒क्षाके प्रति ज्ञानीकी दृढ़ धारण।-- इस ज्ञानका अरक्षा करने वाला कु 
है । है कोई ऐसा पदार्थ जो इस ज्ञानमय सत॒का अभाव कर 
रहेगा । किसी भी सत्‌को कुचलकर, पोटक%र, जलाकर क्‍या 


मकर ले भी नहीं 
डाले ? जो सत्‌ है बह सत्‌ ही 
अभाव किया जा से १ 
रे >या जा सकेगा ? नहीं। 
पृदगल घाटे पीटे जा सबते हैँ तिन तकद्ग तो अभाव है नहीं, फिर जो अमूछ है हि 


है, प्रद्णर्मे 
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नहीं आता ऐसे इस *तन्य सतके ग्रभावकी क्या कल्पया की ला सकती है ? इसकी किसी 
भी पदार्थसे अरक्षा नहीं है | कदान्तू मरण भी हो जाय तो भी यह अरक्षामें नहीं हैं। 
इसका नाता शरीरसे नही है | झ्रात्मावा नाता अपने स्वरूपसे है, जिससे इसका सम्बंध है 
उससे यह कभी अलग नहीं होता । इतना ही तो ज्ञानी और श्रज्ञानीका अ्रन्तर है। श्रज्ञानी 
का आत्मा शरीरसे सम्बंध जोड़ता है झोर ज्ञादीका आत्मा बरीरसे पृथक्‌ श्रपनि स्वरूप 
सर्वस्व॒ रूप अ्पनेको तका करता है। शरीर भी छूट जाय तब मी मैं स्वरक्षित हूं | यहाँसे 
कहीं भी चला जाऊँ तब भी मैं स्वरक्षित हूं । इसकी श्ररक्षा नडीं हो सकती है | फिर ज्ञावी 
जीवको भय कहांसे हो ? वह निःशंक होता हुआ सतत्‌ सहज ज्ञानका ही श्रनुभव करता है । 
किसीके द्वारा किसी दूसरेकी रक्षाकी असंभवता--वैसे तो लौकिक अ्ररक्षाकी हष्टिसे 
भी देखो तो उदय लौकिक रक्षाके योग्य है, पुण्य है तो लीकिक अ्रक्षा भी कोई नहीं कर 
सकता | और कभी न रहा इतना पुण्य तो लौकिक श्ररक्षामें स्वयं पहुंच जायगा । परमार्थसे 
तो रक्षा है पविन्न भाव, स्वभावदृष्टिका स्वाल्म्बनका भाव और अरक्षा है परालम्बी भाव ! 
सो स्वावलम्बी भावमें रहते हुएके श्ररक्षाका कोई प्रइव ही नहीं होता । वह तो स्वयं अर- 
क्षित है। परावलम्बी भावमें तो मूढ़ जीव स्वयंकी भी रक्षा नहीं कर सकता है, दूसरेकी तो 
बात ही क्‍या है ? दूसरे तो कदाचित्‌ भी दूसरेकी रक्षा नहीं कर सकते हैं । 
परसे परकी अरक्षाका एक उदाहरण-- एक पौराणिक कथश्ग है कि देवरति राजा 
अपनी रानी रक्तामें रत थे | सो राज्यक्री प्रजा व मंत्रियोंगे राजासे कहा कि महाराज यी 
तो राज्यका प्रबंध कोजिए या राज्यको छोड़ रानोको लेकर चले जाइए । हम सोसाइटीके 
लोग राज्यका प्रबंध करेंगे । उसे राज्य मंज़ुर न हुश्मा श्रौर रक्ता रानीको ले जाकर राज्य 
छोड़कर चल दिया। दूसरेके राज्यमें एक शहरके किनारे वे दोनों एक दो दिवको ठहर गए । 
वहाँ राजा तो गया था शहरमें कुछ सामान लेने और वहाँ खेतपर एक चरस हांकने वाला 
कूबड़ा, लंगड़ा चरस हॉँक रहा था | और श्रच्छा सुरीला गाना गा रहा था । रानी गायनकी 
बड़ी शौकीन थी | तो उसे वह गायन सुहा गया । और उसके पास जाकर उससे रानी बहुत 
कुछ कहने लेगी कि तुम घर छोड़कर हमारे संग चलो तो -कूबड़ा बोला कि-तुम तो राजोकी 
रानी हो, राजा सुनेगा तो हमारा भी सिर छेद करेगा और आपका, भी सिर छेद करेगा । 
रानी बोली कि तुम कुछ परवाह न करो | अब वह उदास होकर .बैठ-गई । राजाने पूछा 
कि क्या बात है ? रानीने कहा क्रि झ्राज आपकी वर्षगाँठका दिन है । तुम -राजमहलमें होते 
तो बड़े सिहासतपर बेठाकर आपका समारोह भनाती । यहाँ जंगलसें क्या करें.? राजा बोलां 
कि जो चाहो सो कर सकती हो । रानीने कहा कि. अच्छा . फूल मंगावो, डोरा मंगावो.। 
. राजाने फूल व डोरा मंगा लिया | श्र रादीने मोटे धागेमें फूलोंके हार १०-१५ बताये 
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और कहा कि यहाँ महल तो है न्हीं, यह पर्वत है सो उस,पर्देतकी चोटीपर चलो, में श्रापका 
समारोह करूंगी । चढ़ गए दोनों उस पहाड़की चोटीपर । वहाँपर राजाको विठाकर चारों 
श्रोरसे वाँध दिया और जब देख लिय। कि श्रव राजा पूरे बंधनमें शा गया तो वहांसे धक्का 
लगा दिया । अब वहांसे लुढ़कते-लुढ़कते राजा कहीं पहुंचा हो । ह न 
दुबुद्धिका नाच--रक्ताको क्या मालूम कि राजा कहां गिरा है ? वह तो खुशीसे 
नीचे आई और कूवड़ेको लेकर चल दी । पेट तो भरना ही है, सो एक चौड़ी डलिया लिया 
जिसमें बच्चे कूलते हैं। उस डलियामें कूबड़ेको बिठाकर सिरपर रखकर जगह-जगह जाये । 
यह रक्ता नाच, कूबड़ा गाये, जो कुछ मांगनेसे पैसे मिलें उनसे दोनों अपना पेट भर । उधर 
देवरति राजा लुढ़कते हुए नदीमें जा गिरे और उसमें बहकर किसी देशके किन री जा लगे। 
उसी सप्तय उस देशका राजा मर गया था, सो मंत्रियोंने एक गजराज हाथीकी सू डमें माला 
डालकर छोड़ दिया और यह तय किया कि यह हाथी जिस किसीके गलेमें यह माला डाल 
देगा उसे राजा बताया जायगा । उस हाथीने घूम फिरकर उस देवरतिके गलेमें वह माला 
डाल दी । अश्रव तो देवरति राजा हो गया । उधर रक्ता श्रपने सिरपर डलिया रखे झशौर उस 
पर कूबड़ेको बिठाये घूम फिर रही थी और यह प्रसिद्ध कर रही थी कि मैं पतिभक्त हुँ । 
दोनों घूमते फिरते राजदरबारमें पहुंते ) रक्ताको क्या मालूम कि वह राजा यहांका राजा बे 
गया होगा ? उसे तो यही मालुम था कि वह राजा मर गया होगा । वहां भी रक्ता नाचे 
भ्रौर कूबड़ा गाए। ऐसा देखते ही देवरतिकोी वैराग्य हो गया कि ओह कर्मोका उदय 
ऐसा है । 
लोकमें स्व॒कर्माठुसार रक्षाका एक दृष्टान्त एवं सब सत्‌की स्वयं सुरक्षा--भैया ! 
जिसका उदय अच्छा है उसके स्वयमेव रक्षाका प्रयत्त बन जाता है | श्रीपालको धवल सेठने 
समुद्रमें गिरा दिया, श्रीपाल किसी लकड़ी या किसी श्रन्य चीजका सहारा पाकर किनारे 
पहुँच गए । उस राज्यके राजाका यह वचन था कि जो इस समुद्रको तैरता हुआ्ना किनारे 
गआ्राए उसे झ्राधा राज्य देंगे और ग्रपत्ती लड़की की शादी कर देंगे। इस कथाको सभी जानते 
हैं । तो जिसका उदग्र श्रच्छा है उसकी रक्षा स्वयमेव हो जाती है। जिसका उद्य खोटा है 
उसकी दूसरा कौन रक्षा करेगा ? खोटे लोग अपनी कल्पनामें श्ररक्षित हैं फिर भी पदार्थोक्े 
स्वरूपकी झोरसे उदय खोटा हो तो, अच्छा हो तो, इस चेतव वस्तुका नाश कभी नहीं होता । 
किसी भी परिस्थितिमें यह चेतन रहे रक्षित है। चेतनकी ही बात क्या, प्रत्येक पदार्थ रक्षित 
है। किसीका कोई क्या विगाड़ करेगा, वे नष्ट हो ही नहीं सकते । सत॒का स्वयं सिद्ध श्रवि- 
कार है कि डट कर बने रहना । कैसा भी आक्रमण हो, 


कसा भी संयोग वियोग हो, किर 
भी कोई सत्त्‌ अध्चूरा नहीं रहता । पूर्ण सतू बराबर रहा 


करता है। जो सत्‌ है वह कभी 
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भो नाशको प्राप्त नहीं होता । श्र यह ज्ञान स्व८ सत्‌ है । इस ज्ञानको धर्मीकरी दृष्टिसे 
देखो तो सच्त्‌ है, धर्मवी ६धिये देखो तो सत्‌ है, अ्रभिन्‍ग स्वरूप है। देखनेकी दो दृष्टियाँ हे 
और धर्मी कुछ अलगसे तो है नहीं, जो है गो है, वह न धर्मी है, न भर्म है। एक धमको 
मुख्य किया तो वह धर्मी हो या और श्रन्य धर्म जो गौणा किय्रा गया वह धर्म हो गया। 
धर्म और धर्मीकी व्यवस्था मुख्यतया श्रौर गौणा रूपसे है। इस आत्मामें कौनसे गुणकी 
मुस्यता की जाय कि इस घर्मी आात्माका शीघ्र परिचय हो जाता है ? समस्त गुरोंमें गुण राज 
ज्ञान गुण है जिस ज्ञान की प्रधानतासे इस श्रात्माका सुगमतया परिचय होता है यह जान 
स्वयमेव सत्‌ है, इस कारण मुझे दूसरेसे रक्षाओी क्या आशा करना ? दूसरेके द्वारा क्या 
रक्षित होना ? मैं तो स्व्रयं स्वरक्षित हैं । इराका कभी अन्नाण ही नहीं है, श्ररक्षा ही नहीं 
है, फिर ज्ञानी जीवको भय कहांसे हो ? संसारमें ऐसा वह ही वड़ा पुरुष है जिसका इस 
स्वतःसिद्ध आत्मतत्त्वपर अधिकार हो गया है! क्षण-क्षण बाद जब चाहे तब ही इस 
ग्रात्मदेवकी सिद्धि कर सकता है। ऐसा ज्ञाहीमें बल प्रतट हो गया है। वह बल है सतृके 
यथार्थ सत्त्वके ज्ञानका बल । 
कुछ भी वक्तव्यसे वस्तुस्वरूपके परिवर्तनका अभाव -दुनिया कभी भी कुछ भी कहो, 

किसी भी द्रव्यपर किसी भ्रन्यद्रव्यका कुछ अश्विकार नहीं होता । श्रधिकारकी वात कहना 
उपचारसे है । जिसको निमित्त करके यह जीव कुछ विकल्प बनाता है और लोकव्यवस्थामें 
जिसके पास अधिक समय तक वस्तु रहे उसे ही लोकव्यवस्थामें अधिकारी कहा गया है । 

परमार्थसे इस जीवका किसी भी श्रन्य वस्तुपर रंच भी अधिकार नहीं है | ज्ञानी जानता है 
अपने अ्रन्तरकी श्रद्धामें सत॒का यथार्थस्वरूप । यह श्रद्धावल इस ज्ञानीके संवर और निजरा 
का कारण होता है। गृहस्थ ज्ञानीमें ऐसी कौनसी खूबी है कि जिस खूबीके कारण सदा 
प्रसन्‍त, निर्मेल, अनाकुल अन्तरमें रहा करता है, जब कि परिस्थितियां इसके विपरीत हैं । 

जिसके लिए लोग यह देखते हैं कि यह इतना घरमें फंसा है, इतनी व्यवस्थामें पड़ा है, 

लोगोंको यह दिखता है पर ज्ञानी पुरुषके श्रद्धामें एक ऐसा श्रपूषे बल है जिस बलके प्रसादसे 

परवस्तुवोंमें वह आत्मीय मधुर आनन्दका अव्यक्तरूपमें स्वाद लिया करता है। ु 

इष्टिके अनुसार स्वाद -- एक ऐसा कथानक है कि राजा और मंत्री राजसभामें बैठे 

हुए थे | मंत्रीको नीचा दिखानेके लिए राजाने बोलना शुरू क्रिया कि मित्र मंत्री ! श्राज 

रातको हमें एक स्वप्त आया है कि हम आप दोनों आदमी घूमने जा रहे थे, रास्तेमें दो 

गड्ढे मिले, एक गड्ढ़ेमें गोबर भरा था और एकमें शक्कर भरी थी । सी गोबरके गडड़ेपें 

तो आप गिर पड़े और मैं शककरके गड्ढेमें गिर पड़ा । तो मंत्री बोला कि महाराज ऐसा ही 

हमें स्वप्न आया, बिल्कुल ठीक यहो स्वप्व श्ाया, पर इससे आगे थोड़ा और देखा कि आन 
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हमें चाट रहे थे और मैं आपको चाट रहा था | अब बतलावो कि राजाको क्‍या चढाया ? 
गोबर ? और स्वयने क्या चाटा ? शक्कर । तो ये चातुर्यकी बातें थीं। राजा शर्मिन्दा हो 
गया कि इसने हमें गोबर चटाया । तो देखो गोबरमें पड़ा हुआ भी व्यक्ति शक्करका स्वाद 
ले सकता है । ज्ञानी ग्रृहस्थकी बाह्य परिस्थितियाँ बहुत-बहुत कार्योके व्यग्रहपा दीखा करती 
हैं पर धन्य है वह ज्ञाबी जिसके अन्तरमें वस्तुकी चतुष्टय सीमाका भान हो जाता है और 
जहाँ यह विश्वास हो जाता है कि मेरा उद्धार किसी अन्य वस्तुके ढ्वारा हो ही नहीं सकता 
बह ज्ञानी अन्तरमें ज्ञानका स्वाद ले लेता है। 

अज्ञानी और ज्ञानीकी भावस्थिति--यह बहुत बड़ा भयानक अंधेरा है जो धन वैभव, 
नाम, प्रतिष्ठा, आबरू श्रादिकी कोई तरंग उठा करे । करता क्‍या यह जीव ? कमविपाकोंके 
वश्यीम्ृृत है। वशीभूत भी क्‍या है, उदय है पर क्षयोपशम भी साथमें है । उस क्षयोपद्यमके 
रहते हुए अपनी बुद्धिसे चाहे अ्पनेिको कुपथकी श्रोर ले जाकर बिगाड़ कर ले, चाहे सत्पथ 
की ओर उपयोग कर ले, ऐसा प्रमादी है, ऐसा संस्कारोंका शिकारी है कि वह निज ज्ञायक- 
स्वभावके मननरूप ग्राश्रयरूप सत्पथका परिग्रहणा नहीं कर पाता है । ज्ञानी जीवकी हदृष्टिमें 


वस्तुका यथार्थस्वरूप है । प्रत्येक पदार्थ स्वयं अस्तित्व लिए है। मेरा किसी श्रन्य पदार्थमें 
प्रवेश नहीं है । 


डरे समयसार प्रवचन नंवम पुरतक 
परवा झनुभव करता हो, स्वाद लेता हो, कुछ बनाता है, ऐसा कमी ध्यान नहीं होता, 
इ्वास नही होता । वह जानता हुथा भी वहीं जानता, करता हश्ना भी नहों करता, बोलता 
हुआ भी नहीं बोलता बयोंकि ज्ञानीकी घुनि केवल अपने आपके सहज स्थरूपकी हृष्टिके लिए 
लगी रहती हैं । यों ज्ञानी प्स्प झन्नाणका भय नहीं करता । अचाश गायने रक्षा न होगा, 
इसका उसे भय नहीं है । वह अपने आपको सदा खवरक्षित, सुरक्षित ग्रादता है | कैसा सुर- 
क्षित है यह कि ग्रनादिकालसे अनेक परभाव और पद्धव्योंके बीच रहता (ग्राभी रहता 
चला आया हुआ भी यह ग्रब भी सुरक्षित है । इसका सतत नहीं ब्रिगड़ा, उत्तताका ही उत्तना 
वैसाका ही दैसा अपना सत्त्व स्वरूप लिए है । ऐसा देखने बाला ज्ञानी पुरुष सदा निःशवंक 
रहता है, निरंतर रब ही अपने ज्ञानका अनुभव करता है । 
सहज भाव--सहज ज्ञानका मतलब जानने परिणतिसे नही है विन्तु श्रवादि अब्न्त 
अहेतुक सदा प्रकराशमान जो असाधारणा स्वष्टप है आनानस्वरूप, जानस्वभावमें ज्ञानस्वभावका 
प्रयोजन है. सहज ज्ञानका । सहजका अर्थ होता है--सह जायते इति सहजं | जो एक साथ 
उत्पत्त हो उसे सहज ब्रहते हैं । जब्से पदार्थ है, जबसे जो हो और जब तक पदार्थ है तव 
वही रहे ऐसा जो वृछ परिणाम है उसे कहले है सहज । 
सतत ज्ञानवेदीके अन्राएभयका अमाव--यह ज्ञानी पुरुष अन्राशका भी भय नहीं 

करता है। यह तो सतत निरन्तर अपने ज्ञानका अनुभव करता है । सम्यवत्वके होनेपर स्व- 
रूपाचरण चारित्र होता है। जिसका वार्य है कि अपने स्वरूपमें अपना श्राचरण बनाए 
हहना । यह आचरण कहीं दृष्टिरुप है, वहीं झ्राथयरूप है, क्हीं आलम्बनरूप- है, केंटों 
अनुभवनहूप है श्र कहाँ परिणमःन रूप है। स्वरूपाचरणा सम्यवत्व होते ही यह प्रकट होगा 
और यह अनन्तकाल तक रहेगा | सिद्ध जनोंपर भें, स्वरूपाचरण रहुता है । देशब्रत, सकल 
ब्रत, ये तो अन्नूव हैं, सहेतुक है, स्वभाव भाव नहीं हैं किन्तु आत्माका यह अकलंक सहज 
स्वरूप स्वतःसिद्ध है, अनादि अनन्त है। जबसे वस्तु है तब ही से इसके साथ तन्मयता भी 
है । ऐसे सहंज ज्ञानसे यह ज्ञानी जीव र:शंक होता हुआ अपने श्रापका अ्रनुभव करता है । 
यों ज्ञानीके ग्ररक्षाका भय नहीं होता । इस प्रकरणमें चतुर्थ भयका अभाव बताया है । प्रक- 
रण चल रहा है. कि ज्ञानी पुरुषमें शंका नहीं रहती है, नि:शंक रहता है, क्योकि अंत तक 
उसके यह बल बला हुआ है कि परका और क्‍या होगा, वियोग हो जायगा, छिंद जायगा, 
भिद जायगा । विनाश हो जायगा क्‍या ? अलग हो जायगा तिसपर भी मुझ सतृका कभी 
विनाश नहीं होता है। ऐसा उस ज्ञादोके हृढ़तमः श्रद्धान है इसलिए वह निःशंक रहता है 
और निःशंक होता हश्ना सतत अपने सहज ज्ञावका ही अनुभव करता है । 

ः ज्ञानीके अभुष्तिभयका अभ्ाव--नि:शंकित अंगक्े प्रकरणमें-ज्ञारी जीव प्रगुष्ति भय 
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से पृथक अपने आपको देख रहा है, वह क्या जानता है कि वस्तुका निजस्वरूप ही दस्तुकी 
परमगुप्ति है। गुप्ति उसे कहते हैं श्रथवा दृढ़ किले जंसी निर्मितिको गुप्ति कहते हैं जिसंमें 
अन्य कोई प्रवेश नहों कर सकता । जसे किला हृढ़ बनाया जाता है किसलिए कि इस किले 
के अन्दर कोई प्रवेश नहीं कर सकता । ज्ञानी पुरुषका किला ज्ञानी पुरुषका स्वरूप है। यह 
किला है तो सबके पास । इसमें ब्रिसी भी अ्रन्य पदार्थका प्रवेश नहीं हो सबता, पर इसका 
पता शअ्ज्ञानरोकों नहीं है ज्ञावीकों लगा है। जिसे अपने स्वरूपका पता है उसके उपयोगमें 
ग्रन्य कोई तत्त्व प्रवेश नहीं कर पाता है क्योंक्रि इसके प्रवेशका द्वार भावासत्रव है, अ्रज्ञान है, 
मिथ्यात्व है । 

अंज्ञानीकी अगुप्ति--हढ़ किला होकर भी विभाव एक ऐसा विलक्षण घर बसा 
तत्त्व है कि यह सारा किला भी दालुओ रेतक्री तरह टूट जाता है, उपयोगद्वारसे बसे वस्तू- 
स्वरूप टूटता नहीं है। स्व्ररूपकिला इतना मजबूत है कि वह झिला कभी टूट ही नहीं 
सकता । पर इस झात्मानें जो अ्रज्ञानका उपयोग है, सो अपने उपयोग द्वारा अपने इस 
स्वरूपकिलेको तोड़ देता है। पर ज्ञानी जीव अपने उपयोगको अपने स्ववशमें रखत्ता है 
और वह तोड़ नहीं पाता है। वस्तुका निजी स्वरूप ही वस्तदुकी परमगुप्ति है। यह ज्ञान 
ही इस जीवका स्वरूप है । ज्ञानी जीवको कुछ भी अग्रुप्ति नहीं है इसलिए ज्ञानीको श्रग्रुप्ति 
का भय नहीं है। ऐस। भय होता है लोगोंकोी कि मेरे घरको भीत पक्की नही है श्रथवा 
यहू कम ऊँची है या किवाड़ मजबूत नहीं हैं, कोई भी दुश्मत, डाकू कहींसे भी प्रवेश कर 
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ड४० समयसार प्रवचन नवम पुरतक 
ज्ञानी नि:शंक होकर +.रंतर स्वयभेव अपने सहज ज्ञानस्वभावका अनुभव करता है | यों यह 
मैं हूं, यह पूरा हू, इसमें यह ही है, इसमें थ्न्य दुछ नहों है । 
अज्ञानीका पिवल्प व अनर्थ--यह जीच विक्ृत अबस्थामें अज्ञान और मिथ्यात्त 
अंधकारसे श्राच्छादित था, उन समय भी यह अपने आपका ही स्वामी था, कर्ता था, भोक्ता 
था। तब भी इसमें दूसरेके स्वरूपका प्रवेश न था भोजन करती हुई हालतमें भी । हालांकि 
लोभी पुरुष आशक्त होकर मौज लेता हुआ भोजन चबाकर स्वाद ले रहा है उस समय 
भी उस ज्ञानीकी आत्मामें भोजनका एक भरा अथवा रस श्रादि कुछ तत्त्व प्रवेश नहीं कर 
रहा है। वस्तुके स्वकूपकिलाको कोई तोड़ नहीं सकता है. पर वह श्रज्नानी अपने श्रापमें 
बेठा हुआ कल्पनाएँ कर रहा है कि मैं भोजनवा रबाद ले रहा हूँ । इसके बाद भीठे रसका 
मोज मानता है । माने भले ही पर वह उपयोगद्वारसे धाहर किसी भी द्रव्यमें नहीं गया। 
इसका पता नहीं है इसलिए श्रपनो प्रभ्ुताका विपरीत उपयोग कर रहा है । 
स्व॒रूपकी सहज हृढता-- जीव सब प्रभु हैं, ऐश्वर्य सम्पन्त हैं पर कोई अपने ऐड्वर्यमें 
स्वाभाविक परिणमन कर रहा है जैसे कि परमात्मा | और १ोई अपने उपयोगको ज्ञानकी 
हृष्टिमें परिणमन कर रहा है पैसे कि अंतरात्मा । और कोई अपने उपयोगको वाह्मपदार्थ- 
जन्य सुखकी वल्पना करके परिशमन कर रहा है जैसे कि बहिरात्मा | पर सभी आत्मावोंने 
केवल अपने आपके स्वरूपमें ही तो कुछ किया, पर वाहरसे कुछ प्रवेश नहीं हो .सकता । जैसे 
मजबूत किलेके अन्दर रहने वाले राजाके कृटुम्ब वाले परस्परमें तो लड़ें भिड़ें पर उस किलेमें 
दूसरा शत्रु प्रवेश नहीं हो पाता है । इसी तरह इस आत्मस्वरूपमें इस मजबूत किलेमें स्वयं 
का उपयोग विकल्प रागादिक भाव विकृत होकर बिगड़ते हैं तो बिगड़ें, पर इस आत्मस्वरूप 
में किसी भी वस्तुका प्रवेश नहीं हो सकता है । 
निजबलका ज्ञानी -जानो जीवको ऐसा पता है इस वारशा चह अपने उपयोगसे 
बाहर नहीं जाता है | जिसमें किसीका प्रवेश नहीं हो सकता ऐसे गढ़का नाम गुप्ति है, 
या कुछ भी मजबूत चीज हो उसका नाम गुण्ति है। इसमें यह मनुष्य होकर ठहरता है 
बढ़िया मकान बना हो, मजबूत किवाड़े हों तो क्रिवाड़ोंकोी बंद करके कैसा आरामसे लोग 
सोया करते हैं और कभी खुली दालान वगरहमें रहनेको मिले तो क्रितरी आशंका रहती है ? 
निःशंक होकर सो नहीं सकते हैं, भ्रधजगे सोते हैं क्योंकि अगुप्तिका भय है, ग्रुप्ति नहीं है, 
सुरक्षित श्रोट नहों है | पर ज्ञानी जीवके अन्तर श्रद्धाकी बात कही जा रही हैं । उसको यह 
विदित है कि मेरा अंतःस्वरूप परम सुहढ़ है। इस स्वरूपमें किसी अन्यका प्रवेश नहीं हो 
सकता, सो अपने स्वरूपरें, प्रवेशमें “हता हुआ यह प्राणी निर्भय बना 'रहता है । 
आत्माम बल विकसित होनेका सखभाइ--रुप्त प्रदेश न हो, खुला हुआ हो उसको 
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अगुप्ति बहते हैं । वहां बैठनेमें श्रज्ानीको भय उत्पन्न होता है । पर ज्ञानी ऐसा सोचता है 
कि जो वस्तुका निज स्वरूप है उसमें परमारयंसे दूसरी वस्तुका अवेश नहों है। यही परम 
गुप्ति है, पुरुषका स्वरूप ज्ञान है। उस श्रसाधारण ज्ञानस्वरूपमें किसी श्रन्यका प्रवेश नहीं 
होता है। ऐसे सुहृढ़ भ्रद्धान वाले पुरुषमें भय कहाँ उत्पन्न होता है ? जब जमींदारी खतम' 
होनेका कानून लागू हो रहा था उस समय लोग कितना भयशील थे कि इतनी बड़ी जायदाद 
इतनी बड़ी श्रायका साधन यह सब समाप्त हो जायगा, शुजारा कंसे होगा ? इन्हीं प्रसंगोंमें 
जब बहुत-बहुत दुःखी होने लगे तो यह बल भी प्रकट हो गया कि जैसे इतने देशके बहुत 
लोग रहते हैं उस तरहसे रह लेंगे, गुजारा हो जायगा । उससे कम तो नहीं हो जायगा । 
मुझे तो कोई न छुड़ा ले जायगा । समय गुजरा, भय सब समाप्त हो गये । 
निर्भभताका मूल उपाय आकिड्चन्य भावना--जितना आकिज्चन्यकी श्र भनुष्य 
बढ़ता है उतना ही उसे संतोष होता है। धनसंचय करके न किसीने ज्ञांति पाया और न 
कोई शांत बन सकेगा । और धनका त्याग करके अ्रथवा श्रच्छे कार्यमें सदुपयोग करके न॑ 
कोई पछता सकेगा । भाग्यमें जितना होता है उतना ही रहता है। चाहे उसका जितना 
दान करे चाहे भोग करे अ्रथवा दोनों बातें न करे तो नाश हो जायगा-- इन बाह्य समागमों 
की स्थितियोंमें इस श्रात्माका कुछ कल्याएा नहीं है । प्रत्येक स्थितिमें श्रपनेको आक्य्म्चन्य 
ग्रनुभव करो | धत्त हो श्रथवा न हो, धतके लिए बुरा बोलथा, अ्रच्छा बोलना उससे तो 
क्लेश ही बढ़ेंगे । गरीबीसे भी श्रधिक क्लेश इसमें होता है| अपने माने ६ुए परिवारके वचन 
बाड़ भिद जाया करते हैं, उस समयमें भी क्‍या श्रौषधि है कि अपने क्लेश मिटटे ? श्रपने 
आपको अ्रकिझ्चन अनुभव करो | यही एक परम श्रौषधि है । मैं अ्रकिज्चन्य हूं ग्र्थात्‌ मेरे 
स्वरूपके अतिरिक्त लोकमें भ्रत्य कुछ भी पदार्थे मेरा नहीं है। इस आ्राकिज्चन्यके अनुभवके 
प्रसादसे वे सारे क्लेश खतम हो जाया करते हैं । 
वचनसंयपका प्रताप एवं कुबचनकी अन्थता--विवेकी पुरुष तो अ्रपने बचनोंपर 
बड़ा कण्ट्रोल रखते हैं! किसीसे वे बोलना ही नहीं चाहते । जब कोई श्रधिक गले पड़ जाय, 
आजीविका नष्ट होनेको देखे श्रथवा भ्रन्य कोई भ्रपता बड़ा श्रहित होते तेखे तो वह बोलता है 
अन्यथा वह कुछ बोलना पसंद ही नहीं करता है । बोल देनेके बाद ये वचन फिर वापिस 
नहीं भ्ाते हैं । यदि कुछ खोटा बोल दिया तो बोल चुकनेके बाद वे खोटे वचन वापिस नहीं 
आते । जैसे धनुषमें से निकला हुआ वारा, छूंटा हुआ बाण हो उससे कितनी ही मिन्‍तत की 
जाय, कितनी ही प्रार्थना की जाय कि ऐ बाश तू भूलसे छूट गया है, प्ररे वापिस भ्राजा 
नत कर, कितनी हो प्रार्थना करो तो भी वह वचन वापिस नहीं आ 
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सकता । जिसमें स्द्याना करके मारा गया है उरो लगे बिना वापिस नहीं श्रा सकता है। 
यह मुख धनुप ही तो है । जब बोला जाता है तो झुखका श्राकार धनुषकी तरह ही जाता है 
दोनों श्रोंठ ऐसा फँल जाते हैं जैसे खोचा हुआ धनुप | उस खिंचे हुए धनुपसे बाण निकलता 
है । जब खोटे वचन बोले जाते हैं तो यह घनुप और तेज खुलता है । जब समतापुर्ण बाते 
चोली जाती है तब इस धनुपका मुख थोड़ा ही खुलता है, पर जहाँ गुस्साके वचन खोटे 
वचन बोले जाते हैं वहापर यह बहुत ज्यादा खुल जाया करता है। यह वचन्वारा निक- 
लनेपर कितना ही कहो कि भाई मेरी बात बापिस कर दो तो वापिस नहीं होती । यह सव 
अपने स्वरूपके वशमें न रख सकनेका परिणाम है । 

गुप्त स्वरूपके गुप्त रहनेमें मुप्ति--मन, वचत, कायको वहमें रखना यही गरुप्तिका 
सदृपयोग है । गुप्तिका श्रर्थ अप्रकट भी है और सुरक्षित भी है। जो रक्षा करे उसका नाम 
गुप्ति है। न तो छुपा हुआ इसका श्र्थ है और न प्रकट हुआ इसका श्रर्थ है। जो रक्षा करे 
उसका नाम गृुप्ति है। गुपू रक्षणे संस्कृतमें धातु है, उससे गुप्ति शब्द बनता है। चाहे वह 
किला:हो जो दुनियाको स्पष्ट दीखता है उसका भी नाम ग़रुप्ति है और कोई अत्यन्त छिपा 
हुआ हो वहां भी गुप्ति शब्द कहा जायगा, क्‍योंकि कोई उस किलेको नहीं भेद सकता है, 
वह मजबूत है और न कोई छिपे हुए पदार्थों भेद सकता है क्योंकि वह दूसरेकी नजर ही 
में नहीं है, सुरक्षित होनेका नाम गुप्ति है। यह भश्रसाधारणा चैतन्यस्वरूप पूर्ण सुरक्षित है । 

रंश्लिए्ट होगेपर भी असश्लेप-- भ्रनादिकालसे ञ्रव तक यह आत्मतत्त्व इस विभाव 
ग्रौर परके निमित्तनैमित्तिक बननेमें ऐसा रह ग्राया है कि एक तान होकर उनमें विस्तृत 
रहा । यह शरीर है श्रोर इस शरीरमें जीव भरा हुआ है । तो क॑सा घन भरा हुत्ना है कि 
इस दरीरके रग-रगमें जीव मौजूद है । इस शरीरके अन्दर जहाँ-जहाँ भी जो कुछ पोल है, 
नाकके छिद्दोंमें, कालके छिद्रोंमें, पोलमें जीव प्रवेश नहीं है, क्योंकि वहाँ शरीर ही नहीं है, 
जहाँ शरीरकी वर्गेणाएँ है वहाँ सवंत्र श्रात्मप्रदेश है, ऐसा सघन बंँधा हुआ यह जीव है | 
जब शरीर हिले चले तो आत्माका भी हिलना चलना होता है। जब यह जीव जाता है तो 
इस शरीरको भी जाना होता है। ऐसा इसका परस्पर निकट सम्बन्ध है लिस पर-,भी 
आत्माका स्वरूप मजबूत और गुप्त है । न शरीरके स्वरूपमें जीवका प्रवेश हो पाता है और 
न जीवके स्वरूपमें शरीरका प्रवेश हो पाता है। ये दोचों अपनी-अपनी जगह अपने सवरूपमें 


गुप्त है, सुरक्षित हैं, स्वतः सिद्ध हैं। ऐसा अवगम इस ज्ञानी जीवको वस्तुस्वरूपके दर्शन 
में होता है । भ्रत: उसे किसी ओरसे भी भय नहीं रहता है 


आत्मसावधानीमें संकटकी ८म।ष्दि--सैया | जब कभी भी कोई उपद्रव, संकट 
भंभट, चिता, रागढंव कुछ भी अनर्थ होनेको हो उसी समय यह सम्यस्टृष्टि पुरुष सावधान 
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रहता है | जाता है तो जाबो । तो यह मैं जानता हूं, परिपूर्ण हूं, इतना मात्र हूं, हमारा 
कुछ भी बिगाड़ नहीं होता है । ऐसा ज्ञाटी पुरुषकों हृढ़ बोध है अपने श्रापके स्वरूपके विषय 
में । यों तो कितनी ही सीमामें पुद्गलमें भी बातें निरख सकते हैं । समुद्रके पानीमें हवाका _ 
बहुत सघन स्पर्श है तब लहर चल रही है । उस लहरके साथ हवाका भी पूरे झूपसे सम्बन्ध 
है, चिपका हुआ है, लेकिन हवाके स्वरूपमें हवा ही है और पानीके स्वरूपमें पानी ही हें । 
कोई किसोको अपना स्वरूप नहीं सौंध देता है । 
स्वेत्र निज निञ्ञका अभ्युदय--दो मित्र मिलकर विसी एक कामको कर रहे हों 
भौर बड़ा आल्हाद मना रहे हों, सुखी हो रहे हों वहाँ पर भी प्रत्येक मित्रका मात्र अपने 
आपमें ही परिशमन हो रहा है | अपनेसे अतिरिक्त श्रन्थ किसी भी परमें परिणामन नहीं हो 
पाता है। ऐसी वस्तुक़ी मर्यादा ही है। ऐसा स्पष्ट बोध जिस ज्ञानी जीवके रहता है उसको 
अगुप्तिका भय नहीं होता | वह अपने सहज ज्ञानस्वरूपकों ही अपने ब्ापमें स्थित होता 
हुआ अनुभव करता है| सहज ज्ञानरवरूपकी एक परिस्थिति है श्रनुभवमें भौर कैसा हुआ है 
इसके लिए बाह्यविषयक यथार्थ साधाररा ज्ञान करके जो इस श्राग्रहपर उतर गया हैं कि 
समस्त परपदार्थ पर ही हैं, किसी भी परसे मेरा हित नहीं है। ऐसा बोध करनेपर उसे 
उपेक्षा करनेका बल प्रकट होता है । जब मेरा हितकारक नहीं है, मेरा मोक्षका साधक नहीं 
है, आनन्दकी सिद्धि करा सकने वाला नहीं है तो बाह्यपदार्थमें क्या ममत्त्र करता ? ऐसे 
उठे हुए अंतरंग वेराग्य परिणामसे यह जीव समस्त वस्तुवोंते उपेक्षा कर देता है तो स्वयं 
ही अपने श्राप इसका जो अपना स्वरूप है ज्ञान स्वूप, जाननमातन्न, उस जाननमांत्र भावके 
ही जानतेमें लग जाता है। कोई विकल्प नहीं है। जो भी विकल्प होता है उसको भी यह 
कहकर कि तू परभाव है, तू दु:ख देनेके लिए उत्पन्‍्त होता है, तू हट जा । 
विकल्पविताशका बुद्धिपूर्वक साधन ज्ञानाजंन--भैया ! विकल्पके हटते ही स्वयं ही 
ज्ञानस्वरूप आत्मतत्त्वका श्रनुभव होता है । इसके लिए वहुतसी सावनाएँ करनी पड़ती हैं । 
उन साधनावोंमें मुख्य सावता है ज्ञानाजेत, स्वाध्याय । ज्ञानाजन करनेके तीन-चार तरीके 
हैं। एक तो अकेले मुखसे क्रमदा: भ्रध्याय करना । दूसरे प्रतिदिन प्रवचन करना, शास्त्रका 
वाचत कर लेना | इस प्रकार १०-१२ मिनट पठन किया और तीन चार मिनट उसके सार- 
भूत ह 88 विचा रफमें हे हक रे अकार स्वाध्याय करना ज्ञानाजेनका साधन है। तीसरा 
साधन वीतराग भावसे ग्रात्म से जेन सिद्ध त्वक्री चर्चा क कप 
बहुतसी वातें स्पष्ट प्रकट हो बा ही 2 2200 3 कक; 
छोड़कर सत्पगर्म 2 एक वपषम एक मसाहकों 
कल कर हक माहको घर छोड़नेके बाद भी यद्यपि घर आना है फिर घह 
छोड़कर अंतरंगर्में रहनेपर धर्मकी श्रोर चलता हैं । इन तीत चार उपायोंको अपने ज्ञ ५ 5 
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में लेकर श्रपने ज्ञानस्वरूपदी मजबूतीका भान कर लेगा तब अपने स्वरूपका भली प्रकार 
पता हो लेगा, तब समभिये कि यह जीव क्ृतक्ृत्य होनेको तैय्गर है । 
वास्तविक वेमब--यथाथरथे ज्ञानका हो जाना ही सर्वोत्कृष्ट वैभव है । ये सव समागम 
धन, कन, कंचन, राजसुख ये सब ही मिल जाते हैं, ये सब घ्लभ है । जितना मिला है 
उससे कुछ झौर अधिक मिल जायगा, दुगुना हो जायगा तो उससे श्रात्माकी कौनसी सिद्धि 
हो जायगी ? प्रत्युत व्यवस्थाकी धुति हो जानेसे इस वाह्य सम्पदासे क्लेश ही मिलेगा । 
गृहस्थावस्था है, श्राजीविका चलाना है, यह तो कतेव्य ही है करो, पर धन कमाना अपने 
हाथकी वात नहीं है, केवल उद्यम करना ही श्रपना कतेंव्य है। उसे उपेक्षा भावसे करो 
ओर भपने ज्ञानाजनकी मुख्यता दो तो अपने इस गुप्त श्रात्माका भाव होगा और यह बल 
मिलेगा कि किसी भी समय मेरेमें परसे कोई श्रापत्ति नहीं आया करती है । 
परसे भेरे विगाड़का अभाव--परपदार्थोका मेरेमें कदाचित्‌ भी प्रवेश नहीं हो सकता 
है। हम बिगड़ते हैं तो श्रपने आपकी परिणतिसे विगड़ते हैं, सुधरते है तो अपने आ्रापकी 
परिणतिसे सुधरते हैं। ऐसा इस ज्ञानी जीवके अपने दृढ़ स्वरूपका भाव है, श्रतः उसको 
अ्गरुप्तिसय नहीं होता । वह तो नि:दंक होता हुआ निरंतर स्वयं ही अयने अ्रवादि ग्रनन्त 
अहेतुक भ्रसाधारण सहज ज्ञानस्वरूपका ही अनुभव किया करता है। इस प्रकार इस भयके 
प्रकरणमें अ्रगुप्तिभयसे सम्यर्हृष्टि पुरुष दूर है, इस वातका वरोन किया । 
शानीके मरणभयका अभाइ--सम्यरष्टि जीव चूकि श्रात्मस्वरूपसे परिचित है श्र 
आत्माके शुद्ध ज्ञायकस्वरूपके उपयोगके कारण परमआनन्दका स्वाद ले चुका है, अतः श्रव 
उसे विश्वमें किसी भी प्रकारका भय नहीं रहता है | वे भय ७ प्रकारके होते हैं, उनमेंसे 
एक लौोकिक जनोंको बड़ा भयंकारी भय है मरणाका, किन्तु ज्ञानी जीवको मरणका भय नहीं 
होता । | 
गति व आयुकी ग्रकृतिमें अन्तर -- नारकी जीवोंको छोड़कर बांकी सभी शज्ञानी 
गीव मरणसे डरते हैं। नारकी मरणक्तो चाहते हैं पर उत्तका असमयमें मरण हो नहीं 
कता । गतियोंमें दो गतियां पृण्यं हैं और दो गतियाँ पाप हैं, किन्तु आयुवोंमें एक श्रायु पाप 
; भ्रीर तोन प्राथु पृण्य हैं। नरक आयु तो पापप्रकृति है और तिर्यञच, मनुष्य, देव ये 
गन झायु पुण्यप्रकृति हैं । गतियोंमें नरक गति आर तिर्यव्चगति ये दो गतियाँ पापप्रक्ृति 
! किन्तु भनुष्यगति शरीर देवगति थे दो गनियाँ पुण्पप्रकृति हैं । इस विषमताका क्या तात्पये 
[कि तियड्चगतिके जीव अपनी अवस्थाक्रों बुरी अवस्था मानते हैं, दुःखी भी होते रहते हैं 
र मरणा नहीं चाहते हैं । कंसा हो क्लेश हो तिग्रेञ्चोंको - पर मरण नहीं चाहते हैं। 
तमडचोंकी श्रायु प्रिय है इस कारण वे आयु चाहते हैं, भर नारकी जीव अपनी वर्तमान 
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भ्रवस्थाकों भी नहीं चाहते और मरण चाहा करते हैं इस कारण उन्हें श्रपती आ्रायु प्रिय 
नहीं है। सो नरक श्रायु केवल पापश्रकृति है, पर वे मरण चाहते हैं यह एक स्थूल दृष्टिसे 
है पर अन्‍्तरसे तो कोई भी जीव अपना विनाश नहीं चाहता । 
आत्माका परमार्थ प्राश--मरण कहते हैं प्राणोंके उच्छेद हो जानेको, विनाश हो 
जानेको | पर आत्माका प्राण क्‍या है ? प्राण उसे कहते हैं जो वस्तुके सत्त्वका मूल श्राधार 
आत्माके सत्त्वका मूल आधार इन्द्रिय नहीं, किन्तु ज्ञान, दशन, चैतन्य स्वभाव है। आत्मामें 
ज्ञान दर्शन चैतन्य ग्वभाव न हो फिर आत्मा रह आये ऐसा नहीं हो सकता है, क्योंकि 
ग्रात्मके सत्वका मूल आधार लक्षणा ज्ञान दहन है। अतः आत्माका परमार्थ प्राण 
ज्ञानस्वकूप है। सो वह ज्ञान शाइवत है. स्वयमेव है, वह कभी भी किसी भी प्रकार छिंद 
नहीं सकता, वियुक्त नहों हो सकता । इस कारण इस ज्ञानका मरण ही नहीं है। जब 
इस ज्ञानका मरण नहीं है तब ज्ञानी जीवको भय किस बातका ? सबसे बड़ा विष जीवके 
साथ लगा है तो मोही, मलिन, मायावी, तुच्छ पुरुषोंमें मेरा नाम हो जाय यही विष लगा 
है | यह सारा जगत मायामय है । और सम्भव है कि जिस जीवलोकमें हम भ्रपता नाम 
जताना चाहते हैं वह जीवलोक अपनेसे भी निम्न दशामें हो । और प्रायः ऐसा है। तो 
मायामय, श्रसार, मलिन, दुखी, मोही प्राशियोंमें नामकी चाह यह सबसे बड़ा भयंकर विष 
है। जीव संज्ञी और समर्थ होकर भी इस ख्यातिकी आतमें चलकर अपने प्राणोंकों भून 
डालते हैं । 
नाम फिसका-- ये जो नाक, श्रांख, कान हैं, जिनका फोटो उत्तरता है क्या उनक्रा 
नाम चाहते हो ? यह लोककी दृष्टिमें बड़ा उच्च जंच जाय तो इससे क्‍या आत्माका संसार 
कट जायगा ? मरा होनेपर क्या वे नरक तिर्य॑ंच निगोद गतियाँ छूट जायेगी ? किसका 
नाम चाहते हो ? जो त्‌ है सो तेरा नाम नहीं है। त्‌ बिना नामका चेतन है । तू अपने 
आपको देख । तू बाहरी वस्तुवोंकों देखता है कि यह भींत है, यह खम्भा है। जरा अन्तर 
दृष्टि करके अपने आपके भीतर इस स्वरूपकों निहारों, यह तो सर्व साधारण एक चित्‌ 
प्रकाशमात्र है । इसका कुछ ताम है क्या ? कोई इसको जानता हो तो नाम भी घरे, पर 
दुनियाके लोग इस मुझको जानते कहाँ है ? फिर नाम किसका ? इस मुझ आत्माका सम्बन्ध 
मेरे आन्‍न्य लोकसे बाहर रंच मात्र भी नहीं है। कहाँ नाम चाहते हो ? किसको बताना 
चाहते हो ? अपनी करनो बन्नच्छी होगी तो अपनेको लाभ मिलेगा । अपनी करनी वहिम्‌ खता 
पे है तो उसमें अपने प्राणोंका विनाश है | वाहर कुछ मत हूढ़ो । जो 
प्रपनी विशुद्धिके लिए किया जाय, विषय कपायोंसे हटते हुए र 
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हुना यह बहुत बड़ा लाभ है । 
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यही है भयंकर दहन । इसमें जगतके जीव जले जा रहे हैं। इसको बुकानेके लिए समर्थ 
केवल ज्ञानजल है । उस ज्ञानके द्वारा इन विषयोंसे निवृत्ति पायें तो आ्रात्माकों हिंतका मार्ग 
मिलेगा | गनुष्पकों कुछ न कुछ काम चाहिए । यदि तिर्विकल्य समाधिमें ही रह सको तो 
रहो, पर एक रूखी धर्मकी धुनि बनाकर कि अपना हो काम करो, अपना ही हित करो, 
ऐसी रूखी धुनि करके श्रौर साथर्मी जनोंक्री सेवासे दर रहकर कतंव्यव्यवहारसे कर्तव्य 
मार्गसे पृथक्‌ रहकर सेवाके कार्यसे निवृत्त रहकर तो न श्रपत्रा ही कार्य बन पाता है भ्रौर 
ने लोकिक प्रसनूता भी साथ रह पाती है। सूना-सना सा रहता है। अपने मनका मिंहू, 
हुआ बना रहता है। हमारा आपका धुरुष काम क्या है स्वाध्याय करना, ज्ञान ध्यान समाधि 
में रहना, सो इतना तो हो नहीं पा रहा है श्रीर इसके एवजमें पर्याय बुद्धि रहती है। 
वितनी ही दुनियाकी खोटी बातें हृदयमें श्राती रहती हैं, श्रपढ। विषय वासनाकी बातें मरते 
श्राती हैं; श्रपना कर्तब्य है क्रि ऐसी वृत्तिमे ७गे, ऐसी परसेवामें लगें जिससे ये भयंकर 
विषयकषायके भाव हमसे दूर हो सके । 
परसेवाका उद्देश्य--परसेवाका उद्देश्य विषयकषायोंसे निशवृृत्ति पाना है। प्रौर 
देखते ही हो कि कभी किन्‍्हीं रोगी, दु खी, कोढ़ी पुरुषोंके बीचसे निकलो तो वहाँ परिणाम 
कैसा बदल जाता है ? वहाँ विषयकषायके भाव नहीं सता पाते हैं। परसेवा प्रसंग विषय 
कषायोंकी निवृत्तिका उहेश्य लिए हुंए है । इस जीवका इस लोकमगें कोई साथी नहीं है | 
जिसको श्रपना घर मान रखा है श्रौर जिन घर वालोंके जिए अपना सर्वस्व न्‍्यौछावर कर 
दिया जाता है, श्रन्‍्य जीवोंके समान वे भी श्रत्यन्त भिन्न है । उनसे मोह बसानेसे वेंगी 
प्राप्त होता है ? अ्रंतमें हाथ रहता भी कुछ नहीं है । यह हंस भ्रकेलाका अकेला ही. रहता 
है। इसका कोई सहाय नहीं होता है । जिसने इस जीवममें निर्मल शुद्ध ज्ञायकस्वरूपका 
लक्ष्य करके भ्रपने श्रापका पोषण किया है वही पुरुष कल्याणाका पात्र हो सकता है | 
परमाथमरण व काल्पनिक सरण--भैया ! ससारके सभी जीव मरणसे डरते हैं १९ 
मरण तो वास्तविक निरन्तर जीवका प्रतिसमय होता जा रहा है। विभावपरिणामोंकी 
करके जो शुद्ध ज्ञानस्वभावक्रा विकास बन रहा है ज्ञानसुधा रसका स्वाद नहीं लिया जी 
सकता है वह मरण ही तो है। जैसे श्राजजल पतली बरषाती चादर आती है । कागज 
भी अधिक पतली हा है उसको सुहके आगे लगाकर पानीमें डूबे हैं, उसके ऊपर पावी 
कप हक है हर पाना 83 दूर है। उस पावीका एक बूद भी मु हमें नहीं जा सकता 
है । पानी श्रोर मुहके बीचमें कागजसे भी पतला एक प्लास्टिकका पर्दा है, सो पाीरकी 
0 हक हर ५ के अत्यन्त निकट और निकट ही क्‍या, स्वय॑'जाववन 
| स्मतत्त्व और सदुपयोगके. बीच विषयकषायोंका भर्म 
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तिक अत्यन्त पतला जिसमें लम्बाई चौड़ाई मोटाई कुछ नहीं है, न कोई पिण्डरूप है, हवासे 
भी पतला अमूरतिक विषयकषायोंका पर्दा पड़ा हुआ है जिसके कारण इस परमात्मरसका 
स्वाद नहीं लिया जा सकता है। यह परमाथ प्राशाघातरूप प्रतिसमय मरणा हो रहा है, 
इस मरणाकी ओर तो हृष्टि नहीं है किन्तु इस जगतके जीव इस शरीरके मरणसे डरा करते 
हैं। मरणसे डरें तो वाग्तविक मरणसे डरें। यह तो कोई मरणा नहीं है यह तो पुरानी 
कुटीसे निकलकर नई कूटीमें पहुंचने जैसी बात है | यदि श्रपना आत्मतत्त्व अपनी हृष्टिमें है 
तो भय किस बातका है ? और अपना आात्मतत्त्व अपनी दृष्टिमें नहीं है तो निरन्तर मरण 
हो रहा है । वह जीना भी मरणसे बुरा है, जिस जीनेमें जीव न दिखता हो, परमात्मस्वरूप 
का दर्शन न हो सकता हो, मोह अंधकारमें भी बुरा है । 
अज्ञानीकी त्रुटिके परिचयका अधिकारी--भैया ! इस मोही जीवपर हँसी करने 
वाला ज्ञानी ही हो सकता है। अज्ञानी तो उसका समर्थन करता है । तुमने बहुत अ्रच्छी 
कला खेली है, तुमने बड़ी सुन्दर व्यवस्था बनायी है--इस तरहसे अ्ज्ञानी तो उसका समर्थन 
किया करता है । अज्ञानी की गल्तीपर ज्ञानी ही एक मधुर हास्य कर सकता है। श्रहो 
कितना व्यर्थंका ऊधम ये जीव कर रहे हैं ? कितना बाहरी पदार्थोकी पकड़में ये जीव लगे 
हुए हैं और अपने आपके प्रश्ुका घात किए जा रहे है । ज्ञानी पुरुषके तद्भव मरणका भय 
नहीं है। यह अपने आपकी हृष्टिमें यथार्थ पसे बना रहे तो यह तो सदा हराभरा है। 
इसका मरणा कहाँ है ? ज्ञानी जीव मरण भयसे दूर रहता है, नि:ःशंक रहता है। जिसने 
अपने ग्रात्मासे रिश्ता लगाया उसको मरणा नहीं दिखता, जिसने निज सहजस्वरूप ज्ञानमय 
ग्रपने आपको ही माना उसको यहाँ कोई भय नहीं है । 
मरणभयके प्रधान कारण--भेया ! मरणके समय जीवको २ प्रकारके भय होते हैं- 
एक तो बड़ी मेहनतसे घन जोड़ा, कुटुम्व परिवार मिले वे सब छोड़ने पड़ रहे हैं, एक तो 
इस ग्राशयकी चोट लगी है । द्रसरे शरीर जो उसे प्रिय लग रहा है, उस शरीरसे प्रेम है, 
उस शरीरसे प्राण जंत्रीमें से चाँदीके तारकी तरह खिचकर जाना होता है तो शरीरके मोह 
से वह अपनेमें दुःख मानता है। जिस ज्ञानी पुरुषके अपने शुद्ध स्वरूपकी दृष्टि है श्रर्थात्‌ 
अपने श्राप यह मैं आत्मा जो सव्‌ हूं, जो मुझमें सर्वस्व है, जिस स्वरूपसे मेरा निर्मारत है 
जिस स्वरूपमय मैं स्वरसतः हैँ ऐसे उस प्रतिभासमात्र स्वरूपका ग्रनुभव किया है, उसे किसी 
भी परपदार्थसे मोह नहीं रहता हैं। सभी पर पृथक हैं। जहाँ परसे मोह नहीं रहता वहां 
मरणका भय भी नहीं रहता है । ज्ञानी पुरुष मरणके भयसे सदा दूर रहता है। बह नो 
निःशंक होता हुआ्ला निरंतर स्वयं अपने ज्ञानस्वरूपका अनुभव करता है। 
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मरण । दोनों ही व्यवहारतयसे हैं | तद्भव मरणा इस आयुका समाप्त हो जाना है अर्थात्‌ 
इस भवसे वियुक्त हो जाना यह होता है तद्भव मरण । और आवीबि मरख क्या है कि 
प्रत्येक्ष समयमें आरायुके निषेक खिरते हैं और उनके खिरनेसे यह वात हो जाती है कि अब 
आ्रात्मा तो इस समयको भी मरण गया है, अर्थात्‌ जीवनका यह क्षण भी चला गया । हर 
कम हो जाना, जीवनका वह क्षण चला जाना यही है ग्रात्नीचि मरण । ये दोनों मरटा 
व्यवहारमयसे हैं | परमार्थतः इसका मरण जो हो रहा हैं वह यही है कि ज्ञानका (8 
विक्नास नहीं है, शुद्ध ज्ञानमात्र रह नहीं पाता है। यही इस प्रश्ुुका विरच्तर मरख हे 
किन्तु विशुद्ध परमार्थ दृष्टिसे निरखें तो यह अपने ग्रन्तरके मरणरहित अनादि अनन्त सदी 
तत्य प्रकाशमान बना हश्ना है । ह 

सकी सयंसे अत्यन्त दरीका कारश--भैया ! जो अपने अभुको वहीं देख पाता 
है उसके लिए यह अपना प्रभु उतना दूर है जित्तना कि मुहके आगे बरषाती भीनी त्रादर । 
चादरके आगे पानी भरा हुआ है पर स्वाद नहीं लिया जा सकता । ऐसा ही उसके लिए 
यह परमात्मा श्रत्यन्त दूर है । जिसकी ओर पीठ करली है उसकी झोर दृष्टि करना है श्रोर 
जिसकी श्रोर दृष्टि करली है उससे मुह फेरता है । ऐसा उपयोग हो तो आत्महष्टिसे झ्ात्या 
का ग्रहएा कर सकते हैं। भ्रज्ञानी जीवके तो निज परमात्मतत्त्वसे पीठ फिरी हुई है। “है 
जीव लोक जहाँ दृष्टि नगाये है वहां से पीठ फेर ले और जहाँ पीठ फेरे हुए है वहाँ १९ 
दृष्टि लगा ले तो फिर उसके मुक्तिका उपाय बननेमें विलम्ब नहीं है । ज्ञानी पुरुष कुछ लैंद 
करता है । तो वह अपने ज्ञान प्राण के मरण पर खेद करता है। वह शरीरके मरख 7९ 
खेद नहीं करता है । वह ज्ञानी पुरुष दुनियामें कोई अपनी कीर्ति नहीं चाहता है | वह शाती 
पुरुष लोकमें भूठा नाम फैलानेकी घुन करके अ्पनेको बरबाद नहीं करता है । वह इस शुर्द् 
ज्ञायकस्वरूपका ही अनुभव करके तृप्त रहना चाहता है। उसके लिए मरण कुछ नहीं 
हैं । इस प्रकार ज्ञानी पुरुष मरणके भयसे निवृत्त होकर निःशंक होकर निज ज्ञावकी ह्दी 
अनुभव करता है । 

अपवित्र॒ता और पत्रिश्र॒ता--सब्से बड़ा संकट है बहियू खता, सबसे बड़ी मलिनता है 
बहिर्मुखत्ता । यह सब व्यवहारसे है। आत्मा अपविन्न बनता है तो वहिर्मुखहृष्टिसे । उर्स 
अपवित्रत,से कुछ नुक्सान नहीं है यदि अ्नाकुलता न हो, पर वहिमूं खतासे ही इसके 
आकुलता श्राती है । सबसे बड़ी अपविन्नता है जीवकी वहिसुं खता । जो श्रन्तमुख है, अपने 
भीतरके वैभवको पहिचानता है वह पवित्र है, अपविन्नतर है। यह अमूर्त ज्ञानमात्र है, 


आकाशवत्‌ निलेंप है। यह ज्ञान प्रकाश इस ज्ञानीके ज्ञानमें झा जाय तो उससे बढ़कर 
पत्रित्नता कहीं लोकमें हो नहीं सकती है। यही सच्चा जीवन है, यही सच्ची आत्मवर्तना है 
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इसके प्यासे होते हैं ज्ञानी पुरुष । ज्ञानीपुरुष परवस्तुके प्यासे नहीं होते हैं। बहिमुं खता 
एक महासंकट है क्योंकि वह कोरा भ्रम है। जहाँ मिलता-जुलना कुछ नहीं केवल भ्रम 
भरी कल्पनाएं बढ़ रही हैं, उनके विषय होते हैं परपदार्थ । 

निर्ान्तिमें अनाकुलताका दृष्टान्त--जैसे कोई पुरुष कुछ भ्रम करके दुःखी हो, रस्सी 
को साँप जान करके भ्रम करके घबड़ायेगा, पर जिसे मालुम है कि यह कोरी रस्सी है तो 
वह उस भ्रमी पुरुषपर बड़ी समीक्षा प्रकट करता है। रहो कुछ भी तो बात नहीं है, यह 
दुःखी हो रहा है। उसे समझता है कि क्यों दुःखी होते हो, वहाँ तो कुछ भी नहीं है, कोरी 
रस्सी है। तब उसकी समभमें भ्राता है. ऐसा लगता है कि अहो इतना समय व्यर्थ ही 
कल्पनामें बिताया है । इस घरमें तो कुछ डरकी वात ही तन थी । जब ज्ञान जागृत होता है, 
वस्तुकी स्वतंत्रता विदित होती है, समस्त वस्तुवोंसे विविक्त यह आत्मतत्तव ज्ञानमें आता है 
तब समझें बात आती है कि अहो व्यर्थ ही इस भ्रमपूर्णा संकल्प विकल्पमें पड़कर इतना 
काल व्यतीत कर डाला । ज्ञानी परुषके यथार्थ ज्ञान होनेपर फिर शंका नहीं रहती है । 
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सकनेका भी कारण बन जाती है। उसकी व्यवस्था बनानी पड़ती है, हो रहा है सब कुछ, 
पर मेरा रिश्ता किसीसे कुछ नहीं है । ये सब भी वलायें हैं, विपत्तियाँ हैं, इन सबसे विविक्त 
निरापद अपने स्वरूपकी जो दृष्टि करता है वह ही पुरुष ति:शंक रहता है । सर्वेसे प्रधाव भय 
मरणका भय है। मरणभय ज्ञाती पुरुषके नहीं रहता है । इन्द्रिय आदिक प्राणोंके विनाश 
को ही तो इस लोकमें मरणा कहते हैं । और ये इन्द्रिय आदिक प्राण आत्माके परमार्थस्वरूप 
तहीं हैं। निश्चयसे इस आत्माका ज्ञान ही प्राण है। वह प्राण अविनाशी है, इस कारर। 
ग्रात्याका मरण ही नहीं है । ऐसा स्पष्ट बोध रहनेसे ज्ञानी पुरुषके मरणक्रा भी भय नहीं 
रहता । वह तो निःशंक होता हुआ अपने ज्ञातस्वरूपका ही स्वयं निरंतर अ्रनुभव किया करता 
है । थों ज्ञानी पुरुष मरण भयसे अत्यन्त दूर है । 
लोकभयके अभावका पुनः संक्षिप्त विवरण--सम्यर्हष्टि जीव सातों भयोंसे रहिए 
होता है। उन सातों भयोंमें से ६ प्रकारके भग्रोंका वर्णन हो चुका है, आज सप्तम भयक 
वर्सोत चलेगा । इस ७ वें भयक्रा नाम है प्रोकस्मिक भय । इसके पहिले ६ भय झा चुके थे 
इह लोकभय श्र्थातु मेरा इस लोकमें कैसे गुजार हो, कैसे नियम कातुन बनेंगे, सम्पत्ि 
रहेगी अ्रथवा नहीं । इहलोकमें सम्बम्हष्टि जीवको भय नहीं होता है। इस लोकमें उर 
भय नहीं होता क्योंकि इस दिखते हुए लोककी वह लोक ही नहीं मानता । अपने आत्मार्क 
जो स्वरूप है, स्वयं भ्रात्मा है वह ही उसका लोक है। परलोकका भय यह कहलाता है # 
परभवमें मेरी कैसी गति होगी, किसी खोटी गतिमें उत्पन्न हो गया तो फिर कया गुजरेगा 
इस प्रकारका भय करना परलोक भय है। ज्ञानी जीवको परलोकका भय यों नहीं होता | 
क्योंकि उसके लिए परलोक, परलोक ही नहीं है, किन्तु पर श्र्थात्‌ उत्कृष्ट निजलोक माय 
ज्ञायकस्वभाव ही भेरा परलोक है। वह जानता है कि मैं अपने इस ज्ञायकस्वभावम॑र 
उत्कृष्ट लोकमें रहता हूँ तो यहाँ कोई शंका ही नहीं श्राती है । 
मरखझ्य व अन्राशभयके अभावका पुनः संक्षिप्त विवरण--तीसरा भय है वेंदन 
भय । झरीरमें पीड़ा होगी तो कैसी होगी-ऐसी श्राशंका हो जाती श्रब क्या होगा ? यह रो' 
बढ़ जायगा तो कैसी वेदना होगी, ऐसा ही डरनेका नाम वेदनाभय है। ज्ञानीको यह वेदन 
का भय तहीं होता है क्योंकि वह जानता है कि जो ज्ञान वेदा जाता है बही तो बेदना है 
वेदना किसी दूसरे तत््वका नाम नहीं है। वेदना शरीरमें नहीं होती है। बेदता आत्मा 
होती है और वेदना ज्ञानकी वेदवा होती है । वेदनाका अर्थ जानन है। किसी भी प्रसग+ 
वह जानता है, किस्तु किसी परको न वह करता है, न भोगता है। जब वेदना मेरे स्वेरूपसे 
बाहर ही नहीं है तो भय किसका हो उसे ? ज्ञानी जीवको अत्राण भय भी नहीं होंता है ! 
. मेरी रक्षा कैसे हो, मेरा रक्षक कोई नहीं है ऐसा बहम सम्यस्दष्टि ०रुपके नहीं होता है 
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क्योंकि वह जानता है कि यहाँ भी मेरी रक्षा कर कौन रहा है ? जब तक उदय अनुकूल 
चलता है चार आदमी मुझे पूछ लेते हैं, अथवा वे चार आदमी भी पूछते नहीं हैं, वे भी 
अपने में कषाय भाव बनाते हैं श्रौर उतर कषाय भावोंके अनुसार होने वाली चेष्टा हमारे 
सुखका निमित्तभूत होती है । ये भी कोई शरण नही हैं। तो अच्यत्र मेरा कौन शरण 
होगा ? वास्तविक शरगा तो मेरा मैं ही हूँ। मैं स्वतःसिद्ध हूँ, अतः अपने पास स्वरक्षित 
हैँ। सम्यग्दृष्टि पुरुषके अनच्राण भय नही होता | 


दर समयसार प्रवचन नं पुस्तक 


ही हूँ । श्रनादि प्रनन्‍्त हूं. अचल हूं, स्वतःसिद्ध हूं। जब तक यह है तितना यह है उत्तना 
ही यह है । यहां दूसरी चीजका प्रवेश ही नहीं हो सकता है । किसी भी परपदार्थेते मुभमें 
झायगा वया ? झनादि कालसे श्र तक मुभमें श्रनन्‍्त कार्माएवर्गणावोंकरा पुझज निमित्त- 
नैमित्तिककपसे एक क्षेत्रावगाहरुपसे वंधनरू्पकों बनाता हुआ चला आया हैं. तिस पर भी 
एक भी अरोु सुभमें प्रवेश नहीं कर सकता । मेरे क्षैत्रमें प्रवेश कर गया हो, पर मेरे स्वृकृप 
में प्रवेश नहीं कर सकता है ! मैं बहीका वही रहा । एक बहुत मोटी बात है---एक गिल 
में पाव-पाव भर दूध और पी मिला दिए गए, वे एक जगह थ्रा गए फिर भी दूधके अंश 
में पानी प्रवेश नहीं कर सकता और पानीके अंशमें दूध प्रवेश नहीं कर सकता । जे 
सजात्ीय स्कंधोंमें भी बेमेलपना देखा जाता है तो ये तो अत्यन्त विजातीय पदार्थे हैं“ 
श्रात्या और पुद्गलकर्म । वे कैसे एक हो सकते हैं ? ऐसा इस ज्ञानी संतके हृढ़ निर्णय है, 
उसमें किसी चीजका प्रवेश नहीं होता है । 
बहम, सित्म, गजब -अपने झापके प्रभुका जो शुद्ध ज्ञानस्वरूप है। जिसका 

केवल वही निज स्वसरूपास्तित्व है, जिसमें रंच भी आपत्तियाँ नहीं हैं, कष्ट नहीं है, शो 
भी नहीं है, ऐसे श्रपने परमपिता परमेश्वर कारणसमयसारकी हृष्टि न देकर यह जीव 
कितना विह्वल हो रहा है. कितनी शंकाएँ मचा रहा है ? आज कुछ गजब न ढा जाय । 
इस दुनियामें गजब क्या होगा ? यही कि धतलका नुक्सान हो गया । अरे इससे मुझ प्रात्मो 
पर क्या गजब है ? धन तो पुद्यलका स्कंध है, आता जाता लो उसके स्वरूपमें है। वह 
यहाँ व रहा, किसी दूसरी जगह चला गया। क्‍या सितम ढा गया प्रात्मापर और गजब 
वया कहलाता है ? परिवारका कोई मर गया, बिछुड़ गया, चला गया, क्या गजब हो 
गया ? तो तू यह भ्रम किए था कि ये मेरे कुछ हैं. थे कुछ नहीं । जैसे जगतके अ्रवब्त जीव 
है वेसे ही ये परिजनके जीव हैं । इतसे मेरा रंचमात्र भी सम्बन्ध नहीं है। फिर भी संकट 
क्या हुआ ? बस उस भ्रमका सहारा टूट गया, इसीको ही गजब कहा करते हो ना 

तुम्हारे बहमका श्राश्नय सिट गया यह तो आनब्दकी बात होना चाहिए था, कि लो प्रव 
मेरे विकल्पका आश्चय नहीं रहा, अरब मैं अन्तरोन्सुख रह सकेगा, पर इस जीवने अपने आप 

ही अपनेपर अपनी भूलसे सितम ढा रखा है। सितम कहते हैं जुल्मको और गजब बयां 

होगा ? यही गजब हो सकता है कि दुनियाके लोग मेरा अवयश' करेंगे, निन्‍दा करेंगे । यह 

तो जीवके गजबकी बात नहीं है । 

निन्‍्दामें विपत्तिका असर--मैया ! धतके ते होनेसे तो थोड़ा बर्तेमानसें इतना बलेश 
हो सकता है कि अब रोटी कंसे खाये, पेट कहांसे भरें ? अपने परिवारके लोग न रहनेसे 
शोड़ी यह वात अनुभव की जा सकती है कि मुझे खाने पीने, नहाने घोनेको कौत आराम 
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नहीं हो सकता है वह त्रिकाल नहीं होता है । ऐसा विचार करनेसे भ्रकस्मात्‌ भय. सर्वे समाप्त 
हो जाता है | सभी द्रव्य हैं और अदने स्वरूपसे हैं, परिणमते हैं, और अपनेमें ही परिणमते 
हैं । ये चार विशेषताएं प्रत्येक द्वव्यमें स्वरसत: पायी जाती हैं और इन्हीं विशेषताबोंके 
कारण यह लोकव्यवस्था बन रही है। यदि कोई द्रव्य किसी दूसरे द्रव्यको अपना स्वरूप, 
अपनी शक्ति, श्रपनी परिणति कुछ भो देने लगे तो यहाँ संकर व्यतिकर हो जायगा, कोई 
पदार्थ फिर रहेगा नहीं । एकने दूसरेको बदला, उसने दूसरेको बदला । यदि दोनों ही प२- 
स्परमें एक दूसरेकों बदलने लगें तो संसारमें कुछ न रहेगा | यह सारा विश्व आ्राज तक है, 
यह इस बातका प्रमाण है कि प्रत्येक द्रव्य स्त्रतःसिद्ध हैं श्रौर अ्पनेमें परिणश!/मते रहते है। 
इस भ्रक्ृतिको कोई भी पदार्थ कभी भी छोड़ वहीं सकता है । जब वस्तुस्थिति ऐसी है तब 
मुभमें किसी दूसरे पदार्थसे उपद्रव झा जाय, यह कैसे हो सकता है ? 
दंःखका कारण स्वकीय अपराध--हम जब जब दु:खी होते हैं तब तव अपने अपराध 
से ही दुखी होते हैं। दूसरेके अपरावसे हम ढुःखी हो सके ऐसा त्रिकाल भी नहीं हो सकता 
है। कोईसी भी घटना ले लो, किसी भी प्रसंगमें हम दुःखी हैं तो अपना हो अपराध 
विचारें | अपने अपराध बिना हम दुःखो नहीं हो सकते हैं | दुःख ही एक अपराध है, उत्त 
अपराधको कोई दूसरा नहीं कर सकता है। मोटे रूपसे कहा भी है कि एक हाथसे ताली 
नहीं वजती | अपराध वहां दोनोंका होता ही है| तो दोनोंके अपराधमें ऐसा नहीं है कि 
अन्यके अपराधसे अन्य कोई दुःवी होता हो । दोनों ही अपराध करते हैं और दोनों ही 
अपने अपने अपराधसे दुःखी होते है। ऐसी एक घटना ने लो कि कोई मुनिराज शांतस्व्भाव 
से बेठे हुए हैं और अनेक लोग उन्हें गालियां दें, निन्‍दा करें और कभी मारपीट भी करें, 
अनेक दु:ख भी दें, अब बतलावो कि वे मुनिराज दूसरेके श्रपराधसे दुःखी हो रहे हैं ना, भरे 
ऐसी बात नहीं है कि कोई मुतिराज किसी दूसरे पुरुषके अ्रपराधसे दुःखी हो जाय | वें 
श्रपने अपराधसे ही ढु:खी हुए, प्रथम तो अपने स्वरूपसे चिगे, यह दु:ख है, यह अपराध है । 
अरव और देखो--वह ज्ञानी संत ज्ञानदेवको मिटाकर उस दुःख पर्यायमें जो आ्ाया है उसके 
दु:खी ६नेका अ्रपराध बहुत पहिलेसे चला आया । कभी कषाय किया था जिसके निमित्तसे 
इस ही प्रकारके कर्मेका बंध हुआ, और उस बद्ध कर्मके उदयका ऐसा निमित्त जुड़ा कि 
क्लेश हुआ । तो उस जीवके पहिले समयमें अपराध हुआ था जिस अ्पराबकी परम्परामें 
इसे आज आञकुलित होना पड़ा। 
दुःख वर्तमान अपराघ--भैया और कहा जा सकता है कि ये तो पहिले भवके 

अपराध आप कहे जा रहे हैं, इस ही भवके श्रपराध बताओ्रो जीवके अपराध हो सकते हैं । 
किसी दुश्मनने सताया है श्राज वह शांत है | तो दुश्मन बना कब था, किस घटनामें बना 
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: था-? जैसे पाण्डवोंको उनके वंशके या ऋरवके दंशने उनकी मुनि अ्रवस्थामें तप्त गरम लोहे 
के कड़े पहिचाएं | उन पाण्डवोंका अपराध इस ही भवका था कि उन्होंने युद्ध किया । उस 
युद्धोमें उनके इष्ठ जन हार गए, मर गए तो बदला चुका रहे हैं। जिसने इस भवमें किसीके 
साथ कोई व्यवहार न किया हो श्रौर फिर भी उसे दुःख मिले तो इसमें भ्रपराध क्‍या है ? 
उत्तर --पहिला श्रपराध यह है कि वह बहिमुं ख बन रहा है, अपने उपयोगसे चिगकर किसी 
वाह्यपदार्थमें ग्रपना उपयोग लगा रहा है, यह उसका एक विकट अपराध है । तो जितने भी 
जीव हैं वे सव अ्रपने ही अ्रपराधसे दुःखी होते हैं, दूसरेके श्रपराधसे कोई नहीं दुःखी होता 
है । क्योंकि क्रिसी दूसरेकी परिणति मेरे आत्मामें प्रवेश नहीं पा सकती है। यह ही आत्मा 
संतोषमें न रहा और बाह्य पदार्थोमें विकल्प करके व्यर्थकी झूठी पोजीशनमें सार समभकर 
मायावी पदार्थोर्में विकल्प करनेका ऊबरम करो तो इस ऊधम करनेका फल तो कोई दूसरा 


भोगने न आयगा । जो अपराध करता है वही दुःखी होता है। श्रपराध किसी दूसरे पुरुपसे 
नहीं प्राप्त द्रोता है । 
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भाव है, इसकी दृष्टि निकट संसारी जीवको होती है, भव्य जीवको होती है । जिससे इस 
आत्मदशनकी उपलब्धि की वह कृतकृृत्य हो गया और जिसने 'इस श्रात्मदशनको न पाया, 
पण्यके उदयसे क्रितना ही महान वैभव पाया हो वह समस्त वैभव इस जीवके हिंतका 
कारण नही है, प्रत्युत अहितका ही कांरण है। यह ज्ञानी जीव समण्त परपदार्थोकी 
ओरसे निःशंक रहता है, उसके किसी भी प्रकारका कोई विकल्प नहीं हो सकता है ! श्राँधी 
चले, श्राग जले, त॒फान चले, सारे लोकमें हो हल्ला मचे पर यह ज्ञानी तो आ्राकाशवत्त सेवि- 
कल्प ज्ञानमय आत्मस्वरूपको देखता है। ः | । 
ज्ञानीदी निःशझ्नता--ज्ञानी संत समझता है कि गेरे आत्मामें किसी भी परपरदात 
का प्रवेश नहीं है, मैं कहाँ यहाँ वहाँ मुंह उठाऊँ ? जैसे सारे नगरमें करफ्मू मंच गया 
खिड़कीसे जो भांके उसीके गोली मार दो यह आर्डर होता है। तो जिसने खिड़कीसे बार्हर 
सिर निकाला उसके गोली लगी | तो इस प्रकारसे तुम बाहर कहां ढहूकते हो, यहाँ करफ्यू 
चल रहा है, जगतमें महान्‌ उपद्रवरूपी परपदार्थोका ही हल्ला मच रहा है तो मचों तुभ 
कहाँ अपने ज्ञानानन्‍्दसय गृहसे खिंग कर बाहर ठूकते हो । ज्ञानी देख रहा है कि मैं तो 
अपने परमविश्वाम गृहमें हूं, इस मुझ आत्मामें किसी भी परपदार्थसे कुछ उपद्रव नहीं 
ग्राता है । सो वह निःशंक होता हुआ संत निज सहज ज्ञातस्वभाव का ही अनुभव करता 
है। इस प्रकार यह सम्यग्हष्टि जीव ७ प्रकारके भयोंसे रहित है। ऐसी निर्भेयता श्रौर 
निःशंकता ही इस सम्यर्दर्शनका प्रथम अंग है। यह निरचयसे नि:शंकित अ्ंगका स्वरूप चल 
रहा है। ह 
ज्ञानीका उद्यम--सम्यग्दशनके ८ अंगोंके सप्तमयरहित अवस्थाकोी बताया गया है ! 
इसी प्रकार ७ अंगोंका भी वर्णात है। अभी प्रथम अंगका प्राकरशिक लक्षण नहीं शोया है 
किन्तु प्रथम अंगमें जो भयरहित अवस्था होती है उस अवस्थाका वर्णोत किया है। सम्य- 
ग्द्शनके निःशंकित आदि सर्व चिह्न समस्त कर्मोको हनन करते हैं श्र्थात्‌ कर्मोकी तिर्जरा 
करते हैं। और जिस कर्मका बंध पहिले होता था उसके जदयकों भोगते हुए उस सम्यरदृष्टि 
ज्ञानीके नियमसे निर्जरा होती है। कर्मोकी निकराका कारण है कि कर्मोका लगाव रखने 
वाले भावोंका अभाव हो जाय । यह जीव कर्मोसे स्वरसतः न्‍्यारा है ' कमोसे स्यारा करने 
का और श्रम नहीं करना है । व्यर्थंका जो श्रम कर्मोके श्रानेका हो रहा है उस श्रमको ईूर 
करना है। इस जीवमें ऐसी मोहबुद्धि पड़ी हुई है कि यह मोहवश है, राग हो रहा है इस 


जीवका जीव ही है । जीवका परमाणु मात्र भी कुछ नहीं है । जीवका चतुश्टय जीवमें ही है, 
उसका कुछ भी उससे बाहर नहीं है । 85 


अनन्त प्रश्ुवोपर अन्याय--ये दिखनेमें श्रामे वाले जो मायामय स्वरूप मनुष्यादिक 
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हैं इनसे कहीं मेरा कुछ सुधार न हो जायगा । पर पर्यायबुद्धि ऐसी भ्रपविन्नता है कि जहाँ 
सार भी नहीं है भौर चाह रहे हैं कि दुनियामें मेरा नाम हो जाय । जिसका जितना श्रसंग 
है, जितनी पहुंच है उतने घेरेके बीच यह चाहते हैं कि मैं दुनियामें अच्छा कहाऊं | तो सब 
लोगोंमें श्रच्छा कहलाने की इच्छा होनेका श्रर्थ यह है कि अन्य जो भगवान हैं, जीव हैं 
उनका आघात कर रहे हैं । मैं इन सबमें श्रच्छा कहलाऊँ इसके मायने हैं कि ये सब॒ लोग 
न कुछ रहें, छोटे रहें, तो इन भ्रनन्‍त्त भगवानोंपर हमला किया कि नहीं ? जो भगवानोंपर 
हमला करेगा उसका क्‍या भला होगा ? लोगोंमें अपना नाम बड़प्पन कहलवा लेना इसका 
भाव यही है कि तुम इन सबको ठुकराना चाहते हो । सबको ऊँचा देखनेका भाव हो इसमें 
नम्मताकी बृत्ति बनती है। मैं सबमें लीन हो जाऊँ, मुझे कुछ अ्रपना वड़प्पन नहीं दिखाना 
हैं, ऐसी भावनामें तो इसकी प्रगति है, और मोहबश यह जीव उल्टा चाहता है कि मेरा 
लोकमें कुछ वड़प्पन बने | श्रे इस लोक और संसारको ही मिटानेक्री श्रावश्यक्रता है । ज 
के संसारमें रहेंगे तव तक च्तगंतियोंमें क्रमणा ह्वी करता पडेगा. फिर कछ ने मिलेगा । 


श्ध 


( 
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नामकी चाह अनम्तप्रसुवोपर अन्याय--ज्ञानका मार्ग जिन्हें मिलता:है वे ही भ्राराम 
पा सकते हैं। श्रज्ञानमें तो आराम है नहीं | और फिर मोटी बात यह है कि लोकमें नाम 
चाहनेका ग्रर्थ यह है कि मैं बड़ा कहलाऊँ और ये सब न कुछ रहें, तुच्छ रहें | तो इसका 
श्रथे क्या यह नहीं हुआ कि तुमने हजारों भगवानोंपर श्राधात किया ? एक - पर्यायबुद्धिमें 
बहकर भ्रज्ञानमें मानी हुई कुमतिके पथमें होकर इन सब प्रभ्नुवोंपर झ्राक्रमश कर रहे हो । ये 
न कुछ रह जायें, मैं इन सबमें बड़ा कहलाऊँ. यही तो इस चेतन्य भगवत्‌ स्वरूपका श्राधात 
है । इतना अपराध करनेके फलमें क्या यह आरामसे रह सकेगा ? कोई किसी दूसरेपर 
अन्याय करता है तो वह भी व्यथित रहता है और जो अनन्त प्रभ्ुवोंपर भ्रन्याय कर रहा है, 
उनका शआभ्राघात कर रहा है, तो श्रपनी कुमतिके भावोंसे क्या वह आरामसे रह सकेगा ? 
नहीं । यही कारण है कि नाम चाहने वाला कभी सुखसे नहीं रह सकता । 
नामचाहकी व्यर्थता--धत तो कदाचित्‌ कुछ पीड़ा हरनेका हेतुभूत हो सकता 
है, कदाचित अपने व्यवहारधमंके चलानेमें सुविधाका आश्रय हो सकता है, क्योंकि स्वास्थ्य 
श्रच्छा रहे तो धर्मकी साधनामें सहायता मिलती है, पर नामसे क्‍या मिलता है ? तोम 
चाहने वाले लोग इसी कारण आरामसे नहीं रह सकते हैं। यह पिशाच ऐसा विकराल 
पिशाच है कि इसके फन्देमें कोई श्रा तो जाय, फिर यह जीवन भर सुखसे नहीं. रह सकता 
है। कभी ज्ञानकी भलक ऐसी आए कि अपनी पर्यायको भी अपने स्वरूपसे उपयोग द्वारा 
दूर निकाल फेंके और केवल पारिणामिक भाव स्वरूप निज चैतन्यस्वरूपका आदर रखे तो 
इसको शाँति हो सकती है। ु 
अश्टाज्ञोक्ी अशुविविनाशकता--यहाँ सम्यग्दर्शनके ८ अ्रंगोंका बर्शोत चलेगा । उन 
८ अंगोंमें शुद्ध भावोंकी घोषणा है। शुद्ध भावको धर्म कहते हैं। जो श्रशुद्धताएँ हैं उनको 
हटालो शुद्धता प्रकट हो जाय । शंका करना, भय करना यह अशुद्धता है। उसके हटनेसे 
निःशंकित अंग प्रकट होता है। इच्छा करना, तिदान बाँधना, इच्छाकी चाह करना, परके 
उन्मुख बनना ये सब संकट हैं, अपवित्नताएँ हैं । इन वाज्छावोंको दूर करनेसे निरकांक्षित अंग 
प्रकट होगा । किसीसे ग्लानि करना उसको तुच्छ समझे बिना नहीं हो सकता है । किसीको 
तुच्छु समझा जाय तभी तो उससे ग्लानि हो सकती है। यही अ्रपविन्नताका परिणाम है । 
यह ग्लानिका परिणाम दूर हो इससे रिविचिकित्सित गुण प्रकट होता है । श्रपवित्रताएँ 
हटानेका ही नाम रत्नत्रय है। सम्यग्दर्शन अपविन्रता दूर होनेसे, मिथ्यात्व दूर होनेसे प्रकट 
होता है। सम्यकूचारित्र मिथ्याचारित्रकी अपविन्रता दूर होनेसे प्रकट होता है । श्रपवित्रताएँ 
दूर हुईं कि इसमें यह भ्रंग प्रकट होने लगता है। मोह बुद्धि होना, मुग्ध हो जाना, विवेक 
खो देना, जिस चाहे के पीछे लगना, भ्रमुक देवसे हित होगा, अमुक गुरुसे हित होगा, वह 


समयसार प्रवचन नवम पुस्तक 333 


देव है या कुदेव है, वह गुरु है या कुगुरु है इसका भी कुछ निर्णाय न होना, ये सब झवि- 
च्रताएँ ही तो हैं। इन अपवित्रतावोंका व होना मुढ्दृष्टि अंग है। कुगुरु किसे कहते हैं, कुदेव 
किसे कहते हैं कि देव तो त हो, गुरु तो न हो और देव गुरु माना जाय वही तो कुदेव 
ओर कुगुरू है ] 

कुदेवत्वका आधार निजका विक्रल्प--भैया ! देव तो यहाँके लोग भी नहीं हैं तो 
क्या ये कदेव कहलाने लगे । जो देव नहीं है उसे कुदेव कहेंगे क्या ? नहीं । जो देव नहीं 
है और उसे देव मानें तो कुदेव है तो कुदेवपना दूसरे प्रभुमें है या उस मानने वालेके श्रात्मा 
की बुद्धिमें है ? दूसरा तो जो है सो है । श्राप भी देव नहीं हैं और स्त्री पुत्र रखने वाले 
जो लोग प्रसिद्ध हो रहे हैं वे भी देव नहीं हैं। सो देव नहीं है यह तो ठोक है पर हम 
लोगोंका नाम कुदेव नहीं पड़ता है, और उनका नाम कुदेव पड़ा | तो इसमें कारण वे नटों 
हैं, इसकी मान्यता है । स्वरूप तो ज्ञानमें ञ्रा रहा है, परिचयप्रें श्रा रहा है कुदेवपनेका और 
मान्यता बना रहे हैं देवपनेकी, इसीको कहते हैं कदेव । और इस पद्धतिसे जो ऐसी जगह है 
क्षेत्रती जगह मान ली है कि वहां जावों तो अपना कार्य सिद्ध होगा, पृत्र होंगे, विवाह होगा, 
मुकदमा जीतेगा, ऐसी बुद्धि रखकर मानना यह भी क्देवपना हुआ कि नहीं ? यह भी 
क्देवपना हुआ क्योंकि कुदेवत्व तो परमें नहीं है। यह कुदेवत्व मानने वालेकी बुद्धिमें है । 
ये सुख दुःख देंगे ऐसा स्वरूप मानते हो, फिर उसे महावीर स्वामी बोलें तो कुदेवका स्वरूप 
तो परिचयमें आ रहा है और देव मात रहे हैं तो इसमें कृद्ेवत्व करता पड़ा कि नहीं ? 
यह बात ओरोंके प्रति है कि देव स्वरूप नहीं है । स्त्री रझे हैं, शस्त्र रखे हैं, शंख चक्र रखे 
हैं, युद्ध करवाते हैं, जहाँ चाहे मौज उड़ाते हैं, यह देव स्वरूप नहीं है और देव माने उसे 
कुदेव कहते हैं। ऐसे ही सर्वत्र घटा लो । शुद्ध दृष्ठि न होना सो मूढ़हृष्टि है। मूढ़हृष्ट 
अ्रपविन्नता है । अपवित्ता के अग्रभ्मावका नाम है अमृढ़ दृष्टि । 
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प्रकट करें तो क्या यह एक व्यक्तिपर अन्याय है ? नहीं । सारी जनतापर श्रन्याय है । यहें 
जनता श्रद्धासे हट गई । धर्ममें कुछ लगनेकी जिसकी भावना है वह यह सोचेगा कि यहाँ 
तो ऐसा ही होता है, कुछ यहाँ तत्त्व नहीं है. यों सोचकर वह श्रद्धासे चिग गया है। “वी 
इसमें उसने हजारों लाखोंपर ग्रन्याय किया । जिसने धर्मात्माका दोष प्रकट किया उसने उत 
भगवंतोंपर श्रन्याय किया । यह अनुपगृहून अपवित्रता है। इसके नाश होनेकोी उपगरूहन 
कहते 
स्थितिकरणका मर्म--जिसमें बल है, सामथ्य है ऐसा पुरुष दूसरे धर्मी पुरुषोंको 
धर्मसे विचलित देखे श्रौर उनको सहयोग न दे, उनको धर्ममें स्थिर न करें श्रौर देखता जाय , 
तो उसके धर्मकी तीब्र रुचि नहीं है । जिसे धर्ममें रुचि होती है वह जानता है कि यो अपने 
धर्मको सम्हाले, अपने स्वभावको सम्हाले वह पुरुष संकटोंसे दूर हो जाता है | वहाँ यह नहीं 
है कि दूसरे मोक्ष जाने वाले तैयार हैं तो हमारे मोक्षका नम्बर देरसे आए । उसमें रुकावट 
नहीं होती है । बल्कि उस धर्मपथपर जाने वालेके प्रति अ्रनुकंपा व गुणस्मरण जगता है तो 
अ्रपने धर्ममें प्रगति होती है । विचलित होने वाले पुरुषकों धर्ममें स्थिर कर देता यही अरप- 
विन्नवाका विनाश है और गिरते हुएको धक्का लगा देना यही श्रपवित्रता है ईर्ष्या । श्रविवेक 
जब जगता है तब जाकर ऐसी परिणति होती है क्रि हो रहा है तो हो रहा है । गिर रहीं 
है तो गिरने दो | उसे छोड़ देनेसे वह और गिर गया । मनुष्यका सववे कुछ बल वचनोंमें है ! 
वचनोंसे ही किसीको सम्हाल ले और वचनोंसे ही किसीको गिरा दे | तन, मन, धत, बचने 
इन सबमें वचनकी चोट बहुत बुरी होती है। और लगता भी कुछ नहीं हैं। लेकिन अविवेक 
का जब उदय है तो अपने वचन अपनेसे सम्हाले नहीं जा सकते हैं। कषाय भीतरमें भरी 
हो तो वचनोंकों ऐसे निकल जाना ही पड़ता है । इन्हीं वचनोंके द्वारा बड़ा अ्रनर्थ हो जाती 
है और इन्हीं दचनोंके द्वारा लोगोंकी सम्हाल हो जाती है । गिरते हुए जीवको गिरने देना, 
देखते रहना, यह भावना न हो कि इसको सहयोग द और इसका परिशाम स्थिर हो जाय, 
तो इसे कहते हैं श्रपवित्रता । पहिले समयमें स्थितिकरणका बड़ा यत्त होता था । आजके 
युगमें जुदी-जुदी खिचड़ी पकाने जेसा ढंग बढ़ गया है | बहुत समय व्यतीत हो जाता, यहें 
पता नहीं रहता कि हमारे मोहल्लेमें धर्मीजन कितने रहते है | पड़ौसमें भी इतना पता नहीं 
रहता है । पढ़े लिखे, ज्ञानी, संत, समझदार गृहस्थ लोगोंका पता ही नहीं है कि कहां कौत 


है ? तो ऐसी अस्थितिकरण होने जैसा ढंग श्रपवित्रता है और इस झपवित्रताके श्रभावकों 
स्थितिकरगा कहते हैं । 


इन सब दोषोंमें और है क्या ? शुद्ध भाव | प्रेम परस्परमें न रहना, प्रेमके बजाय 
_विद्वेष बढ़ जाता, एक दूसरेको न सुहाना--श्रे सब कहलाते हैं भावजन्य श्रपवित्रता । निज 


॒ 
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शुद्ध चेतनका बोव हो तो उस शुद्ध चैतन्य स्वरूपके दर्शन हों । और ऐसी प्रीति जगे कि 
ग्रहो यहाँ तो सर्वे समानता है । जो मैं हूँ सो ही सब हैं! भगवानके लिए ऐसा कह लिया 
जाता है कि जो भगवान सो अहं । जो भगवान हैं सो मैं हुं और श्रपने धर्मीजनोंके प्रति इस 
बातकी ऋलक न आ सके कि अहो सब एक ही तो मामला है । वही सर्वत्र विराजमान है। 
जो यह है सो मैं हूं, जो मैं हूं सो यह है। साधर्मी जनोंसे ऐसा जो घुलमिल न सके उसे 
अपविन्रता कहते हैं। न घुलमिल सके तो न सही, पर अपना ज्ञान तो सही बना लेना 
चाहिए । जिसे अ्रपने चैतन्यस्वरूपका दर्शन हुआ, मुक्तिका मार्ग मिला वह उस मार्गसे चल 
कर वहाँ घुलमिल सकता है। ऐसा वात्सल्य ज्ञानो सतोंके होता है। साधर्मी जनोंपर 
अ्वात्सल्य रखना यह दोष है, और इस दोषके ग्रभावमें सम्यग्दशनका वात्सल्य गुण प्रकट 
होता है । 

अप्रभावनाकी अपवित्रता--लोगोंके बीचमें धर्मात्माजन देखे जा रहे हों और उन 
धर्मात्माजनोंके प्रति अपनी जिम्मेदारी न समझें, अपने हितकी बातपर जोर न दे सकें और 
यथातथा प्रवृत्तियाँ कर डालें यही है अप्रभावना । धर्मकी प्रभावना धर्मात्माजनोंके चरित्र 
द्वारा होती है। सदाचारका एवदम सीधा प्रभाव पड़ता है | पहिले समयमें खजांची प्राय: 
जैन ही पुराणोंमें सुने गए हैं । इतिहासमें मुगल वादशाह हुए तो क्षत्रिय वादशाह हुए तो 
खजांची, कोषाध्यक्ष अथवा सलाहकार संख्याके अनुपातसे कई गुणा अधिक जन लोग हुए । 
श्रौर कचहरीमें गवाही देने वात्रा जेत है इतना ज्ञात होते ही इसकी गवाहीमें कई गुणा 
बल थ्रा जाता था | कारण यह था कि ज्ञान था, वैराग्य था, उदारता थी, संयमका पालन 
था, वाह्य सदाचार, अंतरंग सदाचार उन सबका प्रभाव था। आज देशके झागे श्रब॒ बह 


स्थिति नहीं रही । यह सब अप्रभावना दोषका फल है। तो अप्रभावना अपवित्रता है । इस 
ग्रपवित्रताके ग्रभावमें प्रभावना अंग प्रकट होता है । 
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अब +:शंकित श्रंगका स्वरूप बह रहे हैं । 
जो चत्तारिबि पाए छिंददि जे बंधमोहकरे । 
सो शिस्सको चेदा स्म्प्रादिद्वी मुरोयव्वा ॥२२६॥ 
जो पुरुष ग्र्थात्‌ आत्मा कर्मबंधके कारणभूत मोह भावकों उत्पन्न करने वाले 
भिथ्यात्व, अविरति, व.षाय और योग, इन चार प्रादोंको निःशंकित होता हुआ काटता है उसे 
सम्यग्ह्ष्टि जानना चाहिए । 
संसार विष चृक्षका मूल--मिथ्यात्व, अविरति, कषाय ओर योग, ये चार संसारवृक्ष 
के मूलभूत हैं । संसार इन ही परिशामोंका नाम है, जिनमें मुख्य है मिथ्यात्व | अपने भ्त्मा 
के स्वरूपका यथार्थे परिचय न हो और वाह्य पदार्थोक्रो अपना स्वरूप माने यह सब मिथ्या- 
त्व भाव है । जब यह जीव इतनी बड़ी भूलमें रहता है कि जिसे अपने और परायेका भी 
ठीक ठिकाना ज्ञात नहीं है तो उसका काम संसारमें रलना ही है । और मिथ्यात्व होता है 
तो अविरति कषाय श्रौर योग भी पुष्ट होता है। मिथ्यात्वके नष्ट हो जानेपर भी कदाचित्‌ 
कुछ समय तक अ्विरति कषाय और योग रहता है, किन्तु मिथ्यात्वके भ्रभावमें अविरति 
आदिकमें वह जोर नहीं रहता है जो मिथ्यात्वके होनेपर रहता है । यह अविरतिभाव मिथ्या' 
त्वके साथ हो तो उसमें श्रधिक जोर रहता है । जहाँ यह ही पता नहीं है कि विषयोंसे रहित 
केवल शुद्ध ज्ञानदर्शनमात्र मैं हूं तो वह अविरतिके भावमें ही अपना हित मानेगा सो श्रधिर्क 
श्रासक्त होगा । जो मिथ्यात्वसे रहित ज्ञानी सम्यरहष्टि जीव है उसके जब तक अप्रत्याख्यार्न 
कषायका उदय चलता है तब तक अविरति भाव होता है किन्तु उस अ्विरति मावमें रहकर 
भी, विषयोंकी साधता करते हुए भी हटाव रहता है, वियोगबुद्धि रहती है कि मैं कब इससे 
अलग हो जाऊें ? इसी प्रकार कषाय भावकी भी यही बात है । योग भी मिथ्यात्वके मूलसे 
चलकर आगे भी सिलसिला बनाये रहता है । इस प्रकार इन चारोंका बंधन मिथ्यात्वमें ६९५ 
: रहता है । मिथ्यात्वके श्रभावसे इन तीनोंका बंधन शिथिल हो जाता है । 
निरंग-निस्तरंग आत्मामें रंग व त्रंगका कारण--पेया ! द्रव्यकर्मं और भावकर्म व 
क्षेत्रांशान्तर रूप प्रदेश, क्रिया--इन तीन क्षेत्रांशसे प्रकारके कर्मोंसे रहित आ्रात्माका स्वभाव 
है, पर इस मिथ्यात्व, अरति, व.षाय और योगके निमित्तसे द्वव्यकर्मका भी रूचय होता है, 
'नावकर्म भी प्रकट होता है और क्षेत्रसे ज्षेत्रांतर रूप क्रिया भी चलती है। यों यह-क्र्मोंका 
करने वाला होता है । इसी प्रकार मोह कषायको भी उत्पन्न करनेके कारण है |-ये चारों 
पाद हैं--भिथ्यात्व, श्रविरति, कषाय और थोग । 
.... आतक्त्यका निरखन--मआत्मद्रव्य मोहरहित है,-यह तो शुद्ध प्रतिभासमात्र है । 
ह जेसे पुद्गलके ढेलेमें निरखने चलते हैं तो वहाँ परमाणु मिलता है जो कि पिंड. रूप है; रूप, 
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रस, गंध, स्पर्श भी रहता है | इसी तरह आत्मस्वरूपके अन्तरमें कुछ निरखने चलें तो वहाँ 
क्या मिलेगा ? इन्द्रियोंकी संयतत करके सर्वेवदार्थोसे भिन्‍्त और अहित जानकर उपयोगको 
टूर करके परमविश्रामके साथ निरखो कि श्राखिर इस मुझसे बात है क्या ? जब तक निर- 
खने की बुद्धि चलेगी तब तक कुछ न मिल पायगा । निरखनेका यत्त प्रथम यत्त है। निर- 
खनेके यत्तमें श्रात्माका निरखना नहीं होता है । निरखनेका यत्त एक आत्माके दरबारके 
आँगन तक पहुंचा देना है। बादमें स्वयं ही स्वयंको स्वयंके द्वारा सहज ही बिता यत्व किए 
वल्कि क्रियाके यत्वोंके श्रमके अत्यन्त दूर करनेकी विधिसे यह आत्मा स्वयं निरखनेमें आता 
है । निरखनेका यत्व करना मन काम है और निरखना अनुभवना यह न इन्द्रियका काम है 
ओर न मनक्का काम है। यह आत्माका स्वरूप सहज होता है । इस आत्माको गिरखें तो 
क्या मिलेगा ? केवल ज्ञानप्रकाश । ज्ञानप्रकाशके अतिरिक्त इस झ्ात्मद्रव्यमें और कुछ जानने, 
समभने ग्रहण करनेको नहीं मिलता । 


हच४ समयसार प्रवचन नवम भाग 


उनसे मुझ उत्कृष्ट लोकमें कुछ आना जाना नहीं होता है । ऐसी जीव लोक की परिणतिके 
ज्ञाता हृश रह सकनेका साहस इस सम्पर्दृष्टि पुरुषमें होता है। सारा महत्त्व जाननका है । 
क्तिना ही धन वैभव संचित करलो, कितना ही परियग्रह जोड़ लो पर उस परियग्रहीकी ब्रुटि 
ज्ञानी पुरुषको ही मालूम हो सकती है कि देखो यह है तो केवल अपने रूप, केवल चंतत्यमात्र 
सबसे न्‍्यारा, कुछ भी सम्बन्ध किसी परवस्तुसे नहीं है किन्तु उपयोग द्वारा बहिमुंख होकर 
कितना दूर भागा चला जा रहा है, यह त्रुटि ज्ञानी संत पुरुषको ही मालूम हो सकती है । 
मिथ्यात्वादिकी बाधाक्ारिता--ये मिथ्यात्व, भ्रविरति, कषाय और योग वाधाके 
ही करने वाले हैं। इस जीवका स्वरूप ग्रन्‍ाकुलताका है किसी परके द्वारा इसे बाधा श्रां 
ही नहीं सकती है | अ्रज्ञानी मिथ्याहृष्टि जीव अपने आपमें विकल्प करके अपने श्रापके ही 
विभावोंसे श्राकुलता मचाता है । एक भी अ्रणु यह सामथ्य नहीं रखता कि किसीकी आत्मा 
में मैं परिणति बना दूँ। किसी भी जीवमें यह सामथ्यें नहीं है कि वह जीव किसी जीवमें 
किसी प्रकारके गुणोंकी १रिश॒ति कर दे । सुख दुःख रागद्वेष कठिन कर्मोका उदय निमित्त हो 
सकता है और उनका निमित्त पाकर यह जीव अपने आपकमें रागद्वेष सुख दु:ख श्रादि उत्पन्‍्त 
करनेका असर पैदा करता है। और इस असरके निमित्तभुत होनेके कारण यह उदय भी 
बाधाका करने वाला कहलाता है। किन्तु साक्षात्‌ बाधा करने वाले आत्माके थिंथ्यात्व, 
अधिरति कषाय और योग भाव ही है। इन चारों पैरोंस जिसके बलसे यह संसारमें चक्‍कर 
लगाया करता है उन वादोंका जो उदय दूर कर देदा है उसे नि:शंक पुरुष सम्यम्द्ृष्टि है ऐसा 
जानना चाहिए । 
सम्पग्दश्की निःशंकताका विषय--मिथ्यात्वका तो अभावरूप छिंदना होता है और 
अविरति, कषाय श्रौर योग कहीं ग्रभावरूप छिंद जाता है तो उससे पहिले यह जजंरित हो 
जाता है। मिथ्यात्वक्रा अभाव हो तो यह सम्यरदृष्टि होता है और अविरति आदिक जर्जरित 
हों और आगे बढ़कर इनका भी अभाव हो ऐसी उत्क्ृष्टता बढ़ती जाती है। सम्यंग्हष्ट 
जीव निःशंक रहता है । यह निःशंक क्रिस विषयमें रहता है ? शुद्ध आ्रात्माकी भावनाके 
सम्बधमें । जैसे कोई सांप सामनेसे श्रा रहा हो और वह जगह छोड़कर हट जाय तो उस 
वृत्तिको सम्यक्त्वमें बाधा करने वाली शंका नहीं कहते हैं | कोई लोग तो यह मान लेते हैं 
कि मनुष्य पैदा होता है तो मौज मात्र लेनेके लिए होता है | जैसे बहुतोंने यह बना लिया है 
कि "जिन झालू भटा नहिं खायो, वे काहेको जगमें श्रायो /” जिसको जो सुहाता है वह वही 
गीत बनाता या बताता है| वर्तेमान सुखवो छोड़कर किस सुखकी श्राशा करते हो ? कितना 
. ही बहकाया जाय, किन्तु अपने झ्ात्मस्वरूपके सम्बंधमें रंच भी शंका न हो, ऐसा निःशंक 
' सम्यस्दृष्टि पुरुष होता है। सिगड़ी पास जल रही है ओर चद्दरकी खूँटमें श्राग लय गई और 
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उस चहरको लपेटे ही रहे तो क्या श्राप उसे भला कहेंगे ? नहीं | श्रथवा कोई किसी नदीमें 
से निकल रहा हो, चलते-चलते एक ओर जल अधिक गहरा मिले, और यह मालूम पड़ 
गया कि गडढा है तो हटे नहीं और वह गिर जाय तो यह कोई नि.शंकताकी बात नहीं है । 
किन्तु शुद्ध भ्रात्मस्वरूपके सम्बन्धमें वह सदेव निःशंकित रहता है । 

ज्ञानीकी प्रक्रि[-भैया | वह ज्ञानी पुरुष स्व सम्वेदन ज्ञानके बलसे अथवा आ्रात्म- 
सम्वेदन रूप शस्त्रते, खडगसे इन चारों ही संसारवृक्षोंकी मूलसे छेंद देता है। उस 
निःशंकित ग्रात्माको सम्यग्हृष्टि जानना चाहिए | चूंकि सम्यर्हृष्टि पुस्प टंकोत्कीएणंवत्‌ निइ्चल 
एक ज्ञायकभाव स्वरूपक्रा उपयोगी होता है। अत: कर्मबंधको शंका करने वाले भिथ्याहृष्टि 
ग्रादिक भाव नहीं पाये जाते हैं । भ्रत: वह नि:शंकित रहता है । यह जीव क्या वन सकता 
है ? जो छुदका स्वरूप है उस परमात्माके किसी भी परिणमन रूप बन सक्ता है, अ्रपने 
स्वरूपके विरुद्ध कुछ भी परिणमन नहीं कर पाता है। तो होगा क्या ? उसके ये अनन्त 
गुग॒ हैं, उन अनन्त गुणोंका परिणमन ही होगा श्रीर कुछ नहीं हो सकता । यह पूर्ण 
निद्चितत है। इस पर किसी भी परपदार्थसे ग्रापत्ति नहीं आती है । हम ही अपने विभाव 
भयकारी बनाते हैं तो क्लेग पाते हैं। और यह भयकारी विभाव तब बनता है जब अपने 
ही कर्तापगको, कर्मफलकोी और करण क्रो भूल जाते हैं । 
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बनाया कि जिस उपादानसे मूर्ति बनी उसका रबरूप एकत्व स्वरूप है । लगाव वाली मूर्ति 
जनसिद्धान्तमें निषिद्ध है। कागजकी बनाना, गोब्रकी बनाया, मिट्टीकी बनाना यह सब 
निषिद्ध है । दूसरी वात यह है कि मिट्टी, गोबर, कागजसे बनाई हुई मूर्तिमें विनय नहीं रह 
सकती है । उसका टूटना फूटना न देखना हुआ तो पानीमें सिराया जायगा । कुछ तो करना 
ही पड़ेगा । वह स्थिरतासे नहीं रह सकती । उस देवकी स्थापना अस्थिर तत्त्वमें हो और 
श्रगर वह हूटती फूटती फिरे या इस भयसे सही पानीमें सिरवाये तो यह देवका अ्रविनय है । 
प्रभुकी स्थापना पाषाण प्रतिबिम्बमें ही चिर-स्थायी रह सकती है । ह 
पापाणविम्वसे रहस्यमय शिक्षा-- यह प्रतिबिम्ब यह भी शिक्षा देता है. कि जैसे हम 
किसी वस्तुके द्वारा बजाए हुए नहीं हैं किन्तु जो पहिले थे सो ही श्रब हैं। जो पाषाणका 
बड़ा शिलांखण्ड रखा हुआ था या उसके भीतर जिस जगह मैं था मातो प्रतिबिम्ब पुरुष बन- 
कर कह रहा हो परसोनीफिकेसन अलंकारसे कि मैं उस बड़ी शिलामें जहाँक। था वर्शका अब 
भी हूं, उस चीजको छोड़कर नहीं बनता हूं, मुझे कारीगरने नहीं बनाया है | मैं जो श्र 
व्यक्त हूँ सो पहिलेसे बना बनाया हूं । मैं पहिले अ्रव्यक्त था । अब मैं लोककी निगाहमें व्यक्त 
हो गया हूँ । यहां कह रहा है पाषाशाबिम्ब । कारोगरने मेरे स्वरूपको पहिचाना कि उस 
बड़े पाषाराखण्डमें यह विराजा है, मेरे इस स्वरूपको ढकने वाले जितने पाषाण थे, जितने 
अवयव थे उनको कारीगरने हटाया | और समस्त ग्रावरक अवयव जब धूट गए तब मैं सब 
लोगोंकी निगाहमें प्रकट दिखने लगा । हम तो उतने ही वहाँ भी थे यहाँ भी हैं। हम नये 
नहों बने, चीजोंके लगावसे नहीं बने । 
सावधानीके तीन कारण--पाषाएबिम्ब कह रहा है- हाँ यह बात अ्रवव्य है कि 

मुझे पहिचानने थाला कारीगर बड़ा चतुर था । उसने पहिचाना और आझावरकको ऐसी साव- 
धानीसे हटाया कि मेरा आघात न हो जाय । पहिले तो बड़े-बड़े पाषाणोंको हटाया, उस 
समय भी हमारी भक्तिवश जितनी चार ए उतनी सावधानी रखी । बड़ी हथोड़ी और बड़ी 
छेनीसे हटाया आवरणको । बड़ा आवरण हट चुकनेपर छोटी छेनी और छोटी हथौड़ीसे 
छोटे-छोटे आवरण भी दूर किये । उसमें भी हमारी भक्तिवश उसने बड़ी सावधानी बर्ती । 
अब जब मध्यम प्रकारके आवरणा हट गए तब उसने अत्यन्त भ्रधिक सावधानी बर्ती। 
बिल्कुल पतली छेनी और हथौड़ी लेकर नाम मात्रकी चोट देकर बड़ी सावधानीसे सुक्षम 
भावरणोंकी हटाया । इतना काम कुशल कारोगरने किया था। उसने मुझे नहीं बनाया । 
मैं तो वही हूं जो पहिले पाषारामें अव्यक्त था । हे दशक ! हे भक्त ! तू भी अ्रपनेको सम्हाल | 
तू भी वही है जो अ्रनादिसे है श्रौर तू जब परमात्मत्व पायगा तो कुछ नई बात न पायगा-। 
जो है सोई होगा । विषयकषायोंके श्रावरणोंको तू हटा । प्‌ तो स्वयं सिद्ध परिपूर्ण स्वरूप 
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वाला है, आवरण दूर होनेके साथ ही तू व्यक्त हो जायगा ऐसा यह प्रतिविस्व उपदेश डे 
रहा है मानो । 
प्रशुस्थापना पुरुषमें न किये जानेका कारश--यह मूर्ति या स्थापना किसी अन्य 
पुरुषमें नहीं की जाती है कि बना दें महप्वीर स्वामी किसी लड़केको । बह रागी है, ४ैपो है 
श्रविवेकी है, कुछले कुछ वचन बोलने वाला है। महावीर स्वामीका नाटक पूरा हो चुु़ने 
पर वह लड़का मूंगफलीकी गलियोंमें मूंगफली माँगता फिरे तो क्या वह भ्रश्चुकी विलय है ! 
नहीं । जैसे एक बार राष्ट्रपति देशका बना दिया जाता है. तब उसका जितना जीवन शेष है 
तब तक राष्ट्रपतित्व मिटनेके बाद भी उसका प्ादर करते हैं । सरकार उसे बेठे बेठे पेंशन 
देती है। जिससे लोग यह न कह सकें कि ये भारतके राष्ट्रति थे, और आज खेती करके 
भी पेट नहीं भर पाते हैं। तो हम किसीमें प्रभुकी स्थापना कर दें और वह फिर दर-दर 
भीख माँगता फिरे तो क्या यह प्रभुक्ी विनय है? तो कितनी बुद्धिमानी से यह मूर्तिका 
विधान बना हुआ है । उस मूतिवत्‌ निश्चल ज्ञान स्वभावरूपका परिचय हैं ज्ञानीकी तो 
कर्मबंधकी शंका करने वाले मिथ्यात्व श्रादिक भाव नहीं होते हैं, श्रतः यह निःशंक्र है, इसके 
शंका, बंध नहीं है, शंका ही नहीं है अ्रत: इसके निरन्तर निरजरा ही चलती है। 
उपदेशोका प्रयोजन--जैनसिद्धान्तमें जितने भी उपदेश होते हैं उत उपदेशोंका 
: प्रयोजन स्वन्नावहृष्टि करानेक्रा है। यह जीव स्वभावहृष्टिके बिता जगतमें श्रवा तक मिथ्यात्व 
प्रस्त रहकर अनेक संकट भोगता चला आया है । संसारके संकटोंको दूर करवेका उपाय है 
तो केवल एक स्वृभावदृष्टि है) इसी कारण जितने भी उपदेश किसी भी अनुयोगमें हों--- 
प्रवामानुयोग करुणानुयोग, चरणानुयोग अ्रथवा द्रव्यानुयोग और उतमें भिन्‍त-भिन्‍न प्रकारसे 
कितने भी कथन हों, उत सबका प्रयोजन स्वभावहष्टि निकालना चाहिए। जिस जीवको 
स्वभाव हृष्ठ होता है वह ति:शंक रहता है क्योंकि वह जानता है कि मेरा स्वरूप स्वतः 
सिद्ध है, इसमें परचतुष्टयका प्रवेश नहीं है। इसका कोई गुण इससे पृथक नहीं हो 
सकता है । यह परिपूर्ण स्वरक्षित है। ऐसा चोध होनेके कारण वह नि:शंक रहता है और 
इसही बोधके कारण उसके किसी भी प्रकारके भोग व वेभवकी इच्छा नहीं उत्पन्त होती 
है । श्राज उसी निःकांक्षित श्ंगका लक्षण कह रहे हैं | 
जो हु ण करेरि कंख कम्मफलेसु तह सव्वधम्मेसू । 
सो णिक्कंखो चेदा सम्मादिट्टी मुरोयव्यों ॥२३०,। 
कि 2 2 जाति कप जज 
अंक डक लेट तोता न्‍ हि नष्काक्ष सम्यस्दृष्टिके कांक्षा- 
कृत बंच नहीं होता है । 


५0 समयसार प्रवचन नवम पुर्तौक 


इच्छाके विवरणका ज्ञापन--इच्छा होना आ्रात्माका स्वभाव नहीं है | जैसे कि अभी 
बताया गया था कि जैनसिद्धान्तके उपदेश्ों का मूल प्रयोजन स्वभावदृष्टि करतेका है । जसे 
कि पदार्थके स्वरूपके कथनमें जहाँ स्पाद्वादका पुट न हो वह कथन. प्रमारा नहीं होता, इसी 
प्रकार जिस कथममें प्रयोजन स्वभाव हृष्टिका न हो या सुननेका. प्रयोजत स्वभावदृष्टिका ने 
हो तो वह अपने लिए उपदेश नहीं हुथ्ना | पदार्थोके स्वरूपका भी जिंतना बणने है वह 
वर्णन भी स्वभावहृष्टि करानेके लिए है, न कि शैसे कहावत है कि ठाढ़े बैठे वनियाका बेटा 
बैठा तराजुके बाट यहसे वहाँ रखे । खाली समय है तो बाटोंसे. बाट तौलता है श्रौर अ्रपवा 
समय विताता है | इसी तरह यहाँपर सर्वेरचनाश्रोंके परिज्ञान करते रहना, उस श्रोर बाह्य 
दृष्टि करना, लो यह है, यह ऐसा है, इस तरह जानते रहनेसे कार्य सिद्ध नहीं होता । समग्र 
उपदेशका प्रयोजन स्वभावहष्टि करामेका है। जहां विभावक्रा लक्षण किया है, स्वरूप 
वर्णन किया है वहां भी समस्त विवरणका प्रयोजन स्वभावहृष्टि करानेका है। जरा इच्छाके - 
स्वरूपपर दृष्टि करो । 72.०५ 

इच्छाके स्परूपका विवरण--इच्छाका परिणाम आत्मामें ग्वरसतः नहीं होता है। 
यद्यपि है श्रात्माके चारित्र गुणकी विकारपरिणति | पर ऐसा नहीं है कि आत्मामें इच्छा या 
सभी विभाव भाव झआात्मामें स्वभावसे बंबे हुए हों--शऔर एकके बाद एक पर्याय बंननेका 
इसमें स्व॒रसत: श्रधिकार हो । किन्तु कर्मोदयका निमित्त पाकर आत्मभूमिमें इच्छाका विकार- 
रूप परिणमन होता है । ऐसा भी नहीं है कि जब आत्मामें विभावपरिणमन होते हो तब 
कर्मोदयको हाजिर होना पड़ता हो । जितने भी पदार्थ हैं वे सब अ्रपने आपके स्वरूपमें रत 
हैं । एक दूसरेके सत॒के कारण श्रपनी परिणति किया करता हो, ऐसा कोई पदार्थ नहीं है, 
पर अपने विकारपरिणमनमें एक दूसरेका निमित्त होता है । अब इस वर्णनमें भी हम स्व- 
भावदृष्टिका प्रयोजन क॑ंसे निकाल सकते हैं ? देख लीजिए । यह इच्छा मेरे स्वभावसे नहीं 
उत्पन्न होती, कर्मोदयका निमित्त पाकर यह इच्छारूप परिएामन होता है, श्रतः इच्छा मेरे 
अ्न्तरका परिरणाम नहीं है । इस विभावसे इस दृष्टिकी उपेक्षा होती है और स्वभावदष्टिमें 
इसे प्रेरणा मिलती है । ; ४ 

अध्यात्ममें जानने य. नयोका विव ण--अध्यात्ममें जानने योग्य नय चार हैं-- 
परमशुद्ध निश्चयनय, शुद्ध निश्चयनय, अशुद्ध निश्चयनय और व्यवहारतय | इन चारों नयों 
का प्रयोजन स्वभावहृष्टि करानेका है। परम शुद्ध निशचयनयमें साक्षात्‌ प्रयोजन पड़ा हुश्रा 
है। परम शुद्ध निश्वयनयका विषय है वस्तुके श्रखण्डस्वभावका देखना, वस्तुके स्वभावका- 
भेद न करके स्वभावमात्र वस्तु निरखना यह परम शुद्ध निश्चयनयका कार्य है। परमशुद्ध 
निशुचचयनयने सीधा स्वभाव दृष्ट कराया | छुद्ध निश्चयका विषय है जो. पर्यायत: शुद्ध है, 
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जैसा जुद्ध प्रभु है, परमात्मा है, उस शुद्ध प्रभुको शुद्ध पर्याय परिणत निरखना और उस 
शुद्ध पर्यायका विकास उन्हींके स्वभावसे होता है, इस तरहकी युक्ति सहित निरखना | इस 
शुद्ध निश्वयनयके निरखमेमें चंकि वह पर्याय स्वभावके अनुरूप है श्रत: उस पर्यायके ख्रोतभूत 
स्वभावकी हृष्टि कर लेना सुगम कार्य होता है। 
अशुद्धनिश्वयनण्से स्वभाव देखनेकी पद्धति--तीसरा नय है भअशुद्ध 32 । 
अशुद्ध निश्चयनयका यहां विषय है श्रशुद्ध पर्याय परिणत आात्मद्रव्यको निरखना और इस 
पद्धतिसे निरखना कि अ्रशुद्ध परिणति किसी अन्य द्रव्यसे तहों होती है, किन्तु इस निजसे ही 
होती है जिसमें यह अशुद्ध परिणति है | ऐसा देखना शुद्ध जिशलक का काम है | ये द्ष्टियां 
- हैं। सभी हृष्टियां अ्रपता-अपना कार्य करनेमें समर्थ हैं, दूसरोंके कार्यकी परवाह वहीं करतीं । 
समन्वय प्रमाण करता है | अत्र यह देखिए कि अशुद्ध तिश्वयतयकी हृष्टिसे वम्तुको निरखते 
हैं । इससे स्वभावहृष्टिका प्रयोजन सिद्ध होता है या नहीं ? अशुद्ध निश्वयनयमें यें निरखे गए 
* जीव हैं-- इनमें यह राग परिशमन है। यह रागपरिणमन इस जीवके चारित्रभुशके विकार 
रूप है और यह रागादि परिणति इस चारित्र गुणाकी विक्त आज हुई । यह अजुद्ध 
निश्वयतयका विषय है| निशचयनय केवल एक वस्तुकों देखा करता । ह नहीं 
देता है और न वहां दोका सम्बंध देखा जाता है| इस अशुद्ध निश्चयकी द्श्मिं जहा हे 
देखा गया कि ये राग क्रोधादिक पर्यायें आत्माके चारित्र शक्तिकी परिणतिसे हुई तो ऐसा 
निरखनेमें चारित्रशक्ति मुख्य हो जाती है और होने वाली परयोधि आग हा जा 52078 
ऐसा निरखते हुएमें यथ्शज्ीघ्र पर्यायसे हटकर पययिके खतिश्वत बह धक्तिपर उपयोग पहुंचता 
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पर स्वभावदृष्टिके लिए हमें उत्सगजाहुता है । 
ज्ञानीकी लीलामें स्वभावदशशन--भेया ! जैनसिद्धान्तमें कितनी ही जगह निश्चयनंय 
के उपायने स्वभावहश्टिमें पहुंचाया है और कितनी ही जगह व्यवहारनयका वर्गान करके स्व- 
भावहृष्टिपर पहुंचाया है। जैसे किसी खेलमें निपुरा बालक जो बहुत अधिक निपुरा है उस 
खेलको खड़े, बैठे, डोलते हुए 'ेढ़े मेढ़े किसी भी प्रकारसे श्रपने खेलको खेलता है । इसी 
प्रकार ममेरूपसे स्वभावका परिचय पाने वाला ज्ञानी पुरुष किन्‍्हीं भी नयके उपायोंसे था 
किन्‍्हीं भी वर्णानोंसे, किन्हीं भी कथनोंसे अपनी स्वभावहंश्कों कर लेनैसे उसके विलासकों 
उत्पन्न कर लेता है । 
निःकांक्षता पानेकी रीति-- यहाँ निःकांक्षित अंगका वर्णन चल रहा है ! सम्यरह्ि 
जीव किसी भी कर्मफलमें और वस्तुधर्ममें कांक्षाको उत्पन्न नहीं करता है। इस जीवपर 
सबसे महान्‌ संकट है तो विकल्पोंका संकट है। बाह्य पदार्थोसे संक्रट नहीं आते हैं। ते 
नहीं है तो संकट है ऐसा नहीं है किन्तु जीवमें विकल्प मच रहा है यह संकट है । यह विकल्प 
केसे टूटे ? इसके टूटनेकी रीति निविकल्प निज स्वभावके दर्शन करनेमें है । अब निविकल्प 
निज स्वभावके दशेन कैसे हों, इसका उपाय दो पद्धतियोंगें बताया है । एक तो यह बतलॉते 
हैं कि है श्रात्मन्‌ तेरा जो कुछ है वह तुभमें है, तेरा जो कुछ बनता है तुभसे बनता है, तैरा 
परमें कुछ नहीं होता है। तुभमें परका अ्रभाव है परमें तुझका अ्रभाव है, ' ऐसे एकत्वकी 
मुख्यतासे आत्माकों निज स्वभावके दर्शनमें पहुंचाया जाता है, विभावसे हटनेकी दूसरी 
पद्धति यह है कि जो ये विकल्प उत्पन्त हो रहे हैं थे विकल्प तेरे मिजकी चीज नहीं : हैं । 
ये कर्मोदियका: निमित्त पाकर हुए हैं | तेरा तो टंकोत्कीर्णवर्त्‌ स्वरससे जैसा सहज: स्वभावरूप 
है वेसा ही तेरा स्वरूप है। पर“ये जो विक्रार आ्राए है ये :कर्मोदय -विपाक प्रभव-भाव हैं, ये 
भेरे स्वभाव नहीं है | ऐसे व्यवहारनयके उपायसे स्वभावदृष्टि तक पहुंचनेकी पद्धति भी यह 
सम्यग्हष्टि करता है । जब तक नि्विकल्प शुद्ध ज्ञानमात्र आत्मस्वभावकी दृष्टि नहीं जगती 
है तब तक वह आत्मीय आनन्द नहीं प्रकट: होता, जिस आनन्दमें सामर्थ्य है कि भव-भवके 
संचित कर्म भी नष्ट हो जाते" है । यह सम्यग्दृष्टि जीव शुद्ध श्रात्माकी भावना:कर रहा है । 
और उसी भावनाके परिणाममें परम आनन्दंकी परिणतिमें तृप्त हो रहा है । 
ज्ञानीके प्र।धोव व विनाशीक खुखंमें अनास्था-जो ज्ञानी: अनुपम स्वाधीन आनन्द 
को प्राप्त कर चुका हो वह पराधीन विनाश्ीक सुखंकी वाजूछा कंसे करे ? थेःजगतके सुख 
'पराधीन हैं | प्रथम तो इस सुखका मुख्य कोरण कर्मोदयः है। कर्मोदिय श्रनुकूल हो तो यह 
सुख प्राप्त हो । फिर बादमें तो-सुखके लिए आश्रयभ्रूत वे अनेक पदार्थ जुटाने चाहिएँ । 
सो कर्मोके उदयको जब नोकम नहीं मिलता तो वे.करम भी संक्रान्त हो जाते हैं | यह सुख 
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पराधीन है | पराधीन ही सही लेकिन जब मिला तब तो अच्छा है ना ? ऐसा न सोचना 
चाहिए क्योंकि जो सुख उत्पन्न होकर नष्ट हो जाने वाला हो, जो विताशीक हो उसके पाने 
का क्या आनन्द है ? सम्यग्हष्टि जानता है कि संसारका सुख मिलता है तो वह नियमसे 
यथाशीघ्र नष्ट हो जाया करता है। अतः सम्यग्हष्टिको जगतके सुखका श्रादर नहीं 
होता है । 

इन्द्रियज सुखमें दुःखबहुलता--कोई कहे कि पराधीत सही और विनाशीक सही 
मगर जिस क्षरणाकों सुख मिल जायगा उस क्षण तो मौज यह जीव पा ही लेगा । सो इतनी 
भी बात नहीं है । कोई भी जगतका सुख ऐसा नहीं है जिसके भोगनेके बीच-बी त्रमें दु:ख न 
आया करते हो | कोई भी सुख ऐसा नहीं है। धनके कमानेका सुख है तो उसके श्रर्जवके 
बीच-बीचमें कितने ही संकट आया करते हैं। कोई समारोह करनेका सुख है, प्रृश्नक विवाह 
है, वारात वड़ो ठाठबाटसे जा रही है तो कया उस पुत्रका पिता या जो अ्रधिकारी माना 
जाय, जो अपनेको सुखी समभता हो, या बह दूल्हा ही स्वयं क्या एक दो घंटे या आ्राधा घंटे 
लगातार सुखसे रह सकता है ? नहीं। बोच-बीचमें उसे कितने ही दुःख भोगने पढ़ते हैं । 
अधिकारी तो अम्ुकको मनाए, ग्रमुकको मनाए, कोई नाराज हो गया तो उसके हाथ जोड़े । 
भैया ! आपको जाता ही पड़ेगा । आपके जाये बिना काम ठीक न होगा । कितनी कितनी 
वातें करते हैं ? -सुखमें कौन रह पाता है ? सारे लौकिक सुत्च दुःखसे भरे हुए हैं। भोजन 
भी कोई करता हो तो प्रथम तो जो तृष्णा लगी है, आसक्ति लगी है, उसके मारे सब 
आनन्द किरकिरा हो जाता है। दुःखसे ही कौर उठाता है। क्षोभसे भरा हुआ होकर वह 
भोजन कर रहा है | कौनसा सुख ऐसा है जो निरन्तर शांतिको बहाता हुआ उत्पन्त होता 
है ? ये समस्त सुख दुःखोंसे भरे हुए हैं और फिर इतना ही इनमें अनर्थ नहीं है। यह भी 
ग्रन्थ है कि पापबंध करा देता है। श्रागामी कालके लिए भी सुखका साधन जुटाकर यह 
सुख जाया करता है । ऐसे सखमें सम्यग्हष्टिको आदर नहीं होता है | 
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करता है। कहते भी हैं कि पुण्यकी श्राशा रखनेसे पृण्यवंध नहीं होता है किन्तु विशुद्धिक 
शुद्ध प्रतापसे इस जीवके पृण्य कार्य होता है, पर उत पण्य कार्योंमें यह आशा नहीं रखता है 
कि मुझे पृण्य बँधे अथवा इस पण्यके प्रतापसे मेरी आगामी स्थिति उत्तम हो ऐसी वाल्छा 
ज्ञानी पुरुष नहीं करता है । 9) 2 
घानीका आशय--ज्ञानी सब प्रकारके वस्तुधर्मोंमें अथवा कुधर्मोमें वाञइुछा उत्तन 
नहीं करता । सिथ्यात्वरूप कोई कुधर्म चमत्कार सम्पन्न होनेसे कायर जभोंकों सत्मथकी 
दृष्टिसे विचलित कर सकनेके कारण है ऐसे कुधर्ममें उसवी वाजञ्छा उत्पन्न वहीं होती । ग्रक 
में लौकिक चमत्कार न सही मुझे लौकिक चमत्कारकी आवश्यकता नहीं है । मुभे तो एक 
स्वभावदृष्टि चाहिए जिसके प्रतापसे संसारके समस्त क्लेशोंसे मुक्त हो सकूँ । ज्ञानी पुरुषको 
भोगोंमें भ्रथवा भोगोंके कारणाभूत पृण्यब्ंधमें, उत चमत्कारोंसे भरे हुए धर्मोमें वाञ्छा नहीं 
होती है। वह ही आत्मा सम्यर्ृष्टि है जो संसारके सुखोंकी वाञ्छासे रहित है । जिसके 
विषय सुखोंकी वाञ्छा नहीं है, इच्छा नहीं है उसके विषय सुखोंके इच्छाकृत बंध नहीं होता 
है । बल्कि विषय सुल्लोंकी इच्छा दूर होनेके कारण स्वयं सम्वररूप भाव होनेसे पूर्व संचित्त 
कर्मोकी निजेरा ही होती है। इस तरह सम्यग्हश्टिके निःकांक्षित अ्रंगमें वाडछारहित स्वरूप 
बताया गया है । 
धर्म धारणके प्रयोजनमें भोगेच्छाके स्थानका अमाव--छहढालामें निःकांक्षित अ्ज्ञुके 
स्वरूपमें लिखा है--'चारि वृष भव सुख वाञनछा भावे 7 धर्मंधारण करके भव सुखकी इच्छी 
न करना सो निःकांक्षित श्रंग है। कहीं ऐसा नहीं है कि सम्यग्हष्टि जीवके किसी प्रकारकी 
इच्छा ही न उत्पन्त होती हो, व्यक्तरूप इच्छा छठे गुणस्थान तक चलती है, पर धर्मंघारण 
करके उन धर्मोके प्रयोजनमें किसी प्रकारके संसारी सुखकी इच्छा करना यह ज्ञानी १ररुपके 
नहीं होता है। धर्मकाय करता है, पुण्यकाये करता है, स्वभावहृष्टिकी महिमा जानकर उस 
स्वभावदृष्टिकी महिमा जानकर उस स्वभावका जहाँ पूर्ण विकास है ऐसे परमात्मप्रछ्ठुकी भक्ति 
में गदगद होकर वंदना ओर स्तुतिमें, स्तत्रनमें प्रायदिच्तरूप यह अपनी आत्मनिन्‍्दा कर लेता 
है और प्रभुके शुद्ध स्वरूपको देखकर बड़ा आल्हाद उत्पन्त करता है। ऐसी बंदना, स्तुतिके 
प्रसंगमें यह जीव रहता तो है मगर उस कार्यसे मेरेमें पुण्य बंधे अथवा मुझे ऐसी-ऐसी स्थिति 
मिले इसकी रंच इच्छा नहीं होती है । . 
ज्ञानी ग्ृहस्थके मूलमें निरीहता--सम्यम्दष्टि जीव भी जो गृहस्थ है तो दुकान क्यों 
जाता है ? क्‍या थोड़ी बहुत मनमें यह बात न आदी होगी कि काम करना है ? कुछ. आ्राय 
- होना चाहिए | वह निरूद्देश्य ही जाता होगा क्‍या ? इच्छा होती है वह विकार है, कमजोरी 
« है | पर धर्मेधारण करके उसने अपने जीवनका उद्देदय ही इस चीजको बनाया ऐसी ज्ञानी 
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के प्रवृत्ति नहीं है | मेरे जीनेका उद्देश्य यह है कि खब धन जोड़ लें, ऐसा ज्ञानीके भाव 
नहीं रहता है। अथवा पूजा पाठ धर्मध्यान गुर सेवा आदिक रखें यह प्रयोजन रखे क्रि मेरे 
सब प्रकारका आराम और वुशलताएँ रहें ऐसा ज्ञानीके परिणाम नहीं होता है। यह ज्ञानी 
पुरुष निकांक्षित होता है । इसके कांक्षाकृत दंध इसी कारण नहीं है कि वह अन्तरमें इसकी 
वाज्छा नहीं रखता, किन्तु परिहरण स्वभाव होनेसे, उन सबसे हटा हुआ परिणमन बनाने 
वाला होनेसे उसके पूर्व संचित कर्मोक्री निजेरा होती है । यों नि:कांक्षित अंगके प्रकरणामें 
सम्यर्हष्टिको निरीहताकी मूर्ति, इच्छारहित मृति जानो, इस तरहका स्वरूप दिखाया है । 
ज्ञानीके वे पयिक सुखसे उपेक्षाक्ा कारण--जो जीव कांक्षा आदि भाव रहित निज 
शुद्ध श्रात्माका सम्वेदन करता है, ज्ञानमात्र स्वरुपमें अपने आपको निहार कर उत्कृष्ट 
देखता है, उसीके साथ लीला करता है, उससे जो ग्रानन्द प्राप्त होता है उस आनंदमें स्थित 
हुए ज्ञानी पुरुषके वेषयिक सखोंसे प्रीति नहीं होती है । इस ज्ञानीने ऐसा कौदसा बल पाया 
जिस बलके कारण यह “िरन्‍्तर स्वाधीन आनन्दरसमें तृप्त रहा करता है ? वह बल है 
शुद्ध ज्ञानस्वभावके दर्शनका । जगतमें जितने भी समागम हैं उन समागमोंसे श्रात्मामें न कोई 
सुधार होता है और न कोई बिगाड़ होता है। कम बिगाड़ होनेका नाम सुधार है। लेकिन 
कहा जाता है कि जऊसे १०४ डि० बुखार हो और कभी दो डिग्री बुखार कम हो जाय तो 
चह बुखार वाला अपनेमें सुखका अनुभव करता है। कोई दूसरा पूछे कि अब कैसी हालत 
है तो वह कहता है कि हाँ ग्रव अच्छी हालत है। वस्तुत: बुखार तो भ्रव भी है लेकिन 
वुल्लारकी जो कमी है उसमें सुखका अनुभव करता है। इसी प्रकार जगतमें वाह्य पदार्थों 
कहीं सुख नहीं है किन्तु जब कभी दु:खोंरें कमी होती है तो उसे सुख कहा करते हैं । 
वस्तुत: सख नहीं है । सख तो ग्ात्माके छझुद्ध ज्ञायकस्वरूपके अवचृभवमें ही है । 
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सत्त्व भी कम हो जाय तिस पर भी यदि शुद्धस्वभावकी हृष्ठि नहीं जगती है तर श्रांत्माममें 
सम्यवत्व नहीं होता । 

सम्पक्त्वकी महिम्ा--सम्यक्त्वकी महिमाके सम्बंधमें समंतभद्गस्वामी ने कहां है कि 
सम्यवत्व समान तीन लोक श्र तीन कालमें श्रेयस्कर कुछ भी वस्तु नहीं है और मिथ्यात्व 
के समान तीन लोक तीन कालमें श्रेयस्कर वस्तु और कुछ नहीं हैं। लेना न देना, पी 
सब अपने अपने सतमें हैं; लेकिन अज्ञानी जीव . प्रत्येक पदार्थके सम्बन्धमें ऐसे ओत्मीः 
विकल्प करता है कि वह सवे जगतकोी अपना बनानेमें उत्सक रहता है। ज्ञानी जीवेक 
समस्त परवस्तपर नजर आती है इसलिए उसके वैराग्य निरन्तर रहता है। ज्ञानीके या 
प्रतीति है कि मेरा ज्ञानस्वरूप समस्त परपदार्थोसे और परभावोंसे हटा रहनेका स्वभाव 
रखता है । यह स्वभाव कभी भी किसी विभाव या परपदार्थमें मिल नहीं सकता । ऐसे 
ग्रछ्ूता निर्लेप अवंध आत्मस्वभावक्ो निरखने वाला ज्ञानी पुरुष विभावमें व परंपदार्थमे 
मुग्ध नहीं हो सकता । उसे तो कल्याणमय केवल ब्रपना स्वरूप ही दृष्ट होता है । 

पञ्चपसधेष्टीकी उपासनामें ज्ञानीका मूल उद्देश्य--मैया ! पंचपरमेष्ठीकी आराध॑नोमें 

ज्ञानी जीव श्राता है वहाँ भी इसका प्रयोजन आत्मस्वभावका दर्शन है | वह परमेंष्ठियों 
को ही आत्मविकासके रूपमें समझता है। इस परमेष्ठियोंमें सर्व प्रथम साधु परमेष्टी होती 
है । सर्वे आरम्भ परिश्रहके त्यागसे पहिले श्रात्मामें परमेछ्वित्व नहीं उत्पन्त होता है। ये ज्ञांवी 
गृहस्थ जो भी साधु हैं वे पहिले घरमें तो थे ही । पैदा तो जंगलमें नहीं हुए । भर्ले ही कोई 
बचपनसे ही ८ वर्षकी ही उम्रसे साधु बना हो पर था तो वह घरमें ही । कोई साधु ऐसे 
हुए हैं कि जब से पेदा हुए तबसे ही उन्होंने कपड़ा नहीं पहिना । हुश्ना क्या कि बचपन 

में ही उनके माता पिता ने किसी मुनिके साथ पढ़नेको रख- दिया तो मुनिके संधर्में भी 
नग्न रहते हुए बच्चेकी शकलमें पढ़ता रहा और पढ़ते ही पढ़ते-छोटी उम्रमें, मांनों ८ वर्ष 
की उम्रमें ही उसे बोध होता हैं, सम्यकत्व जगता है और संयम धारण कर लेता है तो 
उसने तो कपड़ा कभी भी नहीं पहिला । ऐसे भी साधु हुए हैं पर उत्पत्ति और सार पालन 
पोषण तो;प्राय: मलुष्योंक। घरमें ही होता है । 

साधुताका प्रारस्थ--ग्रहस्थ ज्ञानी पुरुष सम्यग्ज्ञानके जगनेसे जब विरक्त होता है 
तब आरम्भ परिग्रहका परित्याग करंके साधु बत ग्रहरणा करता है। साधुका स्वरूप ऐसा है 
कि जो आत्माकों निरन्तर साधता रंहे वह साधु है । साधुकी वृत्ति प्रवृत्ति मात्र आत्महितके 
लिए होती है। वह किन्‍्हीं भी वोह्य परिकरोंसे प्रप्नन्न नहीं रहता । बह किन्‍हीं भी शिष्य 
आदिककी -सेवासे अथवा भक्त क्षावक ज ऐेंसे अपनेमें गौरव नहीं अनुभव करता.। साधु तो 
निरन्तर आत्मतत्त्वके दर्शन किया करता है | ऐसे प्रात्मतत्वके साधक साधु पुरुष जब अनेक 
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साधुवों द्वारा प्रभाशित और हितकारी माना जाता है तब विसी आचायेके द्वारा दिए गए 
पदसे या समस्त साधुवों द्वारा चुने गए की विधिसे कोई आचार्य होता है। आचार्य परमेष्ठी 
भी इतने विरक्त होते है कि उनके द्वारा लोकमें कल्याण भी हो जाता है और अपने स्वभाव 
की दृष्टिसि चिगते नहीं । 

: बहिएखी इत्तिमें साधुताका अक्राध--यदि कोई साधु लोककल्यारामें हो लग जोय, 
दिष्य आदिकके संग्रहमें ही लग जाय, बाहरी व्यवस्थामें ही लग जाय और अपने हिंतकी 
कोई वृत्ति न करे तब वहाँ आचार्यपरमेप्ठित्व तो दूर रहो सम्यवत्वका भी संशय है । साधु 
उसे ही कहते हैं जो ज्ञायकंस्वरूप निजञ्मात्मतत्त्वक्ी साधनामें निरन्तर रत रहता हो । जिसे 
केवल एक ज्ञानमात्र आ्रात्मस्वरूप ही लक्ष्यमें रहता है उसे साधु कहते हैं । कोई राग मोहमें 
ग्रन्‍्त हो प्रौर गृहस्थ भी इसी प्रकार ग्रस्त है, फिर उनमें परमेष्ठिता कहाँ श्रायी, पृज्यत्ता 
कहाँ श्रायी ? 

... अतावधानीका फल दुनिवर विपत्तियाँ--ज्ञानी.गृहस्थ चूंकि यह जानता है कि राग- 
हेप मोह ही विपत्ति है, संकट है। और श्राजके समयमें चुँकि हम मनुष्य हैं इसलिए संकटों 
का कुछ निवारण भी कर लेते हैं, पर अन्य-अन्य गतियोंके संकट तो देखों ढुनिवार संकट 
हैं। कीड़े मकोड़े, पेड़ पौधे, पशु पक्षी इन श्रनेक जीवोंके संकट तो निहारो, ऐसे घोर संकट 
इस संसारमें हैं| ये संकट बढ़ते है रागद्रेष मोहके कारण । भले ही वर्तमप्न समयमें रागद्वेष 
मोह रच रहा हो क्योंकि पर्यायवृद्धि है, घरवालोंके मुखसे प्रशंसाकी वात सुतनेमें श्रा रही 
है, विनयशील ग्र+२ श्राज्ञाकारी बन रहे हों, इनके शरीरकी सुख सातामें लग रहे हों, ये 
कह का हि स होते हैं पर प्रन्तरमें कुछ रुच जानेका जो परिशाम वन रहा है, रागपरि- 
जग | रहा है इससे ऐसे कर्मीका बंध हो रहा है जिसके फलमें इसके संकट दुनिवार हो 
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श हजार कोसका लम्बा चौड़ा गहरा गड़्ढा है और उसमें उत्तम भोगभूमिके ७ दिनके 
जाये हुए मेढ़ाके बच्चेके बाल कैंचीसे उतने छोटे टुकड़े करके जिनका द्रूसरा हिस्सा न हो 
ठसाठस भर दिये जायें । ऐसा न तो करना है और न. कोई कर सकेगा, पर जो संख्याके 
हदसे बाहरकी बात है उसको बतानेका उपाय केवल कल्पना हो- सकती है। यह बांत 
सर्वज्ञदेवकी ज्ञानपरम्परासे चली आयी हुई है, यह मनमानी कल्पना नहीं है। उस खूब 
ठस्ताठस धसे और भरे हुए गड्ढेमेंसे एक बाल १०० वर्षेमें निकाला जाय, वे समस्त बालके 
टुकड़े जितने वर्षोमें निकल सकेंगे उतने वर्षोका नाम है व्यवहारपल्य । और व्यवहारपत्यसे 
श्रसंख्यात गुणा होता है उद्घधारपल्य । और उद्धारपल्यसे असंख्यात गुणा होता है अ्रद्धापल्य । 
एक करोड़ श्रद्धापल्यमें एक करोड़ अ्रद्धापल्यका गुणा किया जाय तो उसे कहते हैं एक 
कोड़ाकोड़ी श्रद्धापल्य । ऐसे १० कोड़ाकोड़ी अद्धापल्यका एक सागर होता है । एक करोड़ 
सागरमें एक करोड़सागरका गुणा किया जाय तो कहलाता है एक कोड़ाकोड़ी सागर | ऐसे 
ऐसे ७० कोड़ामोड़ी सागरकी स्थिति एक समयकी खोटी भावनामें बंध जाती है। इस 
कारण जीवको सदा सावधान बना रहना चाहिए । 
शुभ उपयोग - भैया ! अ्रशुभ परिणामोंसे बचनेके लिये व शुद्ध उपयोगकी पात्रताके 

लिये अपनी प्रवृत्ति किसी न किसी धर्मकार्यमें, पूजामें, सामायिकमें, स्वाध्यायमें, ब्रत उपवास 
में, संयमकी स्थितिमें, सत्संगमें व्यतीत करना चाहिए। इस प्रण्यकर्मके समय इतना तो 
सुनिश्चित है कि विषय कषायके अशुभ भाव नहीं होते हैं जिन अशुभ भावोंके कारण तीक्र 
अनुराग बढ़ता है। पृण्यकायमें लगे हुए भी दृष्टि अपने ग्रात्मस्वरूपकी रखना चाहिए। हम 
परमेष्ठियोंको क्‍यों पूजते हैं ? हम वहाँ शुद्ध स्वभावका विकास देख रहे हैं। साधु, आचार्य 
झोर उपाध्याय--ये तीनों श्रात्माके शुद्ध विकासके यत्नमें लगे हैं। आजकल उपाध्यायोंका 
मिलना बड़ा कठिन है। कहीं न सुना होगा कि फलाने मुनि उपाध्याय हैं। चाहे श्राचार्य 

जल्दी बन जाँय पर उपाध्यायका बनना वड़ा कठिन हो रहा है, क्योंकि उपाध्याय बननेका 

मूल तो ज्ञान है। ज्ञान बिना उपाध्यायपद नहीं मिलता। केवल बातोंके. कहनेसे ही 

उपाध्यायपद हो नहीं पाता । 

परमात्मत्व--ये तीनों प्रकार के साधु जब आत्मस्वभावमें रत रहते है तो इनमेंसे 

किसीके भी, श्राजकल तो नहीं हो सकता, किन्तु पदके स्वरूपकी बात कह रहे हैं कि जब 

स्वरूपाचरणाचारित्रमें उत्कृष्ट प्रवेश हो जाय, जहाँ ध्यान, ध्याता, ध्येयका विकल्प न हों, 

केवल शुद्ध ज्ञानमात्र, जो उदार है, घीर है, गम्भीर है ऐसे ज्ञानस्वरूपका ही उपयोग अ्भेद 

वृत्तिसे रह जाय तो इस उत्कृष्ट अभेद आत्मस्वभावके ध्यानके प्रसादसे चार धातिया कर्मो 

का- क्षय हो जाता है। दर्शनमोहनीयका क्षय पहिले हो चुका था । चारित्र मोहसीयका क्षय 
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क्रम-क्रमसे होता है और शेष तीन बरमें का क्षय एक साथ होता है। घातिया कर्मोंका क्षय 
होनेके बाद वह अरहंत प्रभु हो जाता है । 

बीतरागताका प्रतांप--उन्में से जिन आत्मावोंने पूर्व कालमें संसारके जीवोंपर 
तीव्र दया बुद्धि की और यह भावना की थी कि देखो ये संसारके प्राणी स्वयं तो ज्ञानावन्द 
स्वरूप वाले हैं, इनका स्वयं प्रशुताका रवरूप है किन्तु एक अ्न्तरमें हष्टि भर नहीं दी जा 
रही है कि बाह्य पदार्थोकी ओर इतनी वेगपूर्वक दृष्टि दौड़ गई है कि व्याकुल रहता है। 
इसे यह अ्न्तरह्ृष्टि प्राप्त हुई है, ऐसा परमकरुणाका परिणाम जिनके हुआ था, और तीर्थक्र 
प्रकृतिका बंध क्रिया था उन परहंत देवोंका समवशरण बनता है, बड़े इन्द्रदेव सब दास 
होकर, सेवक बनकर धर्मप्रभावना करते हैं। सो श्ररहंत परमेष्ठीका स्वरूप, समवशरणुका 
स्वरूप जब आप ध्यानमें लायें तो यह न भूलें कि यह सब वीतरागताका चमत्कार है । 

समवशरण--अहो ! कैसी अपूर्व समवशरणाकी रचना है ? पृथ्वीतलसे कुछ कम 
५ हजार धनुष ऊपरसे ये सब रचनाएँ चलती हैं | भगवान ५ हजार धनुष ऊपर विराजमान 
रहते है । चारों ओरसे रम्य पहाड़ियां बनी हुई हैं। जमीनपर समवशरगणा कैसे बने, पव॑त हैं, 
नदी हैं, नगर हैं, ये कहाँ हटा दिये जायें ? कहाँ मिलेगा ऐसा मेदान जहाँ १२ कोस तक 
मेंदान ही मैदान पड़ा हो । जरा कठिन हो जाता है। ऐसी प्रकृत्या रचनाएँ चलती हैं, 
बुद्धियां चलती हैं। इस प्रथ्वी तलसे ५ हजार धमुष उपर ये समरत रचनाएँ है । सीढ़ियोंसे 
ऊपर जाकर मानस्तम्भ है | मानियोंका मान उस अ्रदुध्युत रचनाको देखकर गल जाता है। 
आगे बढ़ते जाते हैं तो गोलाकारमें पहिले क्रिला जैसा, फिर खातिका, फिर वेदिका, फिर 
ध्वजा इस तरह श्रनेक अद्भुत रचनाएँ चलती जा रही हैं। जब अन्दरके गोलमें पहुँचते हैं 
तो वहाँ १२ सभाएँ हैं । एक-एक दिशामें तीन-तीन सभायें बनी हुई हैं। एक वड़ी स्फटिक 
को वेदिका है, उसके अन्दर गंधकुटी विराजमान है जिसपर भगवान विराजे हैं, चारों ओर 
से देवी देवता मस्त होकर भक्तिसे ओतप्रोत बड़े श्राल्हादसे गानतान करते चले श्रा रहे हैं । 
अही, इतना अद्भुत चमत्कार, यह किसका प्रताप है ? यह वीतरागताका प्रताप है। 
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क्लेश प्राप्त हो रहे हैं वे सब रागके हो कारण. प्राप्त हो रहे हैं। और -इसः रागसे भी 
अधिक महान क्लेश है मोहका । श्ररहंत परमेष्ठी बहुत समय पर्यन्त जब तक- उनकी आयुके 
थोड़े हो दिन बाकी नहीं रहते हैं तब तक उनके द्वारा धर्मोपद्रेश विहार आदि-हो रहे हैं। 
वे प्रभु अंतमें योग निरोध करते हैं। पहिले तो लोगोंको दिखने वाले योग-रुक जाते हैं, 
जैसे विहार करना आदि दिव्यध्वनि होना । पश्चात्‌ जब अन्त हुं शेष रहता है एक 
अन्तमु ह॒र्तमें अनेक अन्त हुत॑ होते हैं) तब उनके वचनका निरोध, इ््रासोच्छ वास निरोध 
हुआ, स्थूलकाययोगका निरोध, मनका निरोध श्रर्थात्‌ जो द्रव्य मनोयोग था उसका .निरोध, 
ये सब निरोध होकर अंतमें श्रयोगकेवली बनकर पंच हस्व. अश्षरोंके बोलनेमें जितना'-समय 
लगता है उतने ही मात्र समयमें अयोग केवली गुणस्थानमें रहकर वे मुक्त हो. जाते हैं । 

आत्माका चरम विकास व उसकी भक्तिमें कर्तव्य--श्रव चार अ्रधातिया कम्मसे वे 
युक्त हो गए, शरीरसे वे मुक्त हो गए। अब धर्म आदिक द्रव्योंकी. तरह-सब प्रकारसे 
शुद्ध वे आत्मदेव हो जाते हैं | वे सिद्ध परमेष्ठी हैं। इनका ध्यान ज्ञानी पुरुष शुद्धस्वभावके 
नाते से कर रहा है। पंचपरमेष्टियोंकी पूजा श्रात्मविकासके नातेसे की. जा रही- है । आत्म- 
विकास ही उपादेय है ऐसा जानकर जहाँ श्रात्मविकास मिलता है ज्ञानी. पुरुषके वहाँ ही 
प्रीति उत्पन्न होती है और उस ज्ञानविकास, आ्रात्मविकासकी प्रीतिमें ही ये सब प्रवृत्तियाँ 
चलती हैं । श्रत: हमें श्रपता लक्ष्प योग्य बनाना है। अशुभोपयोगसे हटने के लिए हम शुद्ध 
पयोगके कार्योमें अधिकाधिक लगें । और दृष्टिके लक्ष्यमें शुद्धावरूपके विकासका भाव -बनाय॑ 
चाहे वह कभी भी हो । लक्ष्य तो अभीसे बना लेना. चाहिए | यों ज्ञानी पुरुष शुद्ध आत्मा 
की भावतामें जो आनन्द उत्पन्न होता है उस आनन्दरससे तृप्त होकर संसार सूखकी इच्छा 
नहीं करता है । 

सम्यक्त्वोन्सुख आत्माकी विशुद्धि एवं लब्धियां--भैया ! सम्यक्त्वके परिणामका 
तो महत्त्व ही क्या कहा जाय, क़ैसे कहा जा सकेगा जब कि सम्यवत्वके उन्मुख होनेवाले 
जीवके परिणाममें ही इतनी बड़ी .महिसा है कि उस अभिमुखतामें ही कितनी प्रकृतियोंका 
बंध रोक-लेता .है, जो ५वें, छटवें, ७वें गुरास्थानमें बँध सकता, है.। कुछ प्रकृतियाँ ऐसी हैं. 
जो छठे गुशस्थान तक,भी बँधती हैं उनका;बंध मिथ्याहष्टि जीव जो सम्यक्त्वके अभिमुख- हो 

हा है उसके रुक जाता है | .गुशस्थानके हिसाबसे उन्हें सम्बर वहीं कहा गया किन्तु सम्य- 

ग्दर्शतके अ्रभिमुख जो जीव है उसके क़रितनी ही प्रकृतियां बँधनेसे रुक जाती हैं । सम्यग्दर्शन 
५ लब्वियोंके बाद उत्पन्त होता है---झ्हिली ,क्षयोपशमलब्धि, दूसरी विशुद्धिलव्धि, तीसरी 
देशणालब्बि, चौथी .प्रायोग्यलब्धि, पांचवी करणलब्धि । क्षग्रोपशमलब्धिमें-इस जीवके साथ 
जो कर्म बँघे हुए हैं उन कर्मोमें क्षयोपशम विशेष होने ,लगता है, जिस क्षयोपशमके फलम 
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हम दर्शन नहों करें उसवी उत्तुकता न जगायें श्र वाह्य पदार्थो्में ही दृष्टि फंसाकर 
अपना समय गुजारें तो कहना होगा कि जैसे लोकें अनन्त भव गुजारे इसी प्रकार यह भी 
भव गुजार दिया । कमजोरी तो श्रपने आपकी है किन्तु यह कमजोरी अपने झ्रापका स्वभाव 
तो नहीं है, यह मैमित्तिक चीज है । जो औपाधिक, गैमित्तिक मायामय होता है वह हर हो 
सकता है श्रौर जो स्वभावरूप होता है वह दूर नहीं होता है । 
स्वभावदर्शनका प्रकाश--स्वभावदर्शन करने वाले ज्ञानी पुरुषकी लीला अ्रकथवीय 
है । वह ज्ञानी पुरुष किसी भी कथनमें अ्रपने स्वहपदर्शनका प्रयोजन निकाल लेता है। शब्द 
वे ही हैं पर जिसकी जैसी योग्यता है वह अपनी योग्यतासे उसमें बैसा ही श्र्थ विकाल' 
लेता है। एक बच्चा बारह भावनाका कोई दोहा पढ़े, उस दोहाको सुनकर किसी के चित्तमें 
तो वेराग्य बढ़ा, किसीके चित्तमें स्वरूपहष्टि जगी और कोई इतना ही जावकर अपना 
उपयोग कर लेता कि यह पढ़ रहा है, इसने अच्छा याद किया है। बात वही है भौर 
उसको सुनकर जिसकी जितनी योग्यता है वह अपनी योग्यता माफिक उसमें श्रर्थ देख लेता 
है। तो ज्ञानी पुरुष व्यवहारनयसे यों देखता है कि ये रागादिक कर्म पृदृगलकर्मके उदयके 
निमित्तसे होते हैं। ये स्वभाव भाव नहीं हैं तो इस कथनमें उसे स्वरूपदशेन की उत्सुकता 
जगती है। वह खिंचता किस ओर है ? स्वभावकी भ्रोर । जैसे एक गृहस्थका लड़का श्रौर 
एक पड़ोसका लड़का दोनोंमें कुछ कलह हो तो न्‍्यायनीतिकी बात कहकर वह भुक्कता हैं 
जिसमें अ्रपती रुचि हो इसी प्रकार स्वभाव और विभावके कथममें भी सारी दृष्टियोंका 
वर्णोन करते हुए भी झुकता किस ओर है ? जो अपना अनादि अनन्तस्वभाव है उस श्रोर 
भुकता है । 
प्रायोग्यलब्धिसं विशुद्धि--यह जीव जब सम्यस्दर्शनके अभिमुख होता है तब उस 
समयके ही विशुद्ध परिशामका हम वर्णन करनेमें समर्थ होते हैं तो सम्यग्दर्शनके परिणाम 
का तो वर्शान ही कौन कर सकेगा ? जिन प्रकृतियोंका बंध छठे गुणस्थान तक भी चल सकता 
है उन प्रक्ृतियोंका बंध यह मिथ्याहष्टि जीव जो सम्यवत्वके अभिमुख है वह रोक लेता है ! 
जिस समय कमोके अतः कोंड़ाकोड़ी सागर स्थितिबंध होने लगता है तब जीव सम्यवत्वके 
अभिमुख हो सकता है। कोई हो अथवा न हो, यह स्थिति एक कोड़ाकोड़ी सागरसे बहुत 
नीचे है । यह परिस्थिति प्रायोग्यलब्धिके प्रारंभमें है । 
मिथ्याइ्टिकी इस विशुद्धिमें आंगुबंधका निरोध--अ्रब सम्यस्दशेनके अ्रभिमख जीवके 
परिणामोंका प्रताव देखिए । अंत: कोड़ाबोड़ी सागर स्थितिबंध करने बाला जीव विश्ुद्ध परि- 
"पार्मोमें कट रा सात झ्राठ सो सागर कम स्थितिबंध करने लगता है तब बह नरक श्रायु 
ह भी वेध नहा कर सकता हैं । इतनी विशुद्धि इस सिथ्याहृष्टि जीवके हुई । जो सम्यवत्वके 
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अ्भिमुख ज॑सी स्थितिमें है, चाहे श्रागे स्म्यक्त्व हो श्रथवा न हो, यह बंध पहिले कम हो हो 
करके कितनी ही देर बाद सैकड़ों सागरकी कम स्थिति होती है, फिर इसी तरह कम होता 
हुआ जब सात ग्राठ सो सागर और कम स्थितिबंध होने लगता है तब इसके इतनी विशुद्धि 
बढ़ती है कि तियेड्च आयुक्रा बंध नहीं होता है। और सात आठ सौ सागर कम बंध होने 
पर मनुष्यश्नायुका बंध नहीं होता है । सात आ्राठ सौ सागर और कम होनेपर देव ग्रायुका 
वध नहीं होता है । इसे कहते हैं प्रथवत्व शत सागर | 

विशुद्धिके प्रतापमें और इद्धि--इतना ही नहीं, श्र कम बंध होनेपर नरकगति 
नरकतगत्यानुपूर्वी का का बंध नहीं हो सकता है । आ्रागे यह दिखाया गया है कि ऐसी भी प्रकृ- 
तियां हैं जो दठे गुरास्थानमें बंध जाती हैं, पर उप्त मिथ्याहष्टिके नहों बँती है जो थोड़े 
समयके सम्पक्‍त्वके अभिमुख हो रहा है। बादमें सम्थग्दर्गत होनेके बाद वे प्रकृतियाँ चाहे 
वेधने लगें, मगर विशुद्धिका प्रताप तो देखिये कि मिथ्याहष्टि जीवके क्रितनी प्रकृतियोंका बंध 
रुक जाता है। इसके बाद जब सात आठ सौ और कम स्थितियोंक्रा बंध होने लगता है तो 
पृक्ष्म, अपर्याप्त, साधारणा--इन तीनोंका एक साथ बंध रुक़ जाता है | याने न्रिकका युगपत्‌ 
वध नहीं होता । जब सात आठ सौ सागर और कम स्थितिबन्ध .र जाता है तब सुक्ष्म 
अपर्याप्त प्रत्येक इस जिकका बंध नहीं होता है। इसी तरह चलते जाइए, फिर दो इ्न्द्रिय 
तीनइन्द्रिय, चार इन्द्रिय श्रौर असंज्ञी पंचेन्द्रिय अनुत्कृष्ट संहनत और संस्थान और अंतमें 
भ्र्थिर, अशुभ, असाता, अयश, अ्रति, शोक, श्रसुचि जिनका छठे गुरास्थानमें तो बंध होता 
है इनका भी बंध उस सम्पर्दर्शनके अ्रभिमुख होतेक्े समयमें नहीं होता है । यह सब प्रायोग्य- 
लब्बिकी बात कह रहे हैं | इतनी विशेष योग्यता इस चौथी लब्श्रिमें शो जाती कै + 
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हुए हैं, कमाण्डरने उन्हें बुलाया तो उसके पाम सब सिपाहियोंकों. लेफ्ट राइटकी विधिसे एक 
लाइनमें पहुंचना चाहिए। अ्रभी गप्पस्प्प कर रहे है, सो कमाण्डरके पांस जानेमें उनके 
तीन थत्न होते हैं। पहिले वत्ममें वे कट लाइन बनाते हैं, सो कुछ लाइन बदी'कुछ ने बनी । 
उन्में कुछ पीछे हैं, कुछ आगे हैं। दूसरे सावधानीमें लाइन तो ठीक हो गई पर अभी लेफ्ट 
राइटके कदम ढीक नहीं हुए - तीसरी सावधानीमें अब सब लेप्ट राइटकी हालतमें हो गए । 
तीसरे यत्ममें एकदमसे उनमें समानता हो जाती है । उत सबके हाथ और.पैर दोनों . एक 
साथ उठ रहे हैँ। ऐसे ही निर्मलतामें वढ़ रहे इस सम्यवत्वके अ्भिमृखी जीवकों ये तीन 
परिणाम होते हैं। इन तीनों परिणामोंके हो चुकनेपर अंतमें प्रथम उपशम “सम्यवैत्व 
होता है । कक, 
स्वभावालुभूदिपूर्वक सम्यवत्वकी जागृति--भैया ! सम्यवत्व जब जगता है तब स्व- 
रूपका श्रनुभव करता हुआ जगता है, श्लौर निजस्वभावके अनुभवमें उत्पन्त हुए श्रानन्दरस 
से तृप्त होता हुआ जगता है | पीछे चाहे उपयोग रवभावपर न रहे, कषाय विपाक्में प्रंवृ- 
त्तियाँ होने लगें, लेकिन लब्धिरूपमें वह सब ज्ञान बना रहता है | ऐसा विशुद्धपरिणामी 
सम्यन्हृष्टि जीव जिसने झ्रात्मीय आनन्दरसका स्वाद लिया है वह वैषधयिक सुखमें झ्ादर बुद्धि 
कैसे करेगा ? यह विकार पिश्ाच है । पंचेन्द्रियके विषय सम्बंधी विचार विकल्प इस जीवको 
भुलावेमें डाल देते हैं। तो विकत्पोंमें यह जीव विषयोंमें भोगोंमें प्रवृत्त होता है। श्रासक्ति 
हुई तो यह जीव हित अहित कुछ वहीं गिनता है, किन्तु जिसबी दृष्टि विशुद्ध है, स्वभावमें 
दृष्टि है, ज्ञान है भौर सहज वैराग्य है ऐसे जीवको विषयोंके सूखमें प्रेम नहीं उत्पन्त होता 
है। ये इन्द्रियचिषय वहुत धोखेसे भरपुर हैं, स्वभावहृष्टिके बाधक हैं | विषय यद्यपि कंषाय 
के ही रूप हैं पर कषायसे भी भ्रधिक धोखे वाला समककर कपषायसे पहिले विषय शब्द लगा 
देते हैं। 'शआात्माके ग्रहित विषयकषाय ९? 

इन्द्रियविपयसे अनर्थ--श्रहो एक-एक इन्द्रियके वशमें होकर जीव अपने प्राणा गंवा 
डालता है, बहुतसी प्रसिद्ध बातें हैं । स्पशेन इन्द्रियके बदमें होकर हाथी जैसा बड़ा जानवर 
जिसमें इतना वल है क्रि सिंहको भी पकड़कर दो टूक कर दे । सिहमें फुर्तों है इस कारण 
हाथीपर विजय कर लेता है पर बल देखा जाय तो हाथीमें बल अधिक होगा । ऐसा बल- 
वान जानवर भी स्पर्शव इन्द्रियके वशमें होकर बंधनमें होता है। पकड़ने वाले लोग हाथी 
को इसी तरह पकड़ते हैं कि एक बड़ा गड्ढा खोदा, उसके ऊपर पतले बाँस बिछा दिये और 
ऊपर बहुत सुन्दर रंगोंसे रंगकर एक हुथिनों बनाते हैं और होशियार- पकड़ने वाले हुए तो 
एक हाथी ओर बचना देते हैं एक या दो फर्लाग दूर पर । उप्त हााथीफो दौड़नेक़ी शकल वॉला 
- बना देते हैँ। जंगलका हाथी उस हथिनीकों देखकर मोहिद हो जाता है और उस हाथीको 
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देखकर ढेंष भी करता है कि यह हाथी दौड़कर थ्रा रहा है। यह न झा सके, मैं पहिले 
पहुंच । इसमें देखो--जंगलके हाथीमें मोह, राण और द्वेष तीनों परिणतियाँ चल रही हैं । 
भोह तो यही है अज्ञान । यथार्थ स्वरूपका पता न रहा वर्योकि विषयोंमें श्रासक्ति है। कुछ 
'भी विचार कर सकनेका उसके 'ग्रवसर नहीं है | कहीं गडढा है या नहीं, जान शआ्आाफतमें झा 
जायगा कि नहीं, यह कुछ विवेक नहीं रहता है | सोचनेका भ्रवसर ही नहीं रहता है क्योंकि 
कामवासंनाकी वृत्ति इतनी है कि उसे श्रन्‍्य बातें नहीं सुद्दाती है । यह तो हुआ मोह । और 
हथिनीके रूपमें राग हुआ, और दूसरा हाथी उसके पास पहिले व जा सके यह उसका द्वेंष 
हुआ । सो राग द्वेष मोहके वशमें होकर वह हाथी उस गड्ढेपर पहुंचता है, बाँस टूट जाते है 
शोर वह गिर जाता है । कई दिन तक उसे भूखा रखा जाता है | फिर रास्ता बनाकर उसे 
निकाल लिया जाता है और अपने वज्षमें कर लिया जाता है या भूले ही वह हाथी अपने 
भ्राण गंवा देता है । 


डण४ सम्यसार प्रवचत नवम पुस्तक 
जाता है । । 
जो ण करेदि जुगुप्पं चेदा सब्वेसिमेव धम्मारां । 
सो खलु रिव्विदिगच्छी सम्मादिट्ठी मुगोयव्वों ॥२३१॥ 

निज गुप्सक सम्यम्दष्टि--जो जीव सभी धर्मोमें ्लानिको नहीं करता है वह 
निशचयसे विविचिवित्सा दोषरहित सम्यर्हृष्टि है, ऐसा मानना चाहिए । जुगुप्साका श्र्थ है 
निन्‍दा, दोष ग्रहरा करना, ग्लानि करना, इन सब बातोंको सम्यग्हष्टि न्द्टों करता है। सम्य- 
ह्हष्टिको परमात्मतत्त्वकी भावनाका महान बल प्रकट हुआ है और उस भावराके फलमें 
उसने यह अ्रनुभव किया है कि सर्व जीवोंमें सार, सर्वस्वभूत यह चतन्यस्वभाव एकस्वरूप 
है । यहाँ अर्थात्‌ स्वभावह॒ष्टिमें स्वरूपकी समानता कहते हैं कि उसमें हीनाधिकता नहीं है। 

नातिकी अपेक्षा जीवोंकी एक्ता--यदि जीवके स्वभावमें हीनाधिकता होती तो जीव 
६ न कहें जाकर ७ कहे जाते, अनेक कहे जाते । यद्यपि द्रव्य अनन्त हैं, ६ नहीं हैं । क्योंकि 
उस एकका लक्षण है, जितना परिणमन एक पूरेमें होना ही पड़ता है, जिससे बाहर कभी 
नहीं होता है उसको एक द्रव्य कहते हैं। जैसे जीवका ज्ञानपरिणशमन है, जाननपरिशणमन, 
आनस्दपरिणमन या विकार अवस्थामें रागद्वेषादिकरूप परिणासन, सुख दुःख आरदिक 
परिणमन ये जीवके जितने पूरेमें होते हैं उतनेको एक कहते हैं। कोई विवक्षित सुख दुःख 
किसी श्रन्य जीवमें नहीं होता है। जिसका सुख दु:ख परिशामन है उसका उस ही में होता 
है श्रोर उसके पूरे जितनेमें वह विश्येपता है उतनेमें होता है। जीवका ज्ञानपरिणमन आधे 
प्रदेशोंमें हो और आधेमें न हो ऐसा नहीं है। एक परिगामन जितनेमें होना ही पड़ता है 
उसको एक कहते हैं । यों अ्रनन्ते जीव हैं, पुदृगल अनच्ते हैं और भी द्रव्य हैं ।॥ तो भी उनकी 
जाति अपेक्षासे ६ प्रकारके कहे हैं । 

एकके स्वरूपपर बांसका दृष्टान्तद---इसके लिए मोटा हृष्टांत बांसका बताया, है। 
इृष्टंत तो दृष्शंत ही होता है । बाँस भी एक द्रव्य नहीं है । नह अनन्त पुदूगल परमारा द्रव्य 
का स्कंघ है, फिर भी एक व्यवहारिक हृष्टांत है। और एक हष्टान्तसे उसमें हृष्टांत घटाया 
है कि जैसे बांस पड़ा है उसका एक छोर हिले तो सारा बांस हिल जाता है क्योंकि वह 
एक है। वॉससे चौकी अलग है तो बाँसके हिलनेसे चौकी नहीं हिलती है । एक वह कह- 
लाता है कि कोई गुण परिणमन जिलनेमें होना ही पड़ता है । 
श्रनन्त हैं, और जीवोंसे अ्रनन्तगुरों पुद्‌गल द्रव्य हैं। 

जीवसे अनन्तगुणे पुदुगलोकी सिद्धि -- एक-एक संसारी 
द्रव्य लगे हैं, मुक्त जीवोंके साथ नहीं छगे हैं । 

। एक्र जीवके साथ शभ्रनन्त पुदगल लगे हैं । 


इस हदृष्टिसे जगतमें जीव 


जीवके साथ अनन्त पुदुगल 
पर मुक्त जीवोंसे भन्‍नन्‍तगुरों संसारी जीव 
प्रथम तो उसके साथ जो शरीर लगा है वह 
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नहीं करते . कोई यदि किसी धर्मात्मासे घृशा करे या अंतरमें ईर्ष्या हष रखे तो ऐसी वृत्ति 
सम्यग्ह्श्मिं नहीं हो सकती है | जिसके पर्यायवुद्धि है, श्रपनी वर्तेमान परिस्थितिमें अद्कार 
है, तत्वसे अ्रपरिचित है ऐसे पर्याय व्यामोही जीवके ही दूसरेकों तुच्छ गिननेका श्र इसी 
कारण द्वेषके निहारनेकी बुद्ध रखनेका यत्न करता है, व्यसन रखता है, तत्त्वज्ञानी पुरुष 
धर्मात्मा जनोंमें विचिवित्सा, निन्‍्दा, घृणा, ग्लानिको नहीं करता है । 
देवह्वारा उद्दायन राजाकी परीक्षा--ऐसा व्याख्यान सुतकर एक देवके मनमें ऐसा 
आया कि हम जाकर परीक्षा करें कि उद्दायन राजा किस प्रकार निविनिकित्सा अंगको 
पालता है। झाया वह भू लोकमें । बना लिया कोई भेष । तो साधुका भेष बनाया देवने 
श्रौर चर्याके लिए चला मुद्रा सहित । उद्‌दायन राजाने जब देखा कि साधु महाराज भ्रा रहे 
हैं तो बड़ी भक्तिसे पड़गाहा, भोजन कराया | देव भोजन नहीं करते, पर मायामय उनकी 
पर्याय जो होती है वह पाना प्रकारकी बन जाती है । कसा ही रूप रख लें, पत्थर, पहाड़े 
जेसे €श्य भी बना लें । तो भोजन करनेके बाद देवने वहीं वमन कर दिया | सो वमन तेंद 
बड़ी दुर्गधित चीज होती है। उसके बाद भी उद्दायन राजा व उनकी रानी दोनों बड़ी भक्ति 
से उनकी सेवामें लगे हैं । ग्लानि नहीं करते हैं, वे अपने ही कर्मोका दोष देते हैं। कसा मेरा 
उदय आया कि इन्हें यहापर ऐसी तकलीफ हो गई । वे राजा और रानी अपने विनयमें, 
धर्मबुद्धिमें भ्रन्तर नहीं डाल रहे हैं। कुछ ही समय वाद वह देव वास्तविक देव रूषमें प्रकट 
होकर राजा उद्दायनकी स्तुति करने लगा । धन्य हो तुम । जैसा सुना था, जैसा जिनधर्मी 
को हो नाचाहिए वेसा ही स्वरूप आपका मिला । ऐसा कहकर देव प्रणाम करके चला गया | 
भैया | प्रथम तो किसी जीवसे भी घृरणा नहीं होनी चाहिए । पर जो जितशासन 
की सेवामें लगे हुए हों ऐसे पुरुषोंके प्रति भी अर्थात्‌ धर्मंसाधक पुरुषोंके प्रति भी कोई यदि 
ईर्ष्या, छष, विचिकित्सा, ग्लानि रखता है तो उसे स्वयं यह अपनी कमजोरी सोचना चाहिए 
कि मेरे तत्त्वकी स्फूर्ति नहीं हुई है, मलिन परिणामोंमें ही बसकर हम बंध कर रहे हैं । 
परमात्मतत्त्वकी भावनाके बलसे ज्ञानी जीव सर्वे ही धर्मोमें जुगुप्साको नहीं करते हैं । -वस्तु- 
स्वभावमें विभावमें प्रत्येक जीवमें विचिकित्सा ग्लानिको नहीं करते है। और जिसकी ऐसी 
निरविचिकित्सा रूप प्रवृत्ति होती है वह धर्मात्माके प्रसंगमें मल मूत्र आदिसे तो ग्लानि करता 
ही नहीं, पर ऐसी भी एक साधारण वृत्ति हो जाती है कि किसी भी जगह हों, जा रहे हों, 
कोई गंदी चीज पड़ी हो तो उस समय भी न्‍ाक भौंह झ्रादि सिकोड़नेकी वृत्तियां नहीं होती 
हैं | इस कारण यह्‌ जीव टकोत्कीर्णो एक जायकस्वभावमय है, ऐसा उपयोगी है । जो अपने 
निशवल सहज तत्त्वस्वरूपका प्रतिभांस 5.रदा है ऐसे दी दी मॉमें जु 
“हीं होती है, उसे निविचिकित्स बोलते हैं । 00 जी 
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नि्जगुप्स ज्ञानी जीवके विचिकित्साकृत बंध नहीं होता है वर्योंकि ग्लानिका परिणाम 
नहीं है। पर द्वव्थोंमें ढेंघ करमेके निमिनसे होने वाला बंध ज्ञानी जीवके नहीं होता है । 

ग्लानिके होने व न होनेका कारण--भैया ! ह्ेषकी प्रवृत्ति बहुत गंदी प्रवृत्ति है !, 
मिलता क्या है हेष करके? हंप बचने से बुछ भी टो हाथ नही ऋाता है। और अपने झात्मा 
को व देहवो जलाया जाता है । बिसा प्रयोजन्वे: दु:ख व.रता है, बलेश वरता है। दूसरे 
पुर्षोंको द्वेष करनेकी वृत्ति तब होती है जब अपनी पर्यायका अभिमान होता है। मैं ऊ््चा 
हैं, श्रेष्ठ हूँ, धनमें, बलमें, सौभाग्यमें मैं सबसे श्रेष्ठ हूँ, ऐसी परिणणति पर जब ग्रात्मीयताकी 
बुद्धि होती है, यही मैं हूं मैं बड़ा हूँ, तब दूसरे जीवोंसे ग्लानिकी द्वेषकी प्रवृत्ति होती है । 
सम्यर्ृष्टि पुरुष कैसा स्पष्ट हो गया है अपने आपमें ? उसके लिए ग्लातिको बसाने वाला 
विभाव नहीं रहा । वह सब जीवोंको एक चैतन्यस्वरूपमय तकता है ऐसी उसकी पैनी 
अन्तरमें दृष्टि हो गई है । 


डंपद समयसार प्रवचन नव्रम १स्तक 


जो देखता जानता है सो निव्चयसे अपनेको ही देखता जानता है । जैसे खुद हैं तैसा ही तो 
अपना परिणमन होगा ना, जैसी स्वयंकी दृष्टि है उसके खिलाफ भी कुछ है दुनियामें, मगर 
वह उपयोगमें नहीं जंच पाता है। साधारशतया उनके ज्ञाता हृष्टा रहते हैं,। जैसे इन 
व्यवहारी जीवोंमें परके प्रति श्रपनी दृष्टिके मुताबिक श्रतुभव होता है इसी प्रकार तत्त्वज्ञानी 
जीवोंमें श्रपनी दृष्टिके मुताविक समस्त जीवोंके .प्रत्ति ख्याल और श्रद्धान होता है। जिसको 
सहज केवल शुद्ध ज्ञानमात्र की दृष्टि है श्रर्थात्‌ जिस स्वरूपमें जानन बसा है, जाननसे श्रति- 
रिक्त कुछ भी विभाव हो उसे स्वरूपमें नहीं लपेटता है, होता तो है मगर स्वरूप रूप नहीं 
जानता है, ऐसा भेद करके तीक्षण दृष्टि रखने वाला पुरुष सब जीवोंके बाह्मस्वरूपको भी 
देखकर उनके बाह्य स्वरूपसें नहीं श्रटकता, किन्तु चैतन्यस्वरूपकी भ्रस्तरहृष्टि करता है, 
ऐसी शुद्ध दृष्टि रखने वाले पुरुषके निविचिकित्स श्रंग प्रकट होता है । 

रुचिके विषयभूत प्दार्थमें ग्लानिका अभ्ाइ--तात्पर्य यह है कि सम्यग्हृष्टि जीवके 
वस्तुके धर्ममें, जिस विभावरूप धर्ममे जीव दु:खी ही भात हो सकता है, ऐसे क्षुधा, तृषा 
आदि भावोंमें और बाहरके जो मलित पदार्थ हैं-मलमूत्र आ्रादिक उन मलिन द्रव्योंमें ग्लानि 
नहीं होती और विशेषतया धर्मीजनोंकी सेवाका प्रसंग हो तो वहाँ ग्लानिके भ्रशका नाम 
नहीं होता । धर्मकी रुचिके आगे मल मूत्र आदि की ग्लानि भी खतम हो जाती है | जे 
माँको पुत्रकी रुचिके कारण पुत्रके मलमूत्र आदिकसे ग्लानि नहीं रहती । और यदि र्शाः 
न हो तो ग्लानि करे । जैसे प्रेमसे अपने बच्चेकी नाक साड़ीसे भी पोंछ सकती है, दूसरे: 
बच्चेकी नाककों वह माँ अपनी साड़ीसे नहीं पोंछ सकती है, क्योंकि उससे प्रेम नहीं है 
थह एक व्यावहारिक बात कही जा रही है। जहाँ रुचि होती है वहाँ ग्लानि नहीं होती | 
ओोर जहाँ रुचि नहीं है वहाँ ग्लानि होती है और रागद्वेष उत्पन्त होते हैं । 

कल्याणके लिये कर्तव्य--अपनेको करना क्‍या है ? जिससे अपनी परिशणाति सुधरे 
शांति आए वही तो काम करना है । किन्हींको क्या दिखाना है, क्या बताना है, कहाँ महिम 
बढ़ाना है, स्वयं अपने आपमें अपना कल्याण करना यही काम करनेको पड़ा हुआ है । से 
कल्याणस्वरूप जो खुदका ऐद्वर्य है, स्वरूप है उस स्वरूपकी रुचि जगना चाहिए । जिसकी 
कल्याणस्वरूप निज तन््वकी रुचि जग जाती है उस पुरुषको कल्याणमूर्ति धार्मिक जनोंकी 
सेवामें ग्लानि नहीं होती है । उस ग्लानिका कारण भूत जुगुप्सा नामकी पर्यायका उदय है । 
ग्लानि करने रूप पर्याय जीवमें जीवके कारण नहीं हुआ करती । जीवमें होती तो है, पर 
 जीवद्रव्यके स्वभावसे नहीं है। जुगुप्सा नामक प्रकृतिके उदयका निमिल पाकर यह जीव 
: अपने आपमें अपनी परिरातिको स्वतंत्र रूपसे करता है,।., जितने पदार्थ हैं वे मात्र अपनी 
. परिणितिसे परिणमते हैं। इसरे निमित्तभूत पदा्थोब) परिशात लेकर नहीं परिणमते । स्व- 
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तेत्रता तो इतनी है, और चंकि कोईसा शो विभाव उपाधिरूप पर-निभित्तके झभावमें नहीं 


उत्तन्‍न हो सकता, इस कारण सर्वविकारभाव परभाव कहल्‍ूते हैं। इनमें रुचि मत करो 
श्र इनसे अपनेको स्लान मत बनावों । 
निज गुप्स ज्ञानीका कार - जुगुप्सा नामक प्रकृतिका उदय होनेपर अपने आपकी 
सलानिरूप पर्यायका कर्ता होता है, पर ज्ञानी जीवके परमात्मतत्त्वक्री भावनाका ऐसा बल है 
कि उस ज्ञानभावनासे उदय योग्य प्रकृतिको संक्रांत कर देता है श्रौर फिर उदय रहता है 
तो उसका भ्रव्यक्त परिशाम रहता है | इस कारण सम्यम्दृष्टि जीवको जुर॒ुप्ताके कारण होने 
वाला बंच नहीं होता है | वह जुगुप्सा प्रकृति कुछ रस देकर छुट जाती है | वह आगामी 
कालके लिए बंधका कारणा नहीं बत्ती । इस प्रकार सम्पग्दृष्टि जीव अपने आपकी भावनामों 
पावधान है और दूसरे जीवसे हेष, घृणा, ईर्ष्या झ्रादि बातोंकों नहीं करता है । ऐसे निधि- 
चिकित्सक अंगका धारी ज्ञानी सम्यस्हृष्टि पुरुष निःशंक होकर अपने आपमें सदा प्रसत्त 
रहता है | 
स्ानि भावसे आत्मघात--रलानि करता एक आात्मघातक दोष है । बाह्मपदार्थोसे 
'लानि करते हुएमें इस जीवको स्वरूपकी दृष्टि तो रहती नहीं । वाह्मपदार्थोमें देघ. और 
जंगता है । स्लानिका मूलकारण हेष है । हेषकी प्रेरणामें ग्लातिकों उत्त्ति होती है। जीव 
जेब सर्व एकस्वरूप हैं, उतका सहज सत्व सहज लक्षण एक समात है, फिर उदमें से किसी 
को अपना मान लिया, किसीको पराथा मान लिया, ऐसी जो अन्तरमें वृत्ति जगती है यही 
भहादिष है। यह सारा संसार झूठा है अर्थात्‌ परमार्थरूप नहीं है, विदाशीक है और दो 
पदार्थोके संयोगके विभित्तनैमित्तिक भावसे होने वाला इन्द्रजाल है | यहाँ कोई चीज विश्वास 
के योग्य नहीं है। किसका विश्वास करें, किसका शरण सानें, यह जीव मोहमें विश्वास करता 
है अपने परिजनोंका, कृटुस्बका, मित्रोंका और चाहे वे परिव,रके लोग मित्र जन भी ञ्नच्तर 
से अपने कषायके अनुसार प्रेम दिखाते हों, आज्ञा मारते हों, पर वस्तुके स्वरूपको मेट कौन 
देगा ? जब पापका उदय झायगा तब सब ही विपत्ति बन जायेंगी भ्थवा जब आयुकर्मके 
विनाशक्ा समय होगा तो कितता ही कोई प्रेम करने वाला हो, कोई बचा नहीं सकता । 
यथार्थज्ञानकी हितकारिता--जैया ! यथार्थ ज्ञान जीवको रहे तो विह्ुुलता नहीं हो 
पकती । अपने पुत्र परिवारमें विशेष राग और मोह परिणाम रहेगा तो उसमें वेदना ही 
बढ़ेगी, शांति नहीं हो सकती है | जो मिला है उसके ज्ञाताद्रष्टा रहो, घरमें ये पूत्र हैं, रहो 
उनके ज्ञाता रहो । हैं वे भी एक जीव | और रंबोगवश इस घरमें आकर जन्‍्मे हैं, पर ये 
ही मेरे हैं वाकी सब गैर हैं, इस प्रकारकी जो अंतरंगमें श्रद्धा है बह शद्धा ही इस जीवको 


कर 


र् 
प्धेरेभें पटक देती है । उससे कोई सारभूत वात नहीं निकली । ऊँसे किसीसे राग झरना 
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श्रात्माका विनाश है, इसी प्रकार किसीसे ढ्वेष करता भी आत्माका विनाश है । राग और 
हेंघ इन दो पाटोंके बीच यह जीव पिसता चला आया है । करना कुछ पड़े पर ज्ञान यथार्थ 
रखो | जो बात जैसी है वैसी ही माननेमें कोई श्रम नहीं होता है | घर है, वही है, ठीक है 
रहना पड़ रहा है, रहना ठीक है | वात वही करना है जो कर रहे हो इस गृहस्थावस्थामें, 
पर यथार्थ ज्ञान भी अन्तरमें बनाए रहो तो उसमें फर्क कहाँ ञ्राता है कोई सम्पत्ति घठती 
है या परिवार नष्ट होता है ? बल्कि यथार्थ ज्ञान होनेके कारण न तो रागकी वेदना संता- 
येगी और न चिताएँ सतायेंगी | इस कारण यथाथे ज्ञान रखना इसमें ही अपने श्रापकी 
रक्षा है । 

सम्य ज्ञानसे ही आत्मरक्षा--श्राप जीवोंकी रक्षाका उपाय इस लोकमें ओर कुछ 
दूसरा नहीं है। किससे भ्रपती रक्षा हो सकती है ? सभी दूसरे अरक्षित हैं । जिनको हम 
दूसरा मानते हैं और पर्यायक्री मुख्यतासे जो हम ढाँचा देखते हैं वह ढाँचा ही स्वयं अरक्षित 
है । जो स्वयं मर मिटने वाले हैं वे हमारी रक्षा कैसे कर सकते हैं ? हमारी रक्षाका करने 
वाला न तो कोई भ्रन्य चेतन पदार्थ है और न कोई अचेतन पदार्थ है। हमारी रक्षा करने 
वाला हमारा सम्यग्ज्ञान है। हम स्वयं सुरक्षित हैं, श्ररक्षित हैं कहाँ जो हम घबड़ाएँ । 
हाँ व्यथेकी हठ की परपदार्थ मेरे तो कुछ नहीं हैं श्रौर उनमें हठ कर जायें कि ये भेरे ही हैं, 
इन्हें मेरे ही पास रहना चाहिए था, इन्हें मेरे पास रहना पड़ेगा, इस प्रकारका एक व्यर्थेका 
हठ, व्यर्थंका ऊबम मचायें तो अपने ही इस दुराचारसे हम स्वयं दुःखी हो जाते हैं। 
हमारा स्वरूप सुरक्षित है, ऐसे सुरक्षित ज्ञादानंद मात्र सहज आनन्दका निधान शुद्ध श्ञायक 
स्वरूपसे विमुख होना यह परमार्थसे बड़ी जुमुप्सा है। अपने आपके प्रभ्नुस्वरूपसे मुख मोड़े 
रहना यही परमाथसे ग्लानि .है । 

... स्वरुपविम्ुखतामें अशरणता--अपने झ्रापके स्वरूपसे प्रभुरूपसे ग्लानि करके यह 
जीव कहाँ शरण पायगा ? जहाँ जायगा वहाँ ही फुटबालकी तरह ठोकर खाकर वापिस 
ग्रायगा । किसी शररय मैं जाऊं ? ये दिखने वाले चेतन पदार्थ जीव तरस आ्रादिक, मनुष्य 
आदिक पशु पक्षी, ये स्वयं कषायसे भरे हुए हैं । इनके स्वार्थमें जहाँ घकका लगा -तहाँ- ही 
आपसे मुख मोड़ लेंगे । कोई भी हो, स्वरूपको कहाँ टाला जा सकता है ? जो पुत्न, मित्र 
आपको बहुत अ्रधिक प्रिय लग रहे हैं उनके स्वार्थमें कुछ धकक्रा तो लगे, फिर देखो आपसे 
वात्सल्य रखते हैं कि नहीं । नहीं वात्सल्य रख सकते हैं । तो यह समस्त व्यवहार कषायसे 
कपषाय मिलनेका है । यहाँ कोई किसीसे प्रीति नहीं करता । कोई भी हो । भगवान है वह 
तो श्रीति रंच भी नहीं करता है। ओर भक्त है- सो व्यवहार॒भाषामें ऐसा कहा जाता है 

“कि भक्त भगवानसे प्रीति करता है। पर वास्तवमें भक्त अपने हो मंद कषायसे जो स्वयं 
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भक्तमें होने वाली वेदना है, १रमात्मस्वरूपके स्मरणका जो गनुराग है उसको दूर करने न 
लिए उस पीड़ाको शांत करनेके लिए चेष्टा करता है । झौर वास्तवमें अनुराग बरता है तो 
अपने गुरमोंके विकासमें अनुराग करता है | 

परमार्थजुगुप्छा महान्‌ अपराध--अपने आपकी प्रभुताके स्वरूपसे प्रतिकूल रहना 
यह सबसे बड़ा दोष है। यही परमार्थसे जुगुप्सा है। धर्मस्वरूपमय निजपरमात्मतत्त्वसे 
स्लानि करना, मुख मोड़े रहना यह महाव्‌ अपराध है और केवल अपने झ्रापके प्रद्ठु वर 
ग्रन्याय करने मात्रका ही अपराध नहीं है, किम्तु जगतके समस्त जीवोंपर सर्व प्रभ्रुवोपर यह 
प्रभ्याय है, अपने झ्रापके स्वरूपका पता न हो सके, यही निज प्रभ्ुुपर अन्याय है, अनन्त 
प्रभुवोंपर अन्याय है। सम्यस्दृष्टि पुप अपने श्रापके स्वभावसे विसुख नहीं होता, अपने 
स्वहूपसे जुगुप्सा नहीं रखता किन्तु रुचि रखता है । इस धर्मंमय आत्मप्रश्ल॒की सेवामें रहकर 
कोई कष्ट भी भोगना पड़े, उपद्रव उपसर्ग भी सहना पड़े तो भी उनमें विषाद नहीं मानता, 
अपने परिणापोंकों म्लान नहीं करता, ग्लान नहीं होता । यही हैं परमार्थसे निविचिकित्सक 
अंगका दहन । 

परमार्थनिर्विचिक्ित्सित अद्जकी घूर्तियां--गजकुमार, सुकुमार, सुकौशल हु और भझौर 
भी अनेक मुनिराज, पांडव, सनत्‌कुमार, चक्री, अभितन्दत श्रादि चतुर्थकालमें कितने ही 
विरक्त मुनिराज ऐसे हुए हैं जिनपर घोर संकट श्राया था । स्थालनी झ्रादि पैरोंका भक्षण 
कर रहे थे । तो क्या उनसे थोड़ा फुकार भी नहीं देते बनता था ? भरे उन स्यालस्थालि- 
निर्योको अगर तेज आँखोंसे देख लेते तो कभी के भाग जाते । क्या उनके हटाने में बड़े बल 
शी जरूरत थी ? किन्तु उन सुकुमार सुनिराजते श्रपने आपमें जो निविकल्प परमात्मस्वरूप 
का दर्शन पाया था उस परमात्म प्रश्रुके मिलनेमें, उस परमात्म प्रश्ुकी उपासनामें इतने 
रुचिया थे कि जिस रुचिको भंग करनेके लिए उन्हें स्थालनी हटानेका विकल्प भी नहीं 
ग्राया । वे थे परमार्थसे निविचिकित्साकी मूर्ति, जो धर्म स्वभावमय, श्रपने आपके प्रभ्ुकी 
उपासना से रंच भी विचलित नहीं हुए | बड़े-बड़े बली शुर, वीर, सुभट मुनिराज जो हजारों 
सैनिकोंका मुकाबला करनेमें लीलामात्रसे सफल हो जाते थे, अब जब विरक्त होकर इस 
परमात्म स्वभावकी साधनामें लगे तव उन्हें इस प्रभ्ुस्वरूपसे इतनी महती रुचि जगी कि 
इसमें भंग करना उन्हें सुहाया नहीं । चाहे शरीर जले, गले, कटे मिटे, छिददे-भिदे, जहाँ 
चहे तहां जावे, पर अपने श्रानन्दको, श्रपने प्रभुस्वरूपकी उपासनाको छोड़ने का उन्हें भाव 
नहों जगा। 

वततमपन विकल्प बनाकर भविष्पमें निर्विकल्पताकी आशा 


७ 
व्यथूं--पहाँ सामायिक 
करते हुएमें एक चींटी ऊपर चढ़ी हो, चाहे वह काट न रही हो, केवल बेटी हो या जरा 
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चलती हो तो इतना भी कितने ही भाई सहन नहीं कर पाते हैं और उसको अलग हंटाते 
हैं और ऐसी मुद्रा बनाते हैं कि इसके हट जानेके बाद फिर बढ़िया ढंगसे सामायिकमें मस्त 
हो जायेंगे । अरे जब पहिले ही ग्रासमें मकखी गिर गई तो अब भोजनका क्या ठिकाना ! 
जब इस पहिले ही अ्रवसरमें चींटीके चढ़नेके उपद्रवको नहीं सह सकते, विकल्पोंका उपादान 
रखा तो श्रब आगे निविकल्पताका क्‍या भरोसा ? सम्यग्हष्टि जीव अपने इस शुद्ध ज्ञानस्त्ररूप 
की रुचिमें इतना दृढ़ है कि वह इसकी साधनाके समक्ष अन्य सब बातोंको अत्यन्त श्रसार 
श्रौर हेय समभता है । ऐसे निविचिकित्सक अ्रंगके साक्षात्‌ मूर्ति मुनिराज ज्ञानी संत हैं। वे 
ज्ञानी संत न तो क्षुधा तृषा आदि वेदनामें विशाद मानेंगे, न अपने को ग्लान करेंगे श्र त 
बाहरी पदार्थ हड्डी, माँस, मल, मूत्र, श्रादि गंदे पदार्थोंोक्रों देखकर वे उनसे हेष करेंगे। 
सलानि न करेंगे । अरब भी देखा जाता है कि जो विवेकी, धीर, उदार, विरक्‍्त आत्मतत्त्वके 
रुचिया शश्रावकजन होते हैं वे भी व्यवहारके अ्रपवित्र पदार्थोंकरों देखकर नाक, भौंह सिकोड़ने 
की ग्रादत नहीं रखते हैं । 
दास्तविक अपविन्रताका स्थान--इस जगतमें अपविन्र पदार्थ है क्या ? किसे कहते 
हैं अ्रपवित्र पदार्थ, युक्तिपुवेक निरखिये । नालियोंमें जो गंदगी बहती है उसे अपविन्र कहते 
हैं क्या ? भला बतलावो कि जो अपएवित्र कहे जाने वाले स्कंघ हैं उनमें अ्पवित्नता झायी 
कहां से ? मल, मूत्र, बहता होगा भ्रथवा कुछ कीड़े मकोड़े झादि जानवरोंका विध्वंस हुआ 
होगा । इन सारी बातोंका जो मिश्रण है वही तो नालियां हैं, अर्थात्‌ शरी रके सम्बन्ध वाली 
चीजोंका वह समूह है | तो शरीर गंदा हुआ । जिस शरीरके मांस, मज्जा, मल, मूत्र, 
हड्डी, चर्बी आदि अ्रपवित्र माने जाते हैं वह शरीर ही अपवितन्न है। शझ्ब और विचारिये 
कि यह शरीर बयों अ्पविन्न हो गया ? जिन परमाणुवोंसे यह शरीर बना वे परंमारु जब 
तक शरीररूप नहीं बने थे तब तक लोकमें बड़े शुद्ध स्वच्छ थे | जब तक शरीररूप परमारा 
न बने थे तब तक उन आहारवर्गणावोके परमाणुदोंका क्या स्वरूप था ? वया हड्डी 
माँस आदिरूप ही थे, जिनसे श्रबः हम ग्लानि किया करते हैं ? नहीं थे। जीवका सम्बन्ध 
हुआ, शरीरकी रचताएँ हुईं और इस शरीरमें ऐसी गंदी, अपविन्न मांस आ्रादिक धातु्वे 
उत्पन्त हुईं त्तो शरीरका जो मूल आधार है, स्कंध है, परमाणु पुझुज है, औदारिक वर्ग णायें 
श्राहार वर्गगायें ये तो बड़ी अच्छी थीं, पवित्र थीं। पवित्र होनेपर कोई अ्रपविन्रका सम्बन्ध 
हो जाय तो अपविन्न बना करता है। शुद्ध नहाये घोए लड़के को नालीसे भिड़ा हुआ लड़का 
छू ले तो वह नहाया धोया लड़का अपविन्न माना जाता है। अन्य पवित्र बालकोंको एक 
गंदे बालकते स्पर्श कर लिया ना, तो ये जो आहारवर्गंणायें लोकमें बड़ी अच्छी बिराज रही 
थीं उनको इस मोही जीवने छू लिया, ग्रहरा कर लिया, छू तो नहीं सकता, ग्रहण तो नहीं 
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कर सकता, पर ऐसा ही निमित्त-नैमित्तिक सम्बन्ध हैं कि ऐसे मोही मलिन जीवोंका प्रस्न॑ंग 
होनेसे यही वर्गेणाएँ शरीररूप परिणाम कर बुरी हो जाया करती हैं । तव शरीरके परमा- 
णुवोंको जिसने छू कर गंदा बनाया है वह गंदा हुआ या शरीर गंदा है। वह मोही जीव 
गंदा हुआ । 
जीव पद गैमें अपविश्न माव--अब उस मोही जीवकी भी चर्चा सुगो बह जो जीव 
हैं, द्रव्य है, एक चेतन पदार्थ है, वे द्रव्य तो सब एक चेतन समान हैं, केवल ज्ञायकरवरूप 
है, चंतन्यस्वभावरूप हैं। उनके स्वभावमें कहाँ गंदगी बसी है ? ये जीवद्रव्य भी अपने 
स्वभावसे मलिन नहीं है । पर इस जीवका जो विकारपरिणशमन हुग्ना है, रागद्वेष मोह 
भाव जगा है यही अपबित्र परिणमन है । तो लोकमें सारी अपवित्र चीजोंके कारणको 
विचारा जाय तो अंतमें मिलेगा सबसे अधिक अपवितन्न तो रागद्वेष मोह मिलेगा । इन तोनोंमें 
'रागद्रेष तो एक शाखाकी तरह है भौर मोह उनकी जड़ है । इत तीनोंमें भी अ्रधिक श्रपविन्र 
कया है ? अपेक्षाकृत बात देखो---लोग द्वेषसे बड़ो छृणा करते हैं। कोई जीव द्वेषी है, बर 
रखता है, लड़ाई भगड़ा करता है, हेष दिखाता है तो उसके द्वेषसे लोगोंको बड़ी नफरत 
होती है | कसा बेढंगा श्रादमी है, हेष ही द्ेष करता है । देषभावक्ों लोग बुरी दृष्टिसे देखते 
हैं, किन्तु यह तो बतलावों कि यह द्वेष क्या द्वेषफे लिए ही झाया है ? द्वेबका प्रयोजन क्या 
हेष करना है ? नहीं । द्वेष किसी रागके कारणा आया है। द्वेषका प्रयोजन किसी रागका 
पोषण है । किसी बातमें राग आये बिना परसे द्वेपकी उत्पत्ति नहीं हुआ करती है। जो 
मनुष्य दंठे ही ढाढ़े प्रकृत्या किसी भी धर्मात्मा जीवसे ह्वेष श्नौर ईष्यॉका परिणाम बनाते हैं 
- और अपने आ्रापमें जलते भुनते हैं, भ्रपनी परिणतिका राग, अपने झापकी पर्यायको प्रापा 
मानकर, उसके बड़प्पन रखनेका परिणामरूप जो राग है उस रागकी प्रेरणासे वह धर्मा- 
त्माजनोंसे भी देष रखता है | तब द्वेषसे श्रधिक गंदा राग हुआ ना । 
रागकां मूल मोह--अभ्रब रागकी भी बात देखिये-इस जीवको खामोखां राग हो 
क्यों गया ? जब कोई वस्तु श्रपनी नहीं है, किसो परपदार्थसे अपना हित नहों है तो यह 
रागभाव जग क्‍यों गया ? इस रागभावके जगनेका कारण है मोहभाव । इसे श्रज्ञान है, स्व 
ओर परका विवेक नहीं है, भिन्‍न-भिन्‍न स्वहूपास्तित्वकी निरख नहीं है | वह जानता है कि 
किसी पदार्थसे किसी दूसरे पदार्थका कुछ काम होता है, बनता है। मैं किसी दूसरेका कुछ 
भी कर सकता हूं, कोई दूसरा मुझे कुछ भी कर सकता है। निमिच्नैमित्तिक भावपूर्वक 
अपने आपके चतुष्टयमें परिणमन होते रहने वी बात इसके उपयोगमें नहीं है । करत त्व चुद्धि 
और स्वामित्व बुद्धि समाई हुई है । इस कारण यह जीव्र परसे राग करता हैं ॥तो उस राग 
भावका कारण है प्रज्ञानभाव, मोहभाव | इस मोहभावके वश होकर जो जीव 


सहज ज्ञाना- 
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नन्‍्द निधान निज परमात्मास्वरूपकी रुचि नहों करता, उससे अ्ररुचि रखना, विमुख रहता, 
वही है परगार्थसे विच्चि कित्सक प्राणी । 
निर्विचिकित्तित अड्की म्‌र्ति जयवंत हो--जो महाच्‌ शात्मा प्रत्येक परिस्थितियों 
में श्रपने आपके प्रभुस्वरूपकी रुचिमें हृढ़ रहता है इस धर्मस्वभावमय आत्मतत्त्वकी उपासना 
में इतना रुचिवान है कि उपद्रव उपसग कुछ भी आए तो भी विषाद नहीं करता, खेद नहीं 
मानता, वही है परमार्थसे निविचिकित्सा अंगका दशन । जैसे माँ अपने बच्चेमें रूचि रखती 
है तो बच्चेके नाक निकले, मलमृत्र निकले तो भी उस स्थितिमें विषाद नहीं मानती । जैसे 
कि और माँ किसी दूसरे पृत्रसे ऐसी बात हो जाय उसके शरीरपर, कपड़ोंपर, तो वह खेद 
मानती है, भल्‍ला जाती है । इस माँको भुलभुलाहट नहीं होती है, खेद नहीं होता है, इसी 
प्रकार अन्य धर्मात्माजनोंकी सेवामें रहते हुए ऐसी ही बात आए तो वह धर्मात्मा पुरुष सेद 
नहीं मानता और चैतन्यस्वभाव धर्मेंमय अपने आत्मतत्त्वकी उपासनामें रहते हुए क्षुधा, 
तृषा, निन्‍्दा, दरिद्रता कुछ भी बातें उपस्थित हों, तो उन परिस्थितियोंमें खेद नहीं मानता, 
विशाद नहीं मानता । अपनी रुचिकी घुनमें ही बना रहता है | ऐसे निविचिकित्सक श्रंगकी 
भूतिरूप ये ज्ञायकस्वभावी जयवंत हों और इनके उपासनाके लिए ऐसा बल प्रकट हो कि 
हम धर्मात्मा पुरुषोंकी सेवामें रहते हुए खेद, विषघाद, थकान न मानें और उठके रत्तत्रय 
गुण स्वरूपकी महिमामें हमारा उपयोग बना रहे । भैया ! दोष ग्रहरा करठा, घृणा करता, 
ग्लानि करना, विमुख रहना, ईर्ष्या करना, इन दोषोंसे इन विपत्तियोंसे दूर बना रहूं, ऐसा 
यत्न करना, सो मोक्षमागेका इस निविचिकित्सक अंगमें एक महान्‌ पुरुषार्थ है । 
अब अमृुद्दृष्टि अंगका वर्रान करते हैं । 
जो हवइ असंमूढो चेदा सहिट्ठटी सव्वभावेसु । 
सो खलु अमूढदिद्वी सम्मादिद्वी मुरोयव्वों ॥२३२॥ 
अम्‌ठदृष्टिका स्वरूप--जो जीव सर्वेभाव्वोंमें श्रमृढ़ है, समीचीन दृष्टि रखता है वह 
ज्ञानी पुरुष निशचयसे श्रमृढ़दृष्टि सम्यग्हष्टि जानना चाहिए । आात्मका जो सहज अपने श्रापके 
सत्त्वकेक रससे जो परिणाम है उस श्रसाधारण भावके अ्रतिरिक्त अन्य जो भी भाव हैं उनमें 
जो मुग्ध नहीं होता अर्थात्‌ उन्हें आत्मरूपसे नहीं श्रपताता उसे अमृूढ़दष्टि समझता चाहिए । 
मैं क्या हूं, इसके उत्तरमें जिसकी दृष्टि अनादि अनन्त ध्रव ज्ञायकस्वभावपर पहुंचती है और 
उस कझ्रुव पारिणामिक भावसे भिन्‍न जो अन्य भाव हैं उन भावोंमें प्रात्महपसे श्रद्धान नहीं 
होता है उसे अम्‌ढ॒दृष्टि कहते हैं । यह जीव बाहरी पदार्थोकों ग्रपना मानता है, यह व्यवहार 
कथन है । उन्हें चहीं मानता है किन्तु जिस प्रकारका ज्ञान बता, ज्ञेयाकार परिणमन हुश्रा 
ऐसी परिण्तिमय अपने झापको जानता है। अन्य पदार्थोका जानना व्यवहारसे कहलाता 
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है। अर्थात्‌ अन्य पदार्थोमें यह जीव तन्‍्मय नहीं हो सकता । यद्यपि अ्ज्ञाती जीवके हे लिए 
यह कहा जाता है कि यह विसी प्रन्य पदार्थसे तन्‍्मय हो रहा है, फिर भी वास्तव वह 
भ्रज्ञानी भी किसी परपदार्थमें नन्‍्मय नहीं हो सकता । वह तो जिस प्रकारकी रचना झपने 
आपसें बना रहा है उसमें ही तन्‍्मय है । 
मह्दृष्टिके लक्ष्यस्थान--यह जीव डिसे अपना मानता है ? शरीरकों झ्ापा रूपसे 
श्रद्धान करता है । यह शरीर निज सहज चैतन्यभावसे अत्यन्त विपरीत है। भौर इससे गहरे 
उतरें तो श्रागमसे जैसा जाना है उस प्रकारसे रवे हुए ज्ञानावरणादिक द्रव्यकर्मोंकी आपा 
मानता है । श्रथवा उन द्रव्यकमकि विपाकममोें होने वाली जो आत्मभूमिमें परिणति है उसे 
'यह मैं हुं' ऐसा मानता है । तब कषाय करते हुएमें विषय कषाय करते हुए 'यह यही तो मैं 
हैं' ऐसा श्रभेद श्रद्धान करता है, रागादिक भावोंसे भिन्‍न मैं कुछ है, ऐसी दृष्टि तहीं पहुंचती 
है, न उसे निज ध्रूव पारिणासिक भावोंसे भिन्‍त रागादिक भावोंकों आत्मस्वरूप मानता है 
वह मह॒दृष्टि है। उसे भ्रन्‍्य भावोंमें मोह हो गया है। अन्य भावोंकोी आात्मरूपसे ग्रहण करता 
है, और ब्रन्तरमें चलें तो क्षयोपशमिक विकल्प हो रहे हैं. छुटपुट ज्ञान हो रहे हैं उन्हें यह 
जीव आत्मस्वरूप मानता है । 
जानविकल्पोंमें मुहदृष्टित[--क्षायोपशमिक ज्ञात-विकल्पोंकों श्रात्मस्वकूप माचता 
है, इसका प्रमाण यह है कि किसी जानकारीके समयमें जब परस्पर कोई विवाद हो जाता 
है तो अपना पक्ष गिरनेपर वह अपनी बड़ी हानि श्रभुभव करता है, और ऐसी स्थितिमें 
अपनेसें क्रोध मात कर लेता है। वह अपनेकों बरबाद सा अनुभवने लगता है। यह है 
क्षायोपशमिक विकत्पोंमें श्रात्मस्वरूप साननेका फल । उस जीवने निज स्वभावसे भिन्‍त 
जञातादिक क्षायोपश्मिक विकल्पोंमें आपा स्वीकार किया है। अभी इसके अन्य भावोंमें 
मोह है । 
शुद्ध परिशमनमें भी आंत्मद्रव्यस्वकी अ्रम्नग्धता--इससे और श्रन्तरमें चलते हैं तो 
परिपूर्ण ज्ञान, परिपूर्ण विकास, शुद्ध परिणति, केवलज्ञान जैसे कि बांचा है, सुता है, जाना 
है । उसके महत्त्वको जानकर उस परिणतिके लिए अपना उपयोग विकल्प बनाकर ऐसा ही 
मैं होऊँ, यह ही मैं हूं, यद्यपि विकासकी वात ठीक है किन्तु जिसे निज ज्ञायकस्वरूपका 
परिचय नहीं है, वह केवलज्ञाव आदिक शुद्ध भावोंके पानेका भी विकल्प बनाए तो उसके 
लिए तो वहू परिणाम ऐसा है जैसा किसी अच्यके प्रति परिणाम करता हो | वे केवल 
ज्ञानादिक पर्यायें मेरी १रिणति हैं, मेरेसे प्रकट होती हैं, वह क्षण-क्षणका निरंतर अनन्तकाल 
तक सह्श चलने वाला परिणमन है; मैं एक ध्रुव ज्ञायकरवहूप हूं, ऐसा जिसे बोध नहीं है 
वह पुरुष उनमें उपयोग लगाए और उपयोग लगाते समय वह अपनेको वैसा ही अनुभव 
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वरे जैसा भ्रात्मरूप अनुभव करता है। और आत्मंद्रव्यरूप अनुभव करना सो ज्ञायकस्वरूपसे 
श्रपरिचित पुरुषका एक काम है | एक टंकोत्वीणंवत्‌ निश्चल ज्ञायकस्वभावमय परमपारि- 
मिक भावरूप निज चतन्यस्वभावके अ्रतिरिक्त अन्य भावोंमें आत्मरूप शरद्धांन करना, 

यह ही मैं समग्र आत्मद्रव्य हूं, सो वे सब मोहकी जातिरयाँ हैं । 

अमहह॒ृष्टिका ज्ञादृत्व- यह जीव सब भावोंमें श्रसम्मुढ़ है, यथार्थ दृष्टि रखता है 
उस ही पुरुषको सम्यर्हृष्टि जानो । सम्यग्दृष्टि सर्व पदार्थोका यथार्थस्वरूप जानता है उसके 
रागद्वेघष मोहका परिणाम नहीं है, अतः अयधाथे दृष्टि नहीं है । चारित्र मोहके उदयसे इृष्ट 
अर्ष्टि भाव उत्पन्त होते हैं, उपकी उदयकी बलवत्ता जानकर उन भावोंका कर्ता नहीं होता 
है। उन रूप अपने आपका श्रद्धान नहीं करता है। विशेष विह्नलता होनेके कारण प२- 
भावोंमें श्रात्मस्वरूपका अ्रनुभव करता है । जिस पदार्थविषयक राग है उस रागके अनुकूल 
पदा्थंका परिणमन न देखकर अपने आप्में खेद करने लगता है। विशेष विहद्धलता इस 
कारण होती है कि उस रागपरिणमनमें ही झ्ापाके स्वरूपका श्रद्धान है। यदि उस -काल 
में इस रागस्वरूपमें झ्रपाका श्रद्धान न हो तो वहाँ विह्नलता न हो सके । अपने आपके 
विनाशकी शंका सर्वे शंकाओंका मूल बनती है। और प्रधान शंका यही कहलाती है, ऐसी 
दंवग, ऐसा व्यामोह सम्यग्दृष्टि पुरुषके नहीं होता है । 

शुद्धास्मभावनासे अमढता एवं कापथमें अनास्था--जो ज्ञानी निज शुद्ध आत्मामें 
श्रद्धान, ज्ञान और अनुचरणके झूपसे श्र्थात्‌ निश्चय रत्मत्रयकी भावनाके बलसे शुभ झ्रशुभ 
कर्मजनित परिणामोंमें मुख्य वहीं होता है उसे अमूढ़हष्टि जानना | अपने ध्रूव पारिणामिक 
ज्ञानस्वमावसे भिन्‍त किसी भी परपदार्थमें मुग्ध न होना चाहिए । परिणतियोंका व्यामोह 
क्षोभका रथान है, वह ज्ञानी जीव निरचयकरि सम्यग्दष्टि है। जिसको अश्लुव औपाधिक पर- 
भावोंमें ही जो कि जीवके स्वतत्त्व है श्रर्थात्‌ आत्मामें परिणत होते हैं उनसे भी मोह ने 
रखता हो वह सम्यग्हष्टि पुरुष किन्हीं बाह्य पदार्थो्में कैसे मोह रख सकता है ? जितके 
उपयोगमें ऐसे स्वभावकी हढ़ता है वे कदाचित्‌ कुदेव, कुशास्त्र, कुगुरु, कुधमें-इनमें कोई 
चमत्कार भी देखें तो वह उनमें व्यामोह नहीं करता है, और उत चमत्कारोंके कारण उन 
कुपथोंको यह सम्यक्‌ सोच ले ऐसी प्रवृत्ति सम्यन्दृष्टिमें नहीं होती है । एक दृशंत दिया गया 
है पुराणोंमें रेवती नामक रानीका | एक मुनिराजने रेवती रानोके अमुढ़्हृष्टि अंगका वर्णन 
किया, प्रशंसा की । तो सुनते हैं कि श्रभव्यसेन मुनि हो, या कोई हो, उसको यह जिज्ञासा 
हुई कि देखें तो सही कि कैसा इसका हढ़ श्रद्धान है, या किसी देवने परीक्षा की हो । ब्रह्मा 
का रूप रखकर बड़ा चमत्कार बताया | सारी दुन्या उसकी ओ्रोर भ्रुके, पर रेवती रानीका 
चित्त न डिगा । और-भ्ोर देवताबोंने जेसा उन पुराणोंमें वर्णन है, श्रपना श्राडम्बर दिखाया 
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४६७ 
बडी ऋद्धिसिद्धि दिखाई पर उस्त रेबती रानीठ नित्त न डिगा। झंतर्ग एक तीर्थंकर जैसा 
कोई आडम्बर दिखाया, रचरा वेरी ही वर्ाया, बसा ही राब किया जितना तक हो सकता 


था | लोगोंने कहा वि व तो तीथेबर महाराज श्राए हू, #व तो बंदसाकी चलना चाहिए | 
उस रेव्तीरानीवा दृढ़ श्द्धान था कि इस कालमें तीर्थंकर होता ही रहीं है | चौबीस तीर्थ 
कर माने गए है, ये २५ वें तीर्थथर कहसि हो गए ? कुछ ऐसी ही कथा है। जिसमें यह 
दिखावा है कि बडे-वड़े चमत्कारोंके दिखाये जाने पर भी जिसबा चित्त चलित नहीं होता 
है, श्रद्वासे विचलित नहों होता है उस ही शआत्माको अमूढ़्दश्ित्व कहते है । 

विभावरूप स्वतचमें सी ज्ञानीके असम्भोह--इस संम्यगू हप्टिके निज भुमिकामें 
उत्पन्त होने वाले पर-भावोंमें भी मोह नहीं जगता। लोकमें सब्रसे वड़ा वेभव है शुद्ध 
ज्ञायकस्वभावकी हृष्टि जगना । जितने भी ज॑नसिद्धान्तके उपदेश हैं उनका मात्र प्रयोजन 
शुद्ध ज्ञानस्वभावकी दृष्टि कराता है । तुम तो चैतन्यस्वरूप मात्र हो । निश्चयनयसे स्वरूपका 
वर्णान है कि अपने आपको ही करते हो, अपने श्रापको ही भोगते हो । तुम्हारा तुम्हारेसे 
ग्रतिरिक्त विसी अन्य पदार्थमें रंच भी सम्बन्ध नहीं है। तुम्हारा चतुष्टय तुम ही में है । 
ग्रन्य वस्तवोंका चतृष्टय उन अनन्‍्यमें ही है । ऐसा दिखाकर इस जिज्ञाघ्ु मुमुक्षुकी एकत्वस्वरूप 
में उपयुक्त कराया गया है। इसे किस्ती परका विकल्प न उठे ओर यह अपने शुद्ध ज्ञायक- 
स्वरूपका अनुभव करले, इसके लिए निदचयनयसे ज्ञायकस्वभाव इसे पहिचानवाया गया है। 
जहाँ विज्ञान भौर व्यवहार दृष्टिमें उपदेश चलता है कि यह जीव तो शुद्ध ज्ञायकस्वभावभय 
है | इसमें स्व्ररसत: रागादिक होते ही नहीं हैं। उसका रागादिक स्वभाव ही नहीं है। 
इसमें जो रागादिककी भलक होती है वह कर्मोके उदयका निमित्त पाकर होती है । जिसका 
उदय होनेपर हो और उदय न होने पर न हो, इन रागादिक भावोंका उससे ही श्रन्वय- 
व्यत्तिरिक है । इन रागादिकोंका आत्मासे अ्रत्वयव्यतिरेक सम्बन्ध नहीं है । आत्माके होनेपर 
रागादिकसे हों तो आ्रात्मा तो सतत है, फिर कभी रागादिकसे मुक्त नहीं हो सकता है | ये 
ओऔपाधिक भाव हैं, परभाव है, तेरा स्वरूप नहीं हैं। तू तो सबसे निराला छुद्ध ज्ञायक- 


स्वभावो है। इस ज्ञायकस्वभावी वी दृष्टि कराने के लिए ही व्यवहारका भी प्रयोजन है 


है समयसार प्रवचन नवम पुस्तक 


अनुभवना | स्वका अनुभजता क्‍या है ? स्वका जानना ही तो स्वक्ा झनुभवना है। हृढ़तासे 
विश्चलतासे अभेद विधिसे जाननेका ताम अनुभवरा है । स्वका अनुभवना, स्वको क्रिस प्रकार 
जानें तो बन सबता है। इस निज श्ात्मतत्त्वको क्या विविध संसारी पर्यायरूप देखते रहें 
तो स्वका अनुभव हर सकेगा ? क्‍या उस जानसके साथ इस ज्ञाताके अभेद अतुभवत बन 
सकेंगे ? श्रथवा उन व्यडू्जन पर्यायोंको भी छोड़िये, विभाव गुण पर्यायोंरूप अपने श्रापको 
जानें तो क्या उनसे स्वफा अनुभव हो सकेगा ? ग्रथवा भेववे त्तिसे जिसने स्वभावपर्यायकों 
भी जाना तो क्या वहाँ स्वके ग्रनुभवकी स्थिति हो सकेगी ? 
सहजज्ञानालुभूतिमें स्वानुभूति--स्वको किस प्रकार जानें कि निजका अनुभव हो 
सके ? अब द्रव्य, क्षेत्र बाल, भावपें से पिडरूप द्रव्य विस्तार रूप, क्षेत्र और परिणतिरूप 
काल-इन तीनोंकी अपेक्षा न रखफर प्र्थात्‌ इनका ब्राश्षय न लेकर अभेदमें चलना । हैं तो 
पे सही, पर उतका श्राक्षय लेकर अर्थात्‌ उन-उत रूप अपने आत्माकों तिरखने पर इस 
ज्ञाताको अभेद वृत्ति नहीं होती है । उस चतुष्टयमें से जीवद्रग्यके लिए भावोंका बड़ा प्रधान 
स्थान है । वे भाव भेदप और अशेदरूप दो प्रक्ारसे निरखे जाते हैं। भेदरूप भावमें तो 
शक्तियाँ और ग्रगहष्टिमें श्राते हैं। सो उन शक्तिोंप्रें गे किसी भी शक्तिरूप किसी भी गुण 
रूपसे ग्रात्पामें निरखनेपर चूंकि भेदबृत्तिसे गुणोंकों देख रहा है तो वहाँ जावने वाला 
यह श्रौर जाननेमें श्राया हुआ यह, यों द्वेत दिखा ता, इस प्रकार अ्रंशश्रंशीका भेद रहती 
है। जिस कालमें हससे सी और अन्तरमें उत्तरकर सर्वगुणोंका प्रतिनिश्चिस्वरूप असावारण 
रूप जो ज्ञायकस्वभाष है, चैतन्यस्वभाव है जिसका कि परिशणामन ज्ञातृत्व है, बह ज्ञाता अ्रपते 
जातुत्व परिशामनके स्नोतरूप ज्ञानस्वभावके जाननेमें लग जाय तो इस पद्धतिमें जो जानने 
वाला है वही ज्ेय ग्रत जाता है श्रौर इस ज्ञान, ज्ञाता, ज्ञेयकी ग्रभ्ेदानुभूतिमें इसके स्वासुमव 
जगता है । इसे सीधे शब्दोंप्रें यों कहता चाहिए कि जो सहज ज्ञानकी अनुभूति है व 
आात्माकी अनुश्चति है। 
स्वरूप परिचय विना सनचाही कल्पना--जब तक निज ज्ञायकस्वरूपका परिचय 
और अचुभव नहीं होता है तब तक यह जीव सिन्‍न-सिन्‍न प्रकारके परभावोंपें झ्ात्मरूपका 
श्रद्धाल करता है-यह में हैं। जिसकी समभमें जो अपने निकटमें श्राया उप्ते ही आपारू। 
मानने लगता है | इस पिडके अन्तरमें असूर्त चैतन्यस्वत्ञावमात्र चेततपदार्थ है ऐसा जगतके 
प्राशियोंफों पता नहीं है | जिन्हें पता है उन्हें अंतरात्म। कहते हैं । निजस्वभावका परिचेष 
न होनेसे पद पदमे छोटी-छोटी घटताबोंमें भी यह जीव अपने आपका विश्वास पर्यायमें है 
इस मुद्रासे बात करता है ) लो यह मैं आया, भ्रजी इसे मैं कर दंगा, आप क्यों तकलीफ करते 
हैं ? यह तो सब मेरी लीलामात्रमें हो जायगा । अपनी विभावहय परिणतियोंमें: कलावोंमें 
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अहकार, कतु त्व, मोह ये तव बा रहे हैं । । 
अमदू दृष्टिचका प्रताप--यह सम्बर-दष्टि जीव एक निज टंगेल्कीसॉवत्‌ विदवेत 
स्वतःशिद्व, प्रनादि सिद्ध अविनाशी ज्ञानस्वभावमें ही अपने आपका श्रद्धान करता है और 
इसके अतिरिक्त ग्रत्य वितने भी भाव हैं ये चाहे स्वमें अनुभवरप हों, श्रन्य क्षेत्रयें अ्रव्य रूप 
हों उन सबमें द्ावाका श्द्धान हों करता वह पूरुष अगूदृहृष्टि जानना चाहिए । ऐसे पावन 
ग्ात्माके वाह्य विपप्रोंमें भूढ़ता होने रूप भाव क्तबंध नहीं होता है। अयवा पर का 
मूढ़ताकृत बंध नहीं होता है, ग्रथवा संवरदा निधान जो संबर स्वरूप है, सुरक्षित हंढ़ ढुंग 
है उसके उपयोगमें स्थित है। यह आत्ाद्रव्य स्वयं संवर स्वरूप है। इसमें किस्ती दुसरेका 
प्रवेश नहीं है। इस बातका इस ज्ञायकस्वभावका जब परिचय होता है तो बाह्य सम्बन्धों 
में भी वह सम्बृव ही रहता है। इस संवर तत्त्वका वहां विलाज होनेसे परिणामोंमें इतनी 
निष्वृहता, स्वोच्मुबता और परपराझुमुखता है कि पूर्ववद्ध कर्मोंद्री वहाँ निर्जैरा ही होती है । 
अमृदृदृष्टिक्ी मोक्षमागमें प्रशति--इस तरह यह अमुढ़हृष्टि श्रंगका घारी सम्यस्दृष्ट 

न तो किन्हीं कुद्देव, कुग्ुस्वोंमें मुग्य होता है, न उनके किसी चमत्कारमें मुग्ध होता है, न 
प्रन्य वाह्म विषयोंमें मुृग्ध होता है और ते अपनेमें उत्पन्त हुए रागादिक परिशामोंमें मुग्ध 
होता है। वह तो निरन्तर आ्ानन्‍्द ऋराने वाले शुद्ध चैतन्यस्वभावमें ही भ्रपने श्रापका श्रद्धात 


करता है। ऐसा सम्यश्शष्टि जीव असुद़दृष्टि है। मोक्षके मार्गमें उसके निरन्तर तीन प्रगति 
होती रहती है । 


महुताका हृविध्य--पश्रगृढ॒हष्टि अ्रंगमें ,जो यथाथे है उसे यथार्थ भान किया जाता 


है। अयया्थेको यथार्थ मानता मूढ़ता है, इसी प्रकार यथार्थकों अयथा्थ मानना मृढ़ता है। 
जो वस्तुका वास्तविक स्वरूप है उसको मिथ्या समझना भी मूढ़ता है। चेतन्यस्वभावके 
अतिरिक्त श्रन्य भावोंमें 'यह मैं हुं! इस प्रकारकी वृद्धि होता भी मूढ़ता है। यद्यपि रागादिक 
भावोंक्ा कर्ता आात्माको शुद्ध तिश्वयतयसे बताया है किन्तु वहाँ जीवके स्व॒रसत: स्वभाव 
रागादिक भावषोंकरों जीव करता है ऐसी हृष्टि नहीं है, पर इस कु त्ववादीकी जो कि रागा- 
दिकको करने वाला श्रात्माको कहते हैं वे स्वभावसे करने वाला मानते हैं, और इनकी हृष्टि 
में रागादिक कभी छूट नहों सकते ! रागादिक्रका मंद हो "जाता इनके मंतव्यमें वेकुण्ठ है 
मोक्ष है, और इसी कारण जब उम्र उपश्ांत राषादिक भावोंकी व्यक्ति होतो है तब उसे 
वैकृष्ठसे श्ाना पड़ता है, फिर रासारमें जन्ममरण लेता है। इस कवृत्ववादीक्नी रृष्टिमे 
आत्मा कदाचित्‌ सबंया सर्वदाके लिए रागरहित हो सकता है, यह हृष्टिपें नहीं है, यह 
पथार्थकीं अ्यथा्थ मानता है और अ्वास्तविकको वाघ्तविक माना है, छिन्तु ऐसी सूदत 
जिन अन्तर आत्मावोंमें नहों है वे अंतरात्मा अपनेको शुद्ध केवल 


शायकध्वद्प ही अन 
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भवते है | 
नयचक्रकी गहनता--भैया ! व्यवादोंका प्रकरण बहुत गहन है । इस नयचन्रके 
गहन बनमें उलक्के हुए मंतव्य कभी श्रपने सम्मानकी ओर नहीं झा पाते । जीवमें परिशत्तियाँ 
होती है, और किन्हींका मंतव्य है कि जीवसें परिणतियाँ नहीं भी होती हैं। ये दो पक्ष 
सामने हैं, और हृष्टिभेदसे ये दोनों पक्ष सह्ी हैं। जीवमें परिणतियां होती हैं यह देखा 
जाता है स्वभावसे दूर दृष्टि रखनेपर, और जीवमें णरिणातियां होती ही नहीं हैं यह देखा 
जाता है जीवको स्वभावमें लक्ष्यमें लेनेपर | इन रागादिकोंका करने वाला जीव है तो एक 
पक्षमें रागादिकोंका करने वाला जीव नहीं है । जीव रागादिकोंका कर्ता है--यह परिशञात 
श्रद्वेत हृष्टिसे होता है । एक अ्रह्वेत वस्तुको देखते हए और उसके परिणमनको निरखते हुए 
में जब यह प्रइन उठता है कि इन रागादिकोंका कर्ता कौन है, जब उसे श्रन्य वस्तु ९ नहीं 
देती है तब अ्रभेद षघट्कारकके प्रयोगसे रागादिकका कर्ता जीवको बताता है, और जब जीव 
के सुरक्षित स्वभावमें कुछ भंग व डालनेका आशय है और रागादिकका कर्ता बताना है तब 
निमित्तहृष्टिको प्रधान करके उत्तर झ्ाता है कि रागादिकोंके करने वाले कर्म हैं । 
पर्यायोंके नियतपने व श्रन्यितपनेमें नयविभार-- ये जीवमें रागादिक पर्यायें जब जी 
हो-ी होती हैं तब ही होती हैं। यह जीवमें नियत है, बद्ध है ऐसा भी परिज्ञाव होता है 
श्रौर जीवमें रागादिक पर्यायें दियत नहीं हैं, बद्ध नहीं हैं, अनियत हैं ऐसा भी परिज्ञात 
दाता है । 
पर्यायोंमें नियतपनेकी हश्टि--जब वाललव्धि और सर्वज्ञज्ञानकों दृष्टिमें लेते हैं तब 
वहाँ यह विदित होता है कि जीवमें अदल-बदल करना, पुरुषार्थे करना, किसी भी प्रकार 
जो कुछ भावीकालमें होगा जीव करेगा वह सब सर्वेज्ञके ज्ञानमें विदित है | श्रथवा अवधि- 
ज्ञानी जीव भी जान जाता है तो उस समय वह होगा इसमें शक नहीं है| उस ज्ञानकी श्रोर 
से देखते हैं तो जगतमें सब कुछ नियत है, अथवा कुछ भी हो कल या परसों, जो कुछ भी 
होगा उस समयमें वह उस समयमें है, ऐसा कालकी हृष्टिसे देखते हैं तो पर्याय नियत है, 
बद्ध है, पर वस्तुकी ओरसे जब देखते हैं जो कि वास्तविक दृष्टि है उस बस्तुमें तो प्रत्येक 
समय एक ही पर्याय चद्ध होती है, तन्‍्मय(होती है । | 
पर्यायोंके समरदायमें द्रव्यपनेकी दृष्टि--हाँ, इस हष्टिसे कि चूंकि पदार्थ है तो वह 
किसी भी समयमें परिणशामन बिना नहीं रहता । कोई काल ऐसा नहीं श्रायया जिस समयमें 
वस्तुका परिणमन न रहे | श्रनस्तकाल है, तो अ्रनन्त समयोंमें अनन्त परिणमन हैं ही इस 
पदार्थके । कोई सा भी परिणमन बीचमें टूटता नहीं है कि वस्तु परिशमता रहे और किसी 
मिनट परिणसन बंद कर दे, बादमें फिर परिणमने लगे, ऐसी (ट परिशामनपरम्परामें नहीं 
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है। इस कारण यह कह दिया जाता है कि हव्य त्िकालवर्ती अनन्त पर्यायोंका पिण्ड ह । 
इस कारणा पदार्थोर्में वे सब पर्याथें नियत साबित होती हैं, पर इस हप्टिस पर्यायोंव्रा सियल- 
पना सिद्ध नहीं होता । विशतु परिणमनसामान्य कुछ भी हो, परिगामनणुस्य द्रव्य गहीं ; थ्रा 
करता है । सो उन पर्यायोंका सम॒दाय द्रव्य है यह वात घोषित होती है | 

पर्याणके अनियतपते व नियतपनेकी दृष्ट-पदा्थमें तो प्रत्येक समय एक पर्याय 
वद्ध है, तन्‍्मय है । उस उपादानमें जितनी योग्यताएँ बसी है उन योग्यताबोंमिंसे किसी भी 
योग्यत्ताके अनुकूल जैसा सहज निमित्तका योग होता है यह उपादान अपनी स्वतंत्रतासे अपनेमें 
परिशामन करता है। इसमें भावी कालमें अ्रमुक पर्याय होगी, ऐसी बद्धता द्रव्यके श्रन्दर नहीं 
है । इस हृष्टिसि पदार्थोमें विभावपरिरुमन श्रवियत है | जो शुद्ध ग्रात्मा हुए हैं उनमें अवश्य॑- 
भावी अरच्त पर्यायें नियत हैं, और वे नियत इस कारण हैं कि वे शुद्ध न्लात्मा हो चुके हैं 
गौर आगामी कालमें किसी भी समय अशुद्ध नहीं हो सकते हैं । तो शुद्धका परिशामनका तो 
तो एकरूप चलता रहता है सो एक रूप ही चला करता है, अपने आप ही वह नियत शुद्ध 
हो जाता है । यह नयचक्र बहुत गहन है, इसमें प्रत्येक तत्त्व स्याह्मादकी दृष्टिसे सुलभता है। 

अनुभवक्की निर्विकल्पता--हाँ अनुभव अवश्य ऐसा है कि उसमें स्याद्वादका प्रयोग 
नहीं होता है क्योंकि श्रनुरुव एक अभेद अवस्था है। वहाँ किसी भी नय-विकल्पका श्रवकाश 
नहीं है । और नय-विकल्पका ही भ्रवकाश नहीं है ऐसा नहीं है किन्तु प्रमाण, निक्षेप और- 
और भी उपाय जो बस्तुके परिज्ञानके हैं उच्त सबका भी प्रयोग अनुभवदशामें नहीं होता है। 

अमदढ़ सुदृष्टिका प्रताप--भैया ऐसे अलौकिक स्वानुभवको प्राप्त कर चुकने वाला 
सम्यस्हष्टि पुरुष किन्‍्हीं पदार्थोमें कैसे मोहको प्राप्त हो सकता है ? जेसे किसी घटनासे पूर्ण 
परिचित है ऐसा मनुष्य क्रिसी भी वाद सम्बादमें भी च्युत नहीं हो सकता है, श्रौर जो घटना 
से प्रपरिचित है, किसीकी सिखाई हुई बातें वह बोलता है तो किसी भी प्रकरणमें उसे च्यूत 
कर दिया जा सकता है । यह चैतन्यस्वभावका रुचिया ज्ञानस्वभावसे उत्पन्त हुए आ्रानन्दको 
भोगने वाला सम्यरहष्टि मूढ़हृष्टिकृत बंधको नहीं प्राप्त होता, किन्तु किसी पदार्थमें मोह नहीं 
है, भ्रज्ञान नहीं है, यथार्थ-यथार्थ ज्ञाता है इस कारण नि्जरा ही होती है । इस प्रकार भ्रमूढ़ 
दृष्टि अ्ंगका वणणन करके उपगूदन अंगका वर्णान करते हैं । 
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अष्टकर्मोंसे रहित अनन्त ज्ञानादिक गुणोंकर सहित निलेप सिद्ध परमात्मा है वह सिद्ध 
कहलाता है। और इस प्रात्मावा जो सहज स्वरूप है कि वह असिद्ध नहों है, परत: सिद्ध 
नहीं है, किन्तु अपने ही सत्तवके कारशा परिपूर्ण केवल अंतः:प्रकाशमान ग्रनादि अनन्त अवि- 
नाशी है वह भी सिद्धस्वरूप कहलाता है | इसके परिणमनकी ओर दृष्टि दें तब यह सिद्ध- 
स्वरूप लक्ष्यमें नहीं रहता । जो तिब्चयसे इस ध्रव परमपारिणामिक भावमय चतन्यस्वभाव 
की भावनारूप वास्तविक सिद्ध भक्तिको करता है वह जीव मिथ्यात्व रागादिक विभाव धर्मों 
का उपगूहक है, प्रच्छादन करने वाला है, अर्थात्‌ विद्याश करने वाला है, उसे उपगृहक सम्य- 
ग्ह्ष्टि जानना चाहिए । 
व्यवहार उपगहनका तात्पर्य--भैया ! उ' गुहन अंगका साधारणतया यह अर्थ किया 
जाता है कि धर्मी पुरुषोंके दोषोंको प्रकट न करना । प्रकट न करना--इसका श्र्थ यह है कि 
उनके दोषोंकों दूर करना, नष्ट करना । धर्म धारणा करने वाला भी कोई किड्सचित्‌ दोषी 
होता है, पर इसका भाव यह नहीं है कि धर्मीमें दोष हैं तो उन्हें डके जावों और बने रहने 
दो और मात्ते जावो--यह उसका भाव नहीं है । उपगूहकका श्र्थ है दोषोंका विनाश करने 
वाला | हाँ उसमें यह क्तेब्य श्रा जाता है कि जनतामें धर्मात्माबोंके दोषोंको प्रकट न करें, 
क्योंकि उससे घर्मंपर लांक्षन ग्राता है और लोग यह कह सकेंगे कि इस धर्म वाले तो ऐसे 
दोषी होते है। तो इस उपायने उस धर्मात्मा पुरुषके दोषोंको दहीं ढका किन्तु धर्ममें दोष 
न लग पायें, दुन्यिकी हृष्टिमें धर्स दोषयुक्त न कहलाये, इस बातपर यत्न किया है उस 
सम्परहृष्टि जीवने । 
ज्ञानीका गुगविनय--सम्यरहृष्टि जीव व्यक्तिगत रूपमें तो उसका महत्त्व नहीं देता । 
किसी भी व्यक्तिक्रो ज्ञानों पूजता है तो व्यक्तिके नाते नहीं पूजता, किन्तु धर्मके नाते पूजता 
है । पंचपरमेष्ठी है भ्रहंत, सिद्ध, आचार्य, उपाध्याय और साध । इनमें किस व्यक्तिको पूर्जे ? 
किसीका नाम देखा नहीं है । नाम लेकर भी जो वंदन करते हैं भरतका, बाहुबलिका, 
ऋषभदेवका, महावीर स्वामीका, रामचन्द्र जी का--जितने भी सिद्ध हुए हैं उनका नाम 
लेकर जो विनय करतें हैं वह व्यवह।रदृष्टिसे है । नामकी मुख्यता लेकरके वह विनय नहीं है 
किन्तु अनन्त गुण सम्पन्त आत्माके शुद्ध विकासकों दृष्टिमें लेकर वंदन करें तो बह वबंदन और 
विनय है । 
भगवंत अरहंव--अभ्रहंत सिद्ध उसे कहते हैं जो पूज्य हो । जिससे चार धातिया 
कमेरूपी शन्नुवोंको नष्ट कर दिया हो, रागादिक विभावोंसे जो सदाके लिए. मुक्त हो गया है 
किन्तु जब तक उसके घातिया कमके सहायक अ्रधातिया कर्मोका उदय है तब तक वह अर- 
->हत प्रश्नु कहलाता है । श्रघातिया कर्म जीवके ग्रुणयोंका घात नहीं करते, किन्तु जितने काल 


समयसार प्रवचन नवम परुतक ५०३ 


तक जीवके गुरोंका घात करने बाले घातिया कम रहते है उतने बगल तक उसे घातिया 
कर्मोको उतने घातके काममें राहायक होता है | सो घातिया कम जब नहीं रहे तब सधातिया 
कर्म इस जीवके गुगाघातमें सहायक तो नहीं किस्तु पूर्वबद्ध कर्म हैं तव तक उन्‍्की स्थि ते 
वे कर्म रहते हैं । जब तक अ्रघातिया कम हैं ग्रीर घातिया कर्म तो है ही नहीं तब तब उन्हें 
प्ररहुंत कहते हैं | हमारे देव अ्रहंत हैं । इसमें किसी सामवन पक्ष नहीं है | केवल शुद्ध 
विकासका पक्ष है जैन सिद्धान्तमें | किन्तु इस लक्ष्यको जब मुख्यता हमारी व्यवहारिवतामें 
न रही तो गअच्य मंतव्यों--जसे नामकी मुख्यता रखकर श्रपत्ता पराया उ] बनाया है, इस 
विधिमें लोग कुछ जुग॒प्सावी हष्टसि या ग्रनमेलकी दृश्सि निरखने लगे हैं । सो यह विवाद तो 
संसारमें ग्रनादिसे ही चला आया है । 
ज्ञानी की स्रूपपूजा--जैन सिद्धांतमें स्वरूपकी पूजा है, गुशोंकी पुजा है किसी 
व्यक्तिकी पूजा नहीं हैं। भगवान ऋषभदेव मर्देवीके नन्‍दत थे, नाभिके नन्‍द्दन थे, इस 
कारण वे बड़े है ऐसा जैन सिद्धान्त नहीं मानता । महावीर प्रश्लु सिद्धार्थके नन्दन थे इस 
कारण हम उन्हें नहीं मानते हैं किन्तु उस भव स्थित आत्माने ऐसे स्वभावका आश्चय, 
आलस्बन ध्यान किया कि जिसके प्रतापसे चारघातिया कर्म नष्ट हुए ओर शअ्रघातिया नष्ट 
हुए, आ्रात्मा सिद्ध हो गया । इस कारणासे मानते हैं। तो जिस कारणसे मानते हैं उस 
कारणामें दाम नहीं लगा है। तामके कारण हम किसीको नहीं मानते हैं। यह तो गुणोंकी 
पूजा है, शुद्ध विकासकी पूजा है । 
दोपके उपगृूहनका कारण--भैया ! जिसे स्वभावहष्टिकी रुचि है वह उसमें भंग 
नहीं चाहता । जिसको जिसमें रुचि है वह उसमें लांछन नहीं लगाने देता । किसी धर्मात्मा 
के दोष प्रकट न करने से कहीं यह वात नहीं है कि उस नाम वाले धर्मात्मासे उस साधर्मी 
को प्रेम है इसलिए वह॒दोषोंको प्रकट नहीं करता, किन्तु रत्नत्रयरूप धर्ममें उसे प्रेम है 
इसलिए वह दोष प्रकट नहीं करता । लोग यह ग्रहरा करेंगे क्रि इस ध्ममें तो ऐसा ही 
हुआ करता है। यह काहेका धर्म है ? ऐसे धमकी निन्‍्दा, धर्मका लांच्छत लगा इस कारण 
उस धर्मात्माकों दोष न लगने दें। और फिर जीवोंकी दृष्टि दोष ग्रहएा करनेकी है । हुआा 
दोप तो ग्रहण करे, न हुआ दोष तो भी चूँकि दोषमय जगत है, तो इस कारण न किया 
हुआ दोष भी दोषरूपमें उपस्थित करनेकी आदत बनी हुई है, ऐसी स्थितिमें विवेकी पुरुष 
किसी भी धर्मात्माके दोप प्रकट करनेवी भावत्रा नहीं करता । 
उपशूहनका तात्प्य--उपगृहनका अर्थ ढाकना नहीं है बिन्‍्तु उपगूहनका अर्थ जनता 
उपयोगके मैदानसे उन दोषोंको दूर किए रहना है । ऐसे जो जीव धर्मरुचिक हूँ, धर्मा- 


पगूहन अंग 


क्के 


त्मावोंके घर्सके, से धर्मोके उपशहक है अर्थात्‌ निन्‍दा दोपोंके उपगुहक हैं दे उ 
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वाले है। केवल निश्चयहृष्टिमें चलें तो जीवमें उत्पत्त होने वाले जो मिथ्यात्व रागादिक 
दोष हैं विभावरूप धर्म हैं, उन धर्मोका वह प्रच्छादन करता है, हृटाता है। प्रश्ुकी ज्ञान- 
भूमिसे उन दोषोंकों हटाता है वही वास्तविक उपगूहन अंग वशला सम्यस्टृष्टि है । 
उपबृ हण॒का तात्पर्य--श्रथवा इसका दूसरा नाम है उपयृ हक । चूँकि सम्यन्दृष्ट 
टंकोत्कीरोंबत्‌ निश्चल एक ज्ञायक स्वभावमय है. इस कारण समस्त अ्रात्मशक्तियोंका 
वद्धनशील होनेसे यह सम्यग्हष्टि जीव उपबवृहक है, इसमें अपनी श्रात्मशक्तिकी दुबलता 
नहीं है, साहस है इसमें । कितने ही कर्मोंक्रा दीन्र उदय झाये, सब परिस्थितियोंमें इसके 
यह साहस बना हुआ है कि यह अपनी आत्मशक्तिका वर्द्धन करे, अतः आत्मशक्तिक उपवृ - 
हणा करने वाला यह ज्ञानी है । 
ज्ञानीकी उपगृहनता और उपद्च'हणताका फल--यह सम्यग्दृष्टि धर्मात्माके दोषोंका 
विनाशक है; प्रच्छापक है, यह सम्यग्हृष्टि मिथ्यात्व रागादिक विभावोंका विनाशक है, यहें 
सम्यग्टृष्टि श्रपणि शक्तियोंका उपबृ हक है, प्रगतिमें अपने श्रापको ले जाने वाला है, इस 
कारण इसके उपगूहन रूप अ्रसावधानीक्ृत बंध नहीं होता श्रथवा श्रपनी शक्तिकरी दुुबेलतासे 
होने वाला बंध इस सम्यस्दृष्टि जीवके नहीं होता, जब न अनुपगृूहनका दोष रहा, न दुबे- 
लताका दोष रहा तो कर्मोकी निजेरा ही इसके उस गुराके कारण होता है। किसी भी 
संक्टमें बंधनमें यह जीव पड़ा हो उसके बंधन और संवट मिटनेके उपाय चाहे व्यवहारमें 
नाना हों, पर उन सब व्यवहारोंका प्रयोजन्भूत पारमाथिक उपाय केवल एक ही है, वह है 
शुद्ध ज्ञाता द्रष्टा रहना । 
ज्ञाता रहनेका विधि और निपेधरूपमें दर्शन--शुद्ध ज्ञाता द्रष्टा रहनेकी स्थितिमें 
विधि और निष्देधके ये दो काये चलते है। विधिके कार्यमें निज ज्ञायकस्वभावका निर्दोष 
परिणमन है और निषेघरूप कार्यमें रागादिक दोषोंका निवारण है, उपाय एक है, उस 
उपायको जब विधि रझूपसे कहते हैं तो यह कहना चाहिए कि निज ज्ञायकस्वभावका दर्शन, 
अवलोकन, विश्वास, प्रत्यय, श्रवगम और उसीमें रत रहना--ये उपाय है संकटोंसे मुक्त 
होनेके ओर जब निषेघरूपसे वर्णात करेंगे तब यह कहा जायगा कि मोह न करना, रागहेष 
न करना, विषय कषायोंमें न ५ड़दा--ये सब उपाय हैं संकटोंसे दूर होनेके । ये भी उप- 
न्रहए और उपगूहनके रूपमें विधि निषेधरूप दो प्रकारसे बताये गये हैं । 
ज्ञनीका उपगूहन श्रं गमें 4.१व८--इस सम्यग्हष्टि जीवकी शवितिकी दुर्वलतासे होने 
वाला वंध नहीं है किन्तु अपनो शक्तिकी संभालके कारणा और किसी परहष्टिमें न उल- 
भने के कारण पूर्वबद्ध कर्मोकी निजेरा ही होती है.। उपगुहनका बत्र्थ है छिपाना । तो 
,चिदच्यकी भ्रधानतामें इसका अर्थ यह हो गया कि अपने उपयोगको परमार्थ सिद्धस्वरूप 
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चेतन्य भावमें उपयोग लगावों श्रीर इसके अतिरिक्‍त मिथ्यात्व रागादिक जो भाव हैं उनका 
उपगुहन कर और व्यवहारमें यह श्र्थ है कि अपने मनकी प्रगतिशें शक्ति बढ़ाएं श्रीर 
धर्मात्मा जनोंके दोषोंको जनतामें प्रकट न करें सो यह उपगृहन अंग है | यह अंग सम्यग्दर्शन 
का उन मुख्य अंगोंपें से एक अंग है । 
उपगूहन अंगके पालक जिनेन्द्रभक्त सेड--उपगृहन अंगमें जिनेन्द्रभ्वत सेठ प्रसिद्ध 

हुए हैं, उनकी ऐसी कथा है कि महलमें एक विज्ञाल चेत्यालय बना; हुआ था । वहाँ किसी 
चालाक आदमीने देख लिया कि इस ्त्यालयमें एक मरि जड़ित छत्र है, तो सोचा कि 
इसको चुराया क्से जाय ? सोचते-सोचते एक युक्ति ऐसी आयी कि ब्रह्मचारी या क्षुललक 
वन जायें, कुछ दिनों तक यहाँ रहें, जब इनको विश्वास हो जाय तो किसी समय अ्रवसर 
मिल सकता है कि इसको चुरा ले जायें | सो वह बन गया क्षुल्लक, मंदिरमें रहने लगा | 
बहुत दिनोंके बाद जब जिनेन्द्रभक्तको कहीं बाहर जाना था तो सब कामकाज चाभी क्षुल्लक 
जीके सुपुर्दे कर दिया और चल दिया । इसने यह देखा कि श्रव अवसर है उसे तो वह कीमती 
छत्र चुराना था, उसे चुराया और रात्रितों वहाँसे चल दिया | वह तो जा रहा था और 
उस चमकते हुए छत्नको देखकर कोतवालने पीछा किया शौर उसे पकड़ भी लिया । इतनेमें 
सामनेसे जिनेन्द्रभक्त थी आ रहे थे। जब मामला उन्टोंने जाना तो जिनेन्द्रभभ्त कहता है 
कि यह तो हमींने बुलाया था | यद्यपि बात ऐसी नहीं है किन्तु श्राशय तो देखो कि जिसमें 
यह बात बसी हई है कि धर्ममें लांछन न लगे । कोई लोग यह न जानें कि जिनधर्मके धारण 
करने वाले पुरुष ऐसे हुआ करते हैं । केवल धर्मके लांक्षतकों उपगूूहित करनेके लिए उन्होंने 

यह किया । उसके ग्राशयमें कहीं उस व्यक्तिसे अनुराग न था कि उसे बचाना है। केवल 

लोकमें धर्मको लांछन न लगे, इस श्राशयसे किया था । 

स्वरूपके रुचियकिा स्वरूपको अलाओ्छित रखनेका प्रयत्न--मैया ! उपगृहन अंगमें 

यह आशय रहता है कि लोगोंकी दृष्टिमें यह धर्मं मलित न समभा जाय । ऐसे इस संसार 

संकटसे सदाके लिए मुक्त करा सकने वाले धर्मंवी भक्षितमें जो ज्ञानी पुरुष रहे है वे धर्मके 

स्वहपमें लांछन नहीं सह सकते । आर परमाथसे जो शुद्ध चेतन्यस्वभावमात्र निज परमात्म- 

भेभु है उस प्रश्चुके गुणोंका रुचिया ज्ञानी पुरष अपने आपकी भूमिकामें उत्पन्न होने वाले 

विभाव लांछनोंको नहीं सह सकता । जसे व्यवहारमें ज्ञानी पुरष धर्मके लांछनोंको दर करता 

हैं इसी प्रकार दिश्चयसे अपने आपके झात्मामें से विभावरूप लांछनोंकों दूर करता है. और 

इन दोषोंकों दूर करनेका स्वभाव इस जात्मामें हैं । 


सम्पर्दप्टिकी उपच 'हकता--इस उपगूहक सम्यन्दष्टिके ऐसा उत्साह बना रहता है । 
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शृष्टिका नाम उपयृ हंक भी है । इस. जीवके शक्तिकी दुर्बंलतासे होने वाला बंध नहीं होताः है 
किन्तु निर्जेरा ही होती है, इस प्रकार उपगरूडन अ्ंगका वर्णान करके श्रब स्थितिकरण अंगका 
बरणत किया जा रहा है । 
उम्मग्गं गच्छंत सगंपि मग्गे ठत्रेहि जो चेदा । 
सो ठिदिकरणाजुत्तो सम्मादिट्वी मुरोयव्वो ॥३२३४॥ 

उन्मार्गमें जाते हुए अपने आत्माको भी जो सन्‍्मागेमें स्थापित करता है वह ज्ञानी 
स्थितिकरण गुण सहित सम्यग्हष्टि जानना चाहिए । 

ज्ञानीके स्थितिकारिता--जिसे अपने श्रात्माके सत्य स्वभावभा परिचय होता है ऐसा 
पुरुष निष्छल होकर अपने आ्रापको और दूसरे प्रारियोंको. मार्गमें स्थित बनानेका यत्न-करता 
है। कोई पुरुष तनके दुःखोंसे अबकर धर्मको छोड़कर उन्मागेमें जाता हो तो उसके ढुः* 
मिटानेका और धर्ममार्गमें लगानेका ज्ञानी, सधर्मी बड़ा प्रयत्न करता है । इस ज्ञानीके लि। 
जगतके सब जीव एक समान हैं, और जिन जीवोंके धर्मकी ओर प्रेम है, मोक्षके लिए यत 
है, मोह रागद्वेष परिणामको दूर रखनेका यत्न करते हैं ऐसे ज्ञानी जीवोंकी इस श्रोर- प्रीर£ 
बढ़ती है । कदाचित् वे दु:खी होकर धर्ममार्गको छोड़कर कुमार्गमें जाने लगें, तो ज्ञानी: से 
उनको धर्ममार्ममें स्थापित करता है। कोई मानसिक दुःखोंसे दुःखी होकर धर्मम्ार्गको छोड 
कर उन्मामंमें जाने वाला हो तो उसे धर्ममार्गमें स्थित करता है। गरीबी आ्रादिके कारर 
परेशान होकर जो धर्ममार्गको छोड़कर उन्मार्ममें जाने. लगता है उसको धर्ममें स्थिर करत 
है-। ऐसे उन्मार्गमें जाते हुए अ्रन््य पुरुषोंको धर्ममार्गमें स्थित करनेका इस ज्ञानी पुरुषध् 
उत्साह है । 

उन्मार्गसामियोंका कर्तव्य आत्मत्ाप्घानी--निश्चयसे उन्मामंमें जाते हुए अप 
आपको धर्ममार्गमें स्थित करनेकी इस ज्ञानीमें ग्रलौकिक कला है। उन्मार्गमें जाने वाले इः 
अनेक कुमा्ियोंमें इतना महा अन्तर है कि कोई पुरुष तो ऐसा होता है कि उन्प्तार्भमें ज 
रहा हो तो भी ध्यान रहता है कि यह खोटा माग है और सच्चे मार्गकी खबर रहती. “है 
कि श्रनेक जीव तो ऐसे पड़े हुए हैं कि खोटे मार्ममें लग रहे हैं शौर बुद्धिमानी समझ रा 
हैं, उससे विमुख. रहनेका ध्यान ,नहीं होता -। यह उन्मार्ग, खोट़ा मार्ग, विषय .कषायोंका मार 
कुदेव, कुशास्त्र, कुग्रुरु, कृधर्मकी प्रीति-व सेवा -करनेका मार्ग इस जीवको भव-भवमें क्लेशक 
कारण है । अज्ञानी : ही धर्ममार्गसे-च्युत होकर कुदेव, कुशास्त्र, कुग्रुरुमें लगता है । कर्मों 
उदय विचित्र होता है । उनका निमित्त पाकर यह जीव करता तो है स्वयंकी बरिणातिसे 
विकार, किन्तु वे विकार भी विचिल्न होते हैं । कैसी धुनि.बन जाय, किस ओर दृष्टि लग जाय | 

प्र॒मार्थ और- व्यवहार स्थितिकरण--सो..मैया ! मैं इन दिपयकपायोंसे दूर. हट, 
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प्रौर अपने श्रापकी श्रोर अ्भिमुख होने लग ऐसे अपने आ्रपमें भ्रभेक विवेकपूर्ण यत्न करके 
आत्मस्वभावकी हृष्टिका बल बढ़ाकर उन विषयकषायोंसे भ्रपनेको प्रलग रखनेका यंत्य 
करना चाहिये। इस आत्माको इस गआ्रात्माके स्वभावके ज्ञान विकासमें लगाना और 
शाता द्रष्टा रहनेकी स्थिति बनाए रहना यही वास्तविक स्थितिकरण है । और व्यवहारमें 
ऐसे साधन बना देना जिन साधनोंमें रहकर कुछ निर्शिवत रहकर यह जीव अपनी बुद्धिको 
सही रखे और धर्ममें स्थिर गति करे -- वह है व्यवहारका स्थितिकरण । जो जीव उस्मार्गमें 
जाता हुआ खुदको धर्ममार्गमें स्थापित करता है उसे स्थितिकररणा श्रंगका पालक सम्यस्टृष्टि 
जानना चाहिए । 
उस्मार्ग और सन्मार्ग--उत्मार्ग है. मिथ्यात्व रागादिक विभाव और स्यार्ग है 
निज शुद्ध सहज स्वभावकी दृष्टि | निज सहज शुद्धस्वभाव क्या है ? ज्ञानमात्र चेतन्यस्वरूप 
शुद्धका अर्थ है कि जो सत्‌ आत्मा है उस आत्माके ही नाते उस सत्त्वके हो कारण प्रात्मामें 
जो कुछःभाव होता है उसे कहते हैं सहज शुद्ध स्वभाव । अपनेसे भिन्‍्त परका नाम सहज 
भाव नहीं है। परके गुरणापर्यायका नाम सहज भाव नहीं है और परका निमित्त पाकर उत्पन्न 
हुए विकारपरिशामोंका नाम सहजभाव नहीं है, किन्तु अपने ही स्वभावसे श्रपने ही सत्त्वके 
कारण केवल जो अपनेमें भाव है उसका नाम सहजभाव है। यह इसकी दृष्टि, इसका 
आलम्बन इसकी ओर झुकाव यही सन्‍्मागं है । 
संकटोंसे छुटकारा पानेका उपाय सम्मार्गका आश्रय--जीव संकटोंसे छूट सकता है 
तो सम्मार्गका श्राश्नय करके ही छूट सकता है। वैसे भी कुछ कुछ अनुमाच किया जाय, 
अंदाज किया जाय तो 'जब यह विकल्पोंसे दूर बाहरी पदार्थोकी हृष्टि और स्मरणासे विराम 
लेता है और अपने आपमें एक निर्विकल्प स्थिति सो पाता है उस समयमें यह शून्य नहीं 
हता। आत्माका ज्ञान सदभूत गुरा है। वह परिणमनशून्य कभी नहीं रह सकता । तो 
उस समय ज्ञानका एक ज्ञानको ही जाननेमें एक साधारण सामान्य परिशमन चल रहा है, 
उस सभय जो इसे निरावुलता मिलती है वह निराकुलता किन्हीं भी बाह्य पदार्थके प्रसंगमें 
नहीं मिल सकती । वास्तविक स्थितिकरण है रागादिक उन्मागोंसे हटाकर शुद्ध ज्ञानरवभाव 
के भ्राश्नयकों लेना और भ्रभिमुख रहना, यही है परमार्थंसे स्थितिकरणा । 
सोहियोंका लौकिक स्थितिकरणका यत्न--श्रहों ! लोकमें जीवोंने अपनी ही स्थिति 
मजबूत बनानेके लिए बहुत-वहुत काम किए । बहुत अच्छी आधथिक स्थिति बना लें जिससे 
कभी क्लेश त श्राएँ, ऐसे ही कितने हो मकान खड़े कर लें जिनका इतना भरपूर किराया 
भाए कि किसी भी प्रकारके मौजमें श्रथवा लोगोंके उपकारमें भी लगानेमें कमी ततश्रा 
सकेगी । शरोरकी स्थिति, घनकी स्थिति, वैभवज्री स्थिति मजदूत वनानेका इस जीवने यत्न 
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विया सो वैभवकी ओर ही दृष्टि होनेसे इस जीवने अपने झापमें क्‍या लाभ लिया ? लाभकों 
देखा जाय तो स्वयं ही वह अस्थितिमें हो गया है, बुरी परिस्थितिमें श्रा गया है । मन: 
क्रमजोर हो गया, श्रात्मबल घट गया । अझ्रचानक कोई विपत्ति झराए तो उसमें अ्रधीर 
हो जायथगा । ' 
अस्थितिछा परभवर्मे फल--अंतमें पर्यायव्यामोही जीवने जैसा जीवनभर भाव बनाया 
उससे उपाजित्त जो कर्मबंध है उसके विपाककालमें मरण बाद तो एकदम सही फैसला हो 
जाता है | यहाँ धनके कुछ प्रतापसे दान देकर या कोई बड़े-बड़े उत्सव समारोह झ्ादि मना 
कर अपने भावोंमें जो कमजोर भाव हुए उनको छिपाया जा सकता है, किन्तु मरणके बाद 
अरब क्या छिपायेंगे ? एक-दो तीन समयोंमें ही यह ऐसे शरीर धारण कर लेगा जैसा कि 
इसका परिणाम हुआ होगा । कीड़ा बन जाय, पशुपक्षी बन जाय, पेड़ पौधा बन जाय श्रव 
क्या करेगा ? अभी तो करोड़पति थे, बड़ी पोजीशनके थे, बड़ा प्रताप छाया था, लोग 
हाजिरीमें बने रहा करते थे | अब एकदम क्‍या हो गया ? यदि अपने झापकीं .परमार्थ स्थिति 
का ध्यान नहीं हो और इस मनुष्यजन्मको पाकर भी न ऊँचे समाग्रममें रह सके, त ऊँचे 
पदमे रह सके तो वह गिरनेका ही काम करेगा | 
ज्ञानीका पुरुषार्थ--अपने आपके रागादिक अ्रम विकल्पोंको दूर करके अपने आपको 
शुद्ध सहज अतन्यरवरूपमें स्थिर वरना सो स्थितिकरण अंग है। न कुछ सोचे बाहरी-बातें, 
न कुछ देखे शरीर श्रादिक बाहरी प्रसंग । मन, .बचन, कायको स्थिर करके उनका भी उप- 
ग्रोग दूर करके क्षशिक विश्वरामसे स्थित होकर जो अपने आपमें एक ज्ञानविकास नजर गब्राता 
है, जाननमें आ्राता है उस विकासरूप अपने आपको बनाए रहना, यही वास्तविकः स्थितिकररा 
है । यह जीव इन राग्रादिक उच्मार्गोमें उठते हुए अपने आात्मावों परमयोगके अभ्यासके 
वलसे शिवमार्णमें स्थापित करता है । 
परमयोग -- वह परमयोग क्या है ? यद्यपि व्यव्हारसे इस ध्यानके सहायक नाना 
प्रकारके ध्यान बताए.गए हैं, श्रन्य धारणाएँ बतायी गई हैं। उन प्राणायाम प्रत्याहार आदि 
उपायों ढ्वारा चित्तको स्थिर करनेका विधान बताया है.। बहुत सीधी सरल स्थिर मुद्रासे 
पद्मासतसे बैठकर एक अपने आपके. हृदयस्थान काभिस्थानपर अष्टल कमलदलका विचार 
करके उनके जाप करनेका या कुछ सोचनेका था इस ज्ञानस्वरूपक्रो केन्द्रित करनेका उपाय 
करके एक जगह ठहराया । .मायने नाभि कमलमें और ऐसा विचार बना कि इस ज्ञानहृष्टि 
रूप अ्ग्निकरामें ऐसा प्रताप प्रकट हुआ. है कि ये कम ध्वस्त होते रहते हैं। ऊपरके कर्मका 
झौंधा कमल ध्वस्त हुआ, इस तरह अनेक प्रंकारकी योग स्थितियाँ की गई, किन्तु उन .योग 
स्थितियोंका प्रयोजन है निज शुद्ध सहज चैतन्यस्वभावकी दृष्टि, श्रर्थात्‌ बाह्य विकल्प छोड़ 
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कर निधिकल्प स्थितिमें जो ज्ञानको न पकड़ सकने वाला विकास होता है श्रर्थात्‌ विकल्प न 
किया जा सकने वाला विकास जो मेरे ग्रहरामें तो है किन्तु न अभी ग्रहण विवल्पमें है श्रीर 
न पीछे वह ग्रहए किया जा सकता है, ऐसे शुद्ध जञानविकासकी स्थितिमें बने रहना यही 
समस्त योग अभ्यासोंका उद्देब्य है। तो परम योग है इसी शुद्ध ज्ञायकस्वभावकी श्रमेद 
उपासना । 


शिवमार्ग--इस परमयोगके अ्रभ्यासके बलसे जो अपने आ्रापको शिवमार्ममें स्थापित 
करता है वह स्थितिकरणयुक्त सम्यग्हष्टि है। वह शिवमार्ग क्या है ? निज शुद्ध श्रात्माकी 
भावना करना । भावनामें और ज्ञानमें याने साधारणतया जाननेमें यह श्रन्तर है कि साधा- 
रण जाननेमें तो जैसा जान गए तिसरूप अपनेको कुछ वनानेका यत्न न होना, वह तो एक 
साधारण विज्ञान है। और इस ज्ञानकी भावत्ताका ग्र्थ यह है कि जिस ज्ञानका सहज स्वरूप 
है उस प्रकार ज्ञानमें लगना और उस तरह अनुभवन करना, तन्मात्र अपने आपका परिण- 
मन करना ऐसा जो यत्न है उसे भावना कहते हैं। ऐसे निज शुद्ध आत्माकी भावताका नाम 
है शिवमार्ग | ऐसे कल्याणमार्गमें जो अपमें आपको निविचल स्थापित करता है उस सम्य- 
रृष्टिको स्थितिकरण युक्त समभना चाहिए । 
अपना ठिकाना न मिलना ही वल्षेश--भैया ! जीवकों और वलेश वया है ? ठिकाना 
न रह पाना | यह न्जिमें अस्थित जीव बाहर जहाँ-5 हाँ अपने साधन हूड़ता है, विश्वाम 
करता है वह परमार्थसे विश्रामोंका रूध्न तो है नहीं | वहाँ तो यह लग ही नहीं सकता । 
कल्पनामें मानता है, सो वे विनाशीक पदार्थ जब नष्ट होते हैं तब इसे क्लेद् होता है | कोई 
पुरुष जीवनभर साधारण धनमें गरीबी मानकर दुःखी होने लगे और कोई पुरुष खूब धन 
कमाकर अपने जीवनभर घनी होनेके गौरवका मौज ले तो इसने तो कई वर्षों तक थोड़ा- 
थोड़ा करके दुःख भोगा है पर उस बाह्न दृष्टिमें धनके मौजमें चाहे जीवनभर दुःख न भोगा 
हो, पर अंतमें जब वियोग होता है तो मानो सारे जीवनके सुखके एवजमें एकन्नित होकर 
एकदम दुःख टूट पड़ता है, वह विकल्पोंमें बड़े संक्लेश करता है । तो किस पदार्थका संयोग 
हमें ठिकाने रख सकता है ? जिस पदार्थवी शरणमें जादो वहाँसे उस पदार्थकी ओरसे फुट- 
वालकी तरह ठोकर मिलती है । "न 
अस्थित पृरुपकी फुटबालकी तरह अश्रणता--जैसे फुट्वाल जिसके पास पहुंचता है 
वह उसको रखनेके लिए नहीं १हुणा करता हु बल्कि आते ही भाट लात मार दिया, हाथ 
मार दिया । जैसे ही पुटवाल उस बालक के पास पहुंचा दसे ही उससे ऐसा उत्तर मिलता है 
कि क्षण्भरकों भी उसके पास नहीं ठहर पत्ता है, उसे बन्न तन्न डोलना ही पड़ता है | इसी 


तरह रागादिक भावोंडी हवासे भरा हुआ्ला यत्र तत्र ठौर ठिकाने डोलता हुआ यह जीव जिस 
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पदार्थकी शरण में जाता है श्र्थात्‌ यह अपने उपयोगमें जिस पंदार्थको संहाय मानता है जिसे 
रखता है, जिसके पास ठहरता है, उस पदार्थकी ओरसे' तुरन्त ही और तुरन्त तो क्या पहिले 
से ही उत्तर बना हुआ था, जवाब मिल जाता है। उस पदाथेमें कोई परिशति, कोई आत्म- 
स्थितिकी बात उत्पन्न नहीं होती है | दैँसी ही कल्पनासे वैसे ही पदार्थकि निकट ठहरकर 
मौज मानते रहें, वह हमारे वल्पनाकी बात है किन्तु किसी पदार्थेने मुझे झ्राश्नय हीं दिया, 
मुझे शरण नहीं दिया, मेरा सुधार नहीं क्रिया । | | 
मेरे ठिकानेका आश्रय -परपदार्थ -मेंरा कुछ कैसे करें ? प्रत्येक पदोर्थ अपने-अपने 
चतुष्टयमें सत्‌ है। अपने द्रव्यमें हैं, अपने अदेशोंमें हैं, अपनी ही उस 'भूमिमें, 'प्रंदेशोंमें अपना 
परिणमन करने वाले हैं, अपने ही गुणोंमें तन्‍्मय हैं । तो वे पदार्थ अ्रपनेसे बाहंर वंया कर 
सकते हैं। कहीं वे दूसरोंसे ग्लानि करके खुदगर्जीमें नहीं बैठते हैं किन्तु वस्तुका स्वरूप ही 
ऐसा है कि वे हैं और श्रपनेमें परिणमते- रहते है । ये दो उन पंदार्थोकी खास-बातें: हैं | ऐंसा 
ही सब पदार्थो्में है । तो मैं किस पदार्थके निकट पहुँचे, क्सिको अपने: उपयोगमें बसाऊँ कि 
मेरा स्थितिकरगा बना रहे, स्थिरता बरी रहे । ऐसा बाहरमें-कुछ भी नहीं हैं कि जिसको 
उपयोगमें बसानेसे कुछ ठीक ठिकाने रह सकें । वह तीोततत्त्व है खुदका ही सहज! स्वरूप | 
अर्थात्‌ अपने आप अपने ही सत्वके कारण स्वयंःजो कुछ यह है उसको: जान ले, समभ ले 
और उसकी समभपर ही बना रहे'तो इसवी ठिंवाना मिलता है । अन्यथा तो कहीं “भी 
ठिकाना नहीं है । - 
बाह्ममें टिकानेका अभाव-- भैया ! बाह्ममें वंसी भी स्थिति श्रा जाय, बड़ा -राज्यपाट 
भी मिल जाय मगर यह उपयोग -ठिकाने तो नहीं रहता । बड़ी 'सम्पदा मिल जाय तो 
भी ठिकाना तो नहीं रहता है | दूसरा 'पुस्ष जब विह्लुल होता है और अपने ठिकाने नहीं 
रह पाता है, भ्रट्टंसट्ट अधीरताकी बातें किया करता है तंब इसको बड़ी जल्दी बिदित हो 
जाता है कि देखो कसा यह अधीर हो रहा है, अटपट बातें बोलता है | इसका चित्त - ही 
ठिकाने नहीं है | ऐसेः ही हम जितने काम करते हैं वे'सब अट्सट् करते है | यह बाहरमें 
क्या करेगा ? अशुद्ध निकचयसे' तो यह अपने विभाव॑परिशाम करता है, वह. भी प्रदिकूल 
है, झ्रात्माके स्वभावके अनुकूल, निराकुलताके अनुकूल कार्य नंहीं है। इसी कारण व्यवह्ारमें 
ऐसी परिशातियाँ हो जाती-है जिनमें-यह सारा जंभ भूम रहा है, चल रहा है; विचर रहा 
'है, ऐसी बृत्तियां हो जाती हैं जिनमें ठीक ठिकांने यह जीव नहीं रहता.है । 
अपले ठिकाने स्थित छुए जीवके बन्धका “अभाव --जो डीव रागादिक रूप उन्पमार्म 
ह को छोड़कर शुद्ध ज्ञानस्वभाववी भावनारूप सम्मार्ममें अपने आपको स्थापित-करता है वही 
_स्थित्तिकरणयुक्त सम्यस्हृष्टि पुरुष है | इसके-अब भ्रस्थितिकरण नहीं रहा, ठौर ठिकाना 
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'भटकना नह टी रहा, इस कारणा ठीोर ट्काना भटव ने रूप धनेवाला जो बंध था वह बंध 5] 
'होता है- किल्‍्तु अपने आपबी टिकाना स्थिर रहनेसे, अपने आपके स्वभाववा आश्रय करनेसे 
इसके पूर्ववद्ध कर्मोकी निर्जंग ही होती है, इस प्रकार परमार्थसे जो जीव अपने श्रापको 
स्थित करता है बह सम्यग्हधि स्थितिकरणायुवत जानना चाहिए । हो 
पुष्पहालकी स्थितिकरणके लिये बारिपेणका यत्न--स्थितिकरणा अ्ंगमे वारिसश 
युति प्रसिद्ध हुए हैं | वारिसेणा मुनिके श्राह्र करानेके बाद उनके मित्र पुष्पडाल बहुत हुए 
तक पहुंचाने गए । उन्होंने कितना ही चाहा कि ये मुनिराज मुझे पीछे लौट जानेका कहें 
किन्तु उनके तो मित्रके उद्धारका भाव था, सो पीछे लौट जानेको नहीं क्रहा | तब पुष्तडाल 
का भी कुछ चित्त बदला और मुनि हो गए। मुनि तो हो गए, पर उनकी सत्रीका ख्याल 
' सताने लगा | यद्यपि वह स्त्री कानो थी, कोई प्रियवादियों भी न थ्री, किन्तु मोह तो हैं, 
तब वारिसेशने उनके अस्थिरचित्तपनाकों कैसे मिटाया कि स्वयं उन्होंने माँ को खबर भेजा 
कि आज हम आयेंगे और सब रानियोंको श्ज्भार करके तैयार रखता ! माँ ने पहिले त्तौ 
विकल्प किया कि ऐसी कृवुद्धि क्यों ग्रभी, फिर सोचा कि होगा कोई रहस्य । खैर, वे दोनों 
श्राये । उस समय पुष्पडाल इस वैभववो देखबर बड़े विरक्त हुए श्लौर उनका शल्य छूट गया । 
सोचा कि ये वारिसेण तो इतने विशाल वैभवकों छोड़कर साधु हुए हैं, हमें एक ही स्त्रीका 
शल्य क्‍यों हो ? यह है स्थितिकरणा | 
व्यवहारस्थितिकरणसे अन्तःस्थितिका सहयोग-- जिसके पास जो सामथ्य है उसके 
वलसे कुपथमें गिरनेके उन्मुख हुए पृरुषोंकों धर्मात्मा पुरुष स्थिर करते हैं । ऐसा स्थितिकरण 
का भाव रहतेपर इस जीवके ज्ञानहृष्टि जगती है क्योंकि दूसरे जीवोंपर मौलिक दृष्टि रहती 
है तो आत्मस्वभावकी स्मृति रःती है । यदि परिवारके ही लोगोंपर दृष्टि रहे भर उन्हें ही 
आथिक और अन्य परिन्थितियोंसे मजबूत करना चाहें और करें तो उससे इसे ज्ञानमार्ग नहीं 
मिलता । जिससे मेरा सम्बन्ध नहीं है, जो परिवार जन नहीं है, जिनके संगसे विषय 
साधनाकी कुछ सहायता नहीं मिलती है ऐसे विरक्त ज्ञानी संतोंकी उपासता और वे कदाचित 
चलित हों तो उनको धर्ममार्गमें स्थिर करता--इस उपायसे ज्ञानकी दृष्टिमें वल मिलता है । 
इस कारण यह स्थितिकरणा अ्रंग सम्यग्दृष्टि पुरुषका एक प्रधान कतंव्य है । 
परमार्थ स्थितिकरणसे मोक्षमार्गमें प्रगवि--सर्व प्रथम तो यह ज्ञानी अपने आपको 
ही शुद्ध मा्गमें स्थित रखनेका प्रयत्न करता है और साथ ही साथ अन्य धर्मात्मा पुरुषोंक्रो 
किसो कारण चलित देखता है तो उन्हें धर्मंमार्गमें स्थित करता है । ज्ञानस्वभावी आत्माको 
ज्ञानहष्टिमें स्थित बनाना यही वास्तविक सम्यग्दर्शनका फलित पृस्पार्थ है । ऐसा जो स्थिति- 
करण करते हैं उन जीवोंके मार्गसे च्यूत हुए कृत बंध नहीं होता है क्योंकि वे मार्गेसे च्यूत 
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नहीं हो सकते । च्युत होनेका प्रसंग आया तो ज्ञानबलसे अपने आपको सावधान बना लिया 
अर्थात्‌ शुद्ध ज्ञायकस्वभावमात्र मैं हुँ ऐसी दृष्टिको दृढ़ कर लिया और विषय कषायोंसे रहित 
वृत्ति बता कर ज्ञानके अनुभवनका परिणाम कर लिया, ऐसे सम्यन्हृष्टि जीवोंको मार्गसे 
छूटने कृत बंध नहीं होता है वर्योंकि वे मा्गेसे च्युत नहीं होते और ज्ञान्मार्गसे च्युत न होने 
के परिणाममें पूर्वंबद्ध जो वर्म हैं उन कममं निर्जेरा होती है । 
इस प्रकार स्थितिकरण अंग का वर्रान करके अ्रब वात्सल्य अंगका वन करते हैं । 
जो कुणदि वच्छलन्तं तिण्हे साहुणा मोकखमग्गम्हि । । 
सो वच्छलभावजुदों सम्मादिद्ठी मुझेयव्वो ॥२३४५॥ 
बात्सल्य भाव-- जो जीव मोक्ष मार्ममें स्थित तीनों साधुवोंका झआचाये, उपाध्याय 
और साधुवोंका जो वात्सल्य करता है वह वात्सल्यभाव सहित सम्यग्हष्टि जानना चाहिए । 
मोक्षमार्गमें स्थित हैं ग्राचाये, उपाध्याय और साधुजन । मोक्षमार्ग कहलाता है मोक्षस्वर्ूप 
शुद्ध ज्ञानस्वभावका झआलम्बन करना । इस ज्ञानस्वभावके आ्रालम्बनमें स्थित हैं साधुजन । 
यद्यपि गृह प्थ भी अपनी योग्यता माफिक मोक्षमागेमें स्थित हैं पर उनके ज्ञानस्वभावकी दृष्टि 
स्थिर नहीं रह पाती । कारण यह है कि आरम्भ परिग्रहका सम्बन्ध गृहस्थोंके लगा है । उसकी 
व्यवस्थामें उनका चित्त बसा रहता है। सो यद्यपि कभी-कभी अवसर पाकर उन विकल्पों 
से मुख मोड़कर वे निज ज्ञानस्वभावका आश्चय करते हैं तो भी यह अवसर एक तो कम 
आता है और पूर्व वासनाके कारण वास्तवमें गृहस्थ पदमें ऐसी ही परिस्थिति है सो विकल्प 
उठ झआ ते हैं और यह अ्रस्थिरता मोक्षमार्गके आलम्वनमें शिथिल बना देती है। इस कारण 
जो जन आरम्भ परिग्रहसे विरक्त हैं झ्रात्मतत्त्ववी राधनामें रत है उच पर वात्सल्य वत्सल 
आत्मा करते हैं | 
समताके पुञ्ज--शज्लु और मित्रिमें साधुवात समतापरिणाम है, प्रशंसा और निन्दाको 
एक शब्दमय ही जानकर अपने स्वरूपको पृथक्‌ समझ कर अथवा दोनोंमें जो समता परि- 
राम करता है, यश और अपयशमें जिसको यह बुद्धि है कि यह यश और अपयशमें चीज है 
कया, दूसरे जीवोंकी एक परिणाति। मेरे सम्बन्धमें किन्‍्हीं पुरुषोंने यह जान लिंया कि यहें 
बहुत अच्छा हैं, इसीका दाम तो यशञ्य वहा जाता है। तो यह बहुत अच्छा है ऐसा जो 
विकल्प है वह तो दूसरे जीवोंका परिणमन हैँ । सो दूसरे जीव चाहे यशविषयक विकल्प 
करें श्रौर चाहे अप्यशविषयक विकल्प करें, उनके किसी भी परिणमससे इस मुझ विविक्ते 
आत्माका सुधार अ्रथवा विगाड़ नहीं हो सकता । आत्माका सुधार और बिगाड़ अपने श्रात्मा 
के ही दा अनुसार है। ऐसा जान कर साधुजनोंको यश और अ्रपयकश्षमें भी समानता 
रहतो है। । हि कर 


पमपसार प्रचचन संयम प्स्त़्क प्श३ 

यदि बोई साधुका भेष रखकर रामतापरिशामकों धारण न करे और प्रशंसा, रिन्‍्दा, 
पश, भ्रपयश , श्रण्ची महत्ता जनावा इत्यादिमें हष्टि गड़ाता हैं तो उस जीवको साधु नहीं 
कहा जा सकता | साधु तो वहु है जो केवल निज ज्ञाय्क्रस्व्रभावमें ही रुचि रखता हो, बाहरी 
लोगोंडी परिणतिमें रुचि ने रखता हो, ऐसा जीव ही उन साधुबोंमें अपना वात्तल्य रखता 
है। यह है व्यवहारसे बात्सल्य &ग | यह ग्रन्थ मुख्यतया साधुवोंके लिए कहा गया है। हस- 
लिए पाधुवोंके सम्बंध्रमें बात्यल्य भाव बताया है । 

साधुजनोंका ध्रुचियोंमें बारसक््य - साधु जन साधुवोंमें (शी वात्सत्य रखते हैं ऐसा 
"हीं है। उनसे तो वात्सल्य रखते ही हैं किन्तु जो धर्मके रचिया हैं, विरवत हैं, धर्मात्मा हैं 

पे इहेथ जनोंमें भी वे साथ यण्ययोग्य वात्सल्य रखते हैं। यदि साधुके गृहस्थ जनोंपर 

सत्य न हो तो वे उपदेश बसे करें ? क्या उपदेश प्रेम बिना किया जा सकता है ? जो 
 भमुक्ष थ्ावक उपदेश सुनने ग्राएँ और साधु उनको उपदेश दें तो यह बात वात्सल्य बिना 
हीं हो सकती । एक प्रभु अरहंत हो ऐसे हैं जितकी घुनि प्रत्येक जीवपर अनुराग हुए बिता 
होती रहती है, पर आचार्य, उपाध्याय, साधु ये श्रभी मोक्षमार्गमें ही चल रहे हैं। इतके 
प्रभी मोक्षणा् चल रहा है, इनके अभी रागरभाव नहीं समाप्त हुआ, सो ये धर्मात्मा जनोंमें 
निष्छुल वात्सल्य करते हैं । 

निष्छल वास्सल्य--निष्छल वात्सल्यका अर्थ यह है कि वात्सल्य करके, उनका उप- 
करके उस एवजमें अपने लिए बुछ नहीं चाहते । इसके लिए गाय भर बछड़ेकी उपमा 
गे गई है । जैसे गायका बछुड्ेपर रिष्टुल प्रेम रहता है, निःवार्थ प्रेम रहता है, गाय बड़े 
पे कुछ आशा नहीं रखती है कि यह बछड़ा मेरे बुढ़ापेमें कुछ मदद करेगा, यहां बहसे घास 
जैक सेरे धुहमें धर देगा | कोई आशा नहीं रखती है पर प्रकृत्या ही गायका बछड्रेपर 
सत्य उमड़ता है | इसी प्रकार एक सर्मी पुरुष दूसरे सर्मी पुरुषक़ी सेवा शुभ्रपा करके 
'अत्थ भावसे उसका उपकार करके भी उसके एवजमें कुछ नहीं चाहता है कि मेरा भी 
“है कभी उपकार करे या मेरी विपत्तिमें काम ग्राए । ऐसा निष्छल प्रेम सधर्मी जनोंका 
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शुप्र अनुराग बृत्ति--आप जब सामामिकमें बैठे हों, जाप दे रहे हों भौर आपने 
यह देखा कि इस भींतपर कीड़ा बेटा है ग्रौर यह छिपकली उस कीड़ेक्ी खाना चाहती है.तो 
प्रकृत्या आपका ऐसा यत्न होगा कि पहिले तो वहीं बैठे-बैठे छू-छू करके हाथ हिलायेंगे, जाप 
सामायिक तो आप कर रहे हैं पर यह हृश्य जब सामने शाता है कि अमुक जीव बढ़ा है 
और यह छिपकली उसे खाता चाहती है तो अपने ही दिलसे बतलावों कि श्ोप उस जाप 
की गुरिया फेरते हुए या मंत्र जपते हुए आरामसे बैठे रह सकते हैं क्या ?. नहीं । दयाका 
ऐसा अनुराग जगता है कि आप बैठे नहीं रह सकते हैं। यहाँ कोई प्रश्न, करे तो क्या 
साम्ायिककी प्रतिज्ञा लेकर अथवा जापमें बैठकर यह क्रिया करना चाहिए ? वहाँ तो पतन, 
वचन, कायकी क्रियावोंको बंद ही करना चाहिए । हाँ भाई उस जाय देने वालेको इसका 
पता है और ऐसा करते हुएमें भ्रच्तरसे वह खेद भी मानता है श्र यत्त भी करता है कि मैं 
छू-छू करूँ या अप्पड़ी वजाऊँ, या थोड़ा भुककर कुछ उसमें घबड़ाहट पैदा कर दूँ ताकि वह 
कीड़ा बच जाय | ऐसा यत्न करते हुए वह अपने आपमें ऐसा विषाद भी कर रहीं है और 
यह अतुरागका कार्य भी कर रहा है। अपना ही प्रेक्टिकल करके देख लो । 
श्री विष्णु ऋषिराजके दयाकी उमड़--तो विष्णुतुमार मुनिराज जिनको विक्रिया- 
ऋद्धि सिद्ध थी, जब उन्हें यह समाचार विदित हुआ्ना कि अहो मुनिसंघपर इतना घोर उप- 
सर्ग हो रहा है, तो उनके यह इच्छा हुई कि यह उ५ सर्ग दूर किया जाय । किन्तु उन्हें 
श्रपती ही ऋड्धिका पता न था। देखों--ऐसे समयपर विष्णुकुमार मुनिराजने सोचा कि 
क्या ऐसा किया जा सकता है कि अपने ध्यालका लक्ष्य कर इस उपसगेको दूर कर सके ! 
लेकिन जब पता हुश्ना, जिसने समाचार दिया था उन श्लुल्तक जी ने कि विक्रियाऋद्धि सिद्ध 
हुई है--अपना हाथ बढ़ाया तो बढ़ता हो चला गया पवत तक | जान लिया कि विक्रिया- 
ऋद्धि हुई है। तो विष्णुकुमारमुनिन उस विक्रियाऋड्धिकी सिद्धिके बलसे उपसग्गको दूर 
करनेकी ठान ली । 
जैसे घर का बच्चा बीमार हो और आपका उससे प्रेम हो तो सारा धन खर्चे 
करके भी श्राप उस बच्चेकों बचाना चाहते हैं। जिस घनको आपने बड़े कष्टसे कमाया, 
बहुत दिनोंमें कमाया, वह घन हजारों लाखोंका बच्चेकी बीमारीमें दो तीव दिनमें ही खर्च 
होनेको है, और ख् करते जाता ग्रावश्यक है, वढ़ा खर्चे करना पड़ता है, सो सारा खर्च 
कर देता है। तो विष्णुकुमार मुनिकों बड़ी साधनाके फलसे विक्रिया ऋद्धि सिद्ध हुई थी, 
उस ऋद्ि सम्पत्तिके खर्च करनेके लिए अर्थात्‌ विकल्प करके उस अनुपम खाधनासे कुछ 


गिर गए । गिर जाने दो, गिरते हुए भी जान रहे हैं कि उठना किस तरहसे होदा हैं ? 
उनको ज्ञान है । 
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श्रीविष्णु हारा करुणासम्पादनकी प्रस्तावना--वे झट गए, जहाँ बलि यज्ञका ढोंग 
रच रहा था एक बामन स्वरूप रखकर । वहां किमिच्छुक दान देने वाले बलिके श्रागे 
मंत्र और बड़ी ध्वनिसे यज्ञकी बातें भी करलीं। उस समय संतुष्ट होकर बलि कहता है कि 
जो तुम्हें मागना हो मागलो । एक तो अन्याय कर रहा है बलि और पिछला बदला चुकाने 
के श्राशयसे खुश हो रहा है। और दूसरेका घन है सो खूब लुटा रहा है। ऐसी हालतमें 
संतुष्ट होकर बलि यों कहता कि ले लो जो तुम चाहते हो । विष्णु जी बीले कि मुझे तो केवल 
तीन पैड़ जमीन चाहिए | विष्णु जी मायने विष्णुकुमार मुनि । आज यह प्रसिद्ध हुआ है 
कि विष्णु जी ने ही तीन पैर भूमि मांगा था। त्रिप्र लोग जब राखी बाँघते हैं तो यह 
इलोक पढ़ते हैं कि जैनराज बली बध्यो । वहाँ जैन नहीं है, येन है । क्‍योंकि ये की जगह 
जै कर देने से इलोक अशुद्ध हो जाता है। जिसने बलि राजाको बाँध लिया वह हम सबकी 
रक्षा करें । 

श्री विष्ण ऋषिराजकी विक्रिया व साधुवोंका उपसर्भ निवारए--तो तीन पैंड जमीन 
विष्णुने माँगा | बलि राजा बोला कि तीन पैड़ जमीनमें क्‍या होता है, अरे कोई महल 
: माँगो, सोता चाँदी माँगो, कोशोंकी जमीन माँगो । विष्णु बोले कि हमें तो तीन पैड़ ही 
जमीन चाहिए । इसका उन्होंने संकल्प किया । कहा अच्छा ले लो । विष्णुने एक टाँगको 
तो मध्यमें रखा, मानो सुमेरुमें, चारों ओर टांगकों छुमाया, सारा मनुष्यलोक घेर लिया । 
विष्णुने कहा कि अब तीसरा पैड़ दो । इतना ही देखकर राजा वलि भयसे कांप गया और 
कहने लगा कि महाराज अब मेरे पास और जमीन कहाँ है ? उस समयका हृश्य कई दृष्टियों 
से बड़ा रंजक था | अंतमें बलिसे विष्णुने कहा कि इन सब मुनियोंका उपसर्ग इसी समय 
दूर करो । उपसर्गकों बलिने दूर कर दिया । तो विष्णुकुमार मुनिराजने अपनी साधनामें 
शिथिलता भी करके अनेक मुनियोंके प्राण बचाए। उनपर वात्सल्य भाव प्रदर्शित किया । 

वात्सल्यकी नींव निर्मेहिता--वात्सल्य परिवार जनोंपर करो तो उससे ज्ञानहंष्टि 
नहीं मिलती है। परिवारके जनोंका भी स्मरण रहे, कुछ भी करो किन्तु उनके साथ कुछ 
मोह और रागका सम्बंध है तो दुःख ही है । इस कारण परिवारजनोंसे मोह न करो | अन्य 
धर्मात्मावोंपर, जिनसे कोई अपना स्वार्थ नहीं निकल रहा है ऐसे धर्मात्मा जनोंपर वात्सल्य 
करो और अपने सन्‍्मार्गमें प्रगतिशील बनो । 

वास्तव सशुन ओर असग्ुुन--मभैया ! धर्मात्मा जनोंके प्रति जो वात्सल्यवृत्ति होती 
है वह ज्ञानस्वभावका स्मररा कराने वाली होती है। यही सग्रुन है। श्रन्य जीवोंसे अनुराग 
चढ़ना जिनसे विषय साधनोंका कुछ मतलब नहीं है, यही एक सग्रुन है और जिन जीवोंसे 
मोहभाव बना हुआ है उनसे स्नेह बनाए रहें यही असगुन है । सगुन वह कहलाता है जो 
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निज ज्ञानस्वभावकी हेष्टिमें सहायक है और असगुन वह कहलाता है जो निज ज्ञानस्वभावकी 
भत्तिमें बाधक है। धर्मात्मा जनोंसे निष्छल होकर कुछ न चाहकर वात्सल्य करता चाए, 
उसीसे .निर्मलता प्रकट होती है, जिस निर्मलताके प्रभावसे भव-भवके बाँघे गए कर्म क्षीश 
“हो जाते हैं । ह 
निज अश्ेदस्वरूपका वात्सल्य--उंकि सम्यग्हष्टि टंकोत्कीणवर्त्‌ लिश्चल एक ज्ञायक- 
स्वभाव रूप है इस कारण वह सम्यग्दर्गन, सम्यम्ज्ञान, सम्यक्चारित्र--इन तीनों गुरणोंसे 
अपनेको अशेद बुद्धिसे देखता है । उत्तम वात्सल्य वह है जिसमें दूसरा भ्रभेद साधुको दिख 
जाय; प्रीतिमें भी यही होता कि दूसरेको भी अपना सान्त लिया जाय । यहाँ +इचयके वात्सल्य 
में यह बतला रहे हैं कि सम्यर्दर्शन, सम्यग्ज्ञान और सम्यकचारित्र इन तीनों गुणोंसे अपने 
को अभेदबुद्धिसे देखना है अर्थात्‌ इस रूप ही मैं हूं-इस प्रकार रत्नत्रय रवरूप अपने आपको 
देखना सो ही वास्तवमें रत्तन्नयका वात्सल्य है। जिसने अपने झ्रापकों रत्तत्नय स्वरूप देखा 
शर्थात्‌ मोक्षमार्गमें वात्सल्य भाव हुआ तो उसको मोक्षमार्ग ही मिल ही गया । 
सार्मावास्सल्यकृत बंधका अज्नाव--अ्रब इसके मार्ग न मिलनेके द्वारा जो पहिले बंध 
चल रहा था अब वह बंध नहीं रह गया, और चूंकि मार्ग मिल गया है, शुद्ध ज्ञायकस्वरूप 
अपने आपके श्रात्मतत्त्वका अनुभव चल रहा है तो इसका मार्ग मिलनेके कारण पूर्वबद्ध 
कर्मोंकी निर्जरा ही होती है। यही वास्तविक वात्सल्य है | इसके अवात्सल्य तो है नहीं, फिर 
बंध किस बातका ? बंध उन जीवोंके होता है जो अपने आपके ज्ञान, दर्शन, चारित्र स्वभाव 
में श्रद्धात न करे, रुचि न करे, इसकी खबर ही नहीं रखे, विभुख रहे और इतना ही नहीं 
बल्कि इसके प्रतिकूल जो मिथ्यादशेन, मिथ्याज्ञान और मिथ्याचारित्र भाव हैं इन भावोंकी 
रुचि रखे, उनका ही तो बंध होता है। सम्पर्ह्श्टके बंधके कारण मुख्य जो भिथ्यात्व है उस 
मिथ्यात्वका ग्रभाव हो गया इस कारण अ्रब उसके घंध नहीं चलता । उसके मागेंका वात्सल्य 


है, उससे निर्जरा हो होती है | इस प्रकार वार्सल्य अंगका वर्णन करके अब भ्रष्टम अ्रंग जो 
प्रभावना अंग है उसका वरशोन कर रहे हैं । 
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वह विद्यारथ पर आारुढ़ हो अर्थात्‌ विद्यावान बने। सर्व विद्यावोंकी. विद्या है निज .शुद्ध 
आत्मतत्वकी उपलब्धि रूप | लोकमें श्रमेक विद्याएं' हैं, रेंडियोंक्रा आविष्कार किया है; छप*- 
ग्रह छोड़े जा रहे हैं, और अनेक प्रकारके नवीन-तवींते श्राविष्कार बनते चले जा रहेःहैं । 
इन श्राविष्कारोंमें क्या कम बुद्धिकी आ्रावश्यकता है ? बुद्धि बहुत लगती, है ।- उनका +भी 
बहुत तीब्र विज्ञान होता है पर इतना बड़ा तीत्रे विज्ञान कर लेने के बाद भी. उनकी परि- 
स्थिति को देखा जाय तो वे शांत नजर नहीं श्रोते; क्योंकि उन्तकी दृष्टि परद्रव्योंकी :झरोर 
है । वे पंर जब तक व्यासंगमें रहते हैं तव॒ तक .उस पर प्रायोगिक उपयोग है| परकी 
परिणति अपने श्राधीन तो है नहीं । परका संयोग वियोग श्रपने श्राश्रय तो है; नहीं सो 
उसका वियोग हो, किसी भी प्रकारका परिणमन हो तो उसको देखकर यह जीव: दुःखी 
होता है । सो सब विद्यावोंमें उत्तम विद्या है शुद्ध आव्मतत्त्वेकी उपलब्धिरूप। उसही' विद्या- 
रथ पर आरूढ़ होता हुआ जो पुरुष अपने मनकी बैगोंको ,द्र करता है वही पुरुष- जिनश्ञान 
का प्रभावक सम्यग्हष्टि जानता चाहिए 
निदांनकी कछुपता--ख्याति, पूजा, लाभ, ,भोंग इनकी जो :इच्छा- है यही हुआा 
निदान बंध । निदान बंधको बहुत कुत्सित परिणाप्र बताया है। आर्तैध्यानके-चार-सभेद-हैं- 
इष्टवियोगज, भ्रनिष्टसंयोगज, वेदत्ताप्रभव और निदान ।-इस चारोंमें सुनिराजके तीन आ्रातै- 
ध्यान हो सकंते हैं पर निदान नामका श्रार्तैध्यान नहीं होता है । तो समझो कि उन-तीनों 
की वेदनासे निदानकी कितनी बड़ी वेदना है ? कितना बड़ा निदान है ? । 
निदानके नानाझप--निदानके -अनेकरूप हैं। सबसे बड़ा रूप तो यह बताया गया 
है कि धर्मकार्य करके संयम, तप नियम करके प्ररभवमें इन्द्रका पद, राजा महाराजा चक्र- 
वर्ती का पद, बड़े श्रारामके साधन मिलें, “ऐसी इच्छा .बत्ताता सबसे विकट तिदात बंध है । 
श्रौर साधारणतया ऐसा भाव बनाना कि परलोकमें मुझे आराम मिले, आ्रानश्दकी स्थिति 
मिले, सो यह भी निदान बंध है और इस भवमें भी भविष्यकी आगेकी बात सोचना-- 
बुढ़ापेमें मुफे श्रारामके साधत मिलें, कुछ वर्षों बाद मेरी ऐसी बढ़िया स्थिति बन जाय॑ कि 
व्याज और किराये से ही - सारा काम चलता रहे तो-ऐसी इच्छाकों भी मिदान कहते हैं । 
झौर व्यवहारवर्मके बाह्य प्रसंगोंकी ख्लाह करता, प्रभवमें मेरा धर्मात्मावोंका समागम 
रहे प्रादिक बातें सोचता ग्रह भी तो निदान है, किन्तु इसे शुभ निदानमें शामिल किया है । 
बंच तो है ही । शुभ निदान की अपेक्षा चौथे और गुणस्थानवर्ती जीवकों भी निन्‍दान तामका 
आतंध्यान कह दिया गया है, पर ग्ुुनिराजके शुभ अशुभ किसी भी प्रकारका निदानबंध नहीं 
चुलता है । 
निंदानके अभावपें ही उन्नति व शाल्ति--साधुजदोंकी दौसी उत्क्ृप्टःसाधना है? 
उनकी केवल शुद्ध निज ज्ञायक स्वरूपमें ही रुचि है। उनके यह निर्णय है कि इसःशुद्ध 
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ज्ञानस्वरूपका श्रद्धान, आध्य, ग्रालम्बन यही आत्माका सर्वे वेभव है। आाभन्द ही इस 
स्वभावके आाश्रयमें वसा. हुआ है । किसी भी परपदार्थके अथवा परभावके आश्रयसे श्रात्मा 
में आवन्द परिणमंत्र नहीं होता । वे सब श्राकुलतावोंके ही कारण हैं । कोई मनुष्य किसी 
भी परपदार्थविषयक्र किसी भी व्यवस्थाबी दृष्टि बवाए और श्राशा रखे कि बाह्ममें ऐसी 
व्यवस्था बन.चुकने पर फिर तो मेरा शेष झीवन आराममें और बर्ममें व्यतीत होगा, थह 
सोचना व्यथे है। परपदार्थोपर दृष्टि दें और उनसे शांतिकी आशा रखें, यह त्रिकाल नहीं 
: हो सकता है । 
निदान व मेनोकामनाकी लहरोंमें संकटोका नाच--ज्ञानी पुरुष शुद्ध आत्मतत्त्वको 
उपलब्धि रूप विद्यारथमें सवार होनेके कारण दुःखके कारणभूत मनोरथके वेगोंको दूर 
करता है, मष्ट करता है। ये चित्तमें जो कल्लोलें उठती हैं उन कल्लोलोंसे इस जीवको बड़े 
'कंष्ट हैं। सबसे बड़ा दुःख है इंस मन वाले जीवको तो मानसिक दुःख है । भूखका तो दुःख 
थोड़ा सह भी लिया जा सकता है, कुछ साधारण भोजत पान मिले तो उसमें भी संतोष 
“किया जा सकता है पर यह व्यर्थका जो मानसिक रोग है--लोग मुझे बुरा त समझ लें, 
मेरी प्रशंसा और नामवरी रहे, ऐसा जो भयंकर विष लगा हुआ है जिस विषपानकी प्रेरणा 
से यह जीव विनाशीक मलिन मायामय लोगोंके बीच पर्यायका नाम स्थापित करवा चाहता 
है | यह भनोरथका वेग बहुत भयंकर दुश्मन है । 
मनोरथोंके विजयी--इस चित्तकी कल्‍्लोलोंको इस ज्ञानीने बड़े मजबूत ध्यानरूपी 
शस्त्रसे मष्ट किया । ध्यान कहलाता है शुद्ध ज्ञाकको स्थिर बनाता । दित्तको एक ओर रोकने 
का वाम ध्यान है। उस चिक्तका श्र्थ है ज्ञान । जो भी ज्ञान किया जा रहा है एक पदार्थे- 
विषयक उस . ज्ञानको स्थिर बनाए रहना इसका नाम है ध्यात । इस ध्यानरूपी शस्त्रसे इन 
मनोरथ वेगोंको ज्ञानी पुस्ष नष्ट कर देता है। सो जिसने शुद्ध श्रात्माका ज्ञान किया ओऔद 
सव॑ प्रकारकी इच्छावोंको जो कि अमानेके कारण हैं उनको दूर किया, अपने मनकी वेगों 
से रागद्वेषकी कल्लोलें उठ रही हैं उतको श्रपने द्वो ध्यानलूपी खड्गसे नष्ट किया वे ही पुरुष 
जन ज्ञानंके प्रभावक सम्यस्दृष्टि कहलाते हैं । 
वास्तविक प्रधावना--सम्यस्दष्टि जीव टंवीत्वीएंवत्‌ निश्चल एक ज्ञायक भाव स्वरूप 
है, उसने|अपने ज्ञानसे समस्त शक्तियोंकों लगाकर, जगाकर अपनी पर्यायके भ्रवुरूप अपनेको 
विकसित किया, इसलिए वह प्रभावनाकादी जीव है। जैनधर्मकी श्रथवा वस्तु विज्ञानकी, 
मोक्षमार्गकी प्रभावना यह जीव रत्नन्नय तेजसे ही कर सकता है। कहते हैं घर्मकी प्रभावना 
करो । किसकी प्रभावना करना है ? धर्मदी । तो धर्मका जो स्वरूप है वह जीवोंकी समझ 
में आए, यही प्रभावना कहलायेगो । समाशेह होगा, उत्सव मानना, ये सब इस प्रभावनाके 
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सहकारी कारण हैं। ये स्वयं प्रभावना नहीं हैं। जिसकी प्रभावना करंना है वह लोगोंके 
चित्तमें बेठे तो प्रभावगा कहलाती है । प्रभावना करना है धर्मकी |. धर्म कहते हैं वस्तुके -स्व- 
भावको । उपदेशके द्वारा भ्रथवा साधु पुरुषोंकी मुद्राके द्वारा जो जीवॉपर यह छाप. पड़ी, 
प्रभाववा पड़ी कि झ्हो ! सर्व विकल्पोंसे पृथक्‌ ऐसे साधु हैं, ऐसा ज्ञान और आनन्द रह 
जाना ही धर्मका पालन है। यह बात जिन उपायोंसे प्रसिद्ध हो सके, बस उन ही उपायोंके 
करनेका नाम प्रभावता है । ' 

प्रमार्थप्रभावना पस्तुविज्ञान--जब तक जीवका यह वस्तुस्वरूप परिज्ञानमें न 
आयगा कि प्रत्येक पदार्थ स्वतंत्र स्वतंत्र अपनी सत्ता लिए हुए हैं और उन. सर्बमें परिशमत्ते 
रहनेका स्वभाव पड़ा हुआ है, वे अपनी इस परिणमनश्ीलताके कारण निरन्तर परिणमते 
रहते हैं। भले ही किसी पदार्थके विकाररूप परिशामनमें अन्य पदार्थ कुछ भी निमित्त हों 
और यह बात सच है कि किसी परपदार्थका निमित्त पाये बिना विकारपरिणमन नहीं होता! 
है। इतना सम्बंध होनेपर भी वस्तुके चतुश्यको देखो तो निमित्त भूत पदार्थोका न द्वव्य, त॑ 
गुण, न पर्याय कुछ भी उसके प्रदेशसे बाहर नहीं निकलता । किन्तु ऐसा ही अद्भुत निमित्त- 
तेमित्तिक सम्बंध है कि योग्य उपादान अनुकूल निमित्तको पाकर रबय॑ ही अ्रपनी परिणतिसे 
विकाररूप परिरम जाते हैं। ऐसी वस्तुमें रहने वाली स्वतंत्रताका उद्घोष जब तक अपने 
आपके हृदयमें नहीं होता है तब तक समभो कि इन जीवोंकी दृष्टिमें धर्मकी प्रभावना नहीं 
उत्तरी । - * 

प्रभावनाकी अज्ञानविनाशपूर्वकता--प्रभावना अज्ञान अंधकारको दूर हटाकर जिन- 
शासनकी महिमाको प्रकट करना सो प्रभावना है। प्रभावंनामें सबसे मुख्य काम है श्रज्ञात 
अंधकार मिटाना | यह न मिटे तो प्रभावना क्‍या हुई ? बड़ा समारोह किया, बड़ा शझुगार 
किया, सजावट की, जलूस निकाला तो इससे तो केवल यह प्रभावना होगी कि. लोग यह जात 
जायेंगी कि समाजमें पैसा बहुत है श्लोर ये खर्च भी दिलसे करते हैं। उनको जो बात समझ 
में आयगी उसकी ही तो उनके हृदयमें प्रभावना कही जायगी-। ६ में करना है यदि: धर्मकी 
प्रभावना ज्ञानकी प्रभावना तो धर्म क्या है, ज्ञानका स्वरूप क्या है-ये बातें उततारनेका प्रयत्न 
किया जाय । हु 

अभावनीय तच्नज्ञान--यह तो लॉगोंको एकत्रित करनेका और किसी मूर्ति मुद्राका, 
दृश्य दिखानेका अवसर जोड़ना हुआ । यह भो ठीक है। इस अवसर में प्रभावना तब हो जब 
दशेकोंके चित्तमें यह बात उतरे कि वस्तुवोंका स्वरूप स्वतत्र है । जीव और अजीब ये दो 
तत्व हैं । जब यह जीव ज्ञानस्वभावतमें नहीं रहता है, किसी बाह्य पदार्थको रुचिपूर्वक ग्रहण 
'श्ता है तो वहाँ यह विक्लल हो जाता है, दुःखी होता है, रुंसारमें चुमता है, उससे उपा- 
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किया, समितियोंक्रा पालन किया, जो उनके और गुण हैं उत्त संब गुणोंका दिवाह किया 
इतना करनेपर भी श्रन्तरमें वे समभते है कि आत्माके नातेसे यें संबं मेरी छुटियां हैं। 
कितना है उनके स्पष्ट ज्ञान ? अआ्रागे खड़े होकर, हाथ चलाकर, पिंछी सिंरपरं रखेंकर घुंमाना 
क्या थह आात्माका कोई गुण है ? आत्माका कोई स्वाभाविक परिणंमन है ? नहीं है । नहीं 
है तो क्या यह चुटि नहीं है ? यह उच्च ज्ञादी साधुवोंके ज्ञानकी विशेषताकी बांत बर्तला 
रहे हैं। जिसको व्यवहारमें साधु भी समभते हैं और करते हैं । करते हुए भी यह जानते 
हैं कि आत्माके नादेसे ये दशन, वंदन, स्तवन, समिति पालन, ये सारी प्रंवृत्तियाँ आत्मोके 
नातेमें नहीं बसी ६६ हैं, किन्तु इन प्रवृत्तियोंसे भी रहित आरत्मतत्त्वकी उपलब्धि करंनेके 
लिए इन प्रवृत्तियोंकों करते हैं । 
सम्यस्टष्टिके आत्मशक्तियोंढा प्रवोध-- वस्तुरंवरूपका यथाथे निर्मेल पंरिज्ञान होना 
श्रौर उसके अनुकूल भावता बनाकर निज शुद्ध ज्ञानस्वभावमें उन्मुख होना, यही है प्रंभीव॑तरी । 
ज्ञानी जीव चू'कि अपनेको एक ज्ञायकस्वरूप निशचल मानता है इसलिए संमंरत शैंक्तियोंको 
वह जगा देता है। अपनी श्रात्मशक्तियोंका विकास एक ज्ञानस्वभावी आात्मतत्त्वकी हृष्टिंमें 
लेनेसे स्वयमेव हो जाता है । धर्मके लिए हम वाह्मपदार्थोपरं हृष्टि दे देकर धर्मका संचंय 
करना चाहें तो यह न हो सकेगा किन्तु धर्ममृति एक निज शुद्ध ज्ञानस्वभावकीं दृष्टि केंरें 
और तन्सात्र श्रपना विश्वास बनाएँ तो इस शुद्ध आत्मतत्त्वकी भावनाके प्रतापसे पंरमांथेंमें 
भी धर्मका पालन है और उसकी जो भी तन मन वचनकी चेष्टाएँ होंगी वे इस धर्मके अनु- 
कूल होंगी । 
जशञानस्भावभावनारूप ग्रभावतन्‍यका उत्तम प्‌ रेणाम--प्रभाव॑ना वास्तवमें अपने श्रेशान 
अ्ंधकारको दूर करना ही है | जो जीव ऐसे अपने ज्ञानकी प्रंभावना करतों है उस जीवंके 
इस जातिंका बंध नहीं होता है । ज्ञानकी जो प्रभावना नंहीं कर रहे हैं ऐसे जो जगंतंके 
अनन्त जीव हैं,,वे जो बंध करते हैं वह बध इस संम्यग्हृष्टिके नहीं होता, किन्तु उसके उपयोग 
में ज्ञानस्वसांवकी प्रभावता बनो हुई है इसलिए निर्जरा ही होती है । सीधा तांत्पर्य यहं है 
कि हम अपनेको सेठ हूँ, मनुष्य हूँ, पंडित हूं इत्यादि रूप न निरखकर केवल एक॑ ज्ञान प्रति 
भासमात्र हूं ऐसी भावना बने तो अपनेमें ज्ञानकी प्रभावता होती है और कंमोंकी मिर्जरा 
होतो है । 
ज्ञानी जीवके निर्वन्धता--यह प्रकरण निजेराक़ा है। कर्म न आयें और वर्म खिरें 
ऐसी निर्जरासे मोक्षका मांग मिलता है। और जो कर्म खिर रहे हैं उन्‍्हींके ही निमित्तरो 
नवीन कर्म आ जायें तो उसे मोक्षमार्गगों निजेरा नहीं कहते हैं। जो कर्म बंध गए हैं थे 
>खिरेंगे तो अवश्य, पर श्रज्ञानी जीवके ऐसा उदयमें श्राता है कि जिससे और गवीन॑ कर्मोंको 
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बाँध लेता है ; किच्तु, ज्ञानी जीवके उदय तो होता है पर उदयकालमें भ्रज्ञानमयताका पुट न 
होनेसे वह तवीन कर्मोका सम्वरण नहीं करता । यह द्रव्यानुयोगका प्रधान कतंव्य हैः॥ इसमें 
जो बंध हो. भी रहा है उस बंधकी गौणता की गई है । करणानुयोगमें तो जहाँ थोड़ा भी 
बंध हुआ उसे बंवरूप स्वीकार करके कथन चलता है किन्तु इस द्रव्यानुयोग ग्रन्थमें जो 
संसारका प्रयोजक “है, जो संसारकी परम्परा बढ़ानेका कारणभूत है उसे बंध कहा है। वह 
बंध ज्ञानी जीवके नहीं होटा है इसलिए निबन्ध है । 
निवृत्तिपरक प्रश्ंत्ति--जैसे कोई पुरुष तेज दौड़ लगा रहा हो, और दौड़ लगाते हुए 
' में उसे यह ज्ञान श्रा जाय कि हम रास्ता भूल गए हैं। भूल गया वह रास्ता, और इस ज्ञान 
के होते ही कि हम भूल गए इसके बाद भी कुछ दूर तक शिथिल रूपमें दौड़ता तो है पर 
दोड़ना हटनेका अभिप्राय लगा हुआ है। इसी प्रकार ज्ञानी जीवके भी उदय भाव बंध ये 
चलते भी रहते हैं कुछ पदों तक किन्तु वे सब हटनेका भाव लिए हुए हैं । ह 
शुद्धास्मभावना भावनिज्ध राका उपादान कारण--ऐसी सम्वर प्रयोजक जो भावनि्जरा 
है उसका उपादान कारणा कया है, उसका इन अंतिम गाथावोंमें वर्णान है | यह जो ८ भ्रंगों 
का वर्णोन चला है यह निश्चयकी मुख्यतासे चला हुआ वर्णोन है। अपने आत्माके विशुद्ध 
परिणामोंकी जगाता हुआ, उन्हींको लक्ष्यमें लेता हुआझ्ना वर्णन है। तो भावनिजैराका उपा- 
दान कारण क्या है ? शुद्ध आ्त्मतत्त्वकी भावना । 
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जब स्थय॑में पर्यायबुद्धि हो । ऐसी दृष्टि हो कि इससे मेरा जिगाड़ है, श्रथेवा इसके बढ़नेसे 
हमारा उत्कषे न रहेगा । तो पर्यायमें जिसको आात्मबुद्धि है वह ही .पर्यायकी यह मैं, यह 
मैं' ऐसा लक्ष्यमें लेकर ईर्ष्या किया करता है। ज्ञारी जीवबो घर्मात्माजनोंसे ईर्ष्याःनहीं होती 
है । तब वह दोषोंको क्यों लोकमें प्रकट करेगा और इस छुद्ध श्रात्मतत््वकी भावनाके कारण 
ऐसा उत्साह जगा रहता है कि समस्त अपनी श्रात्मशक्तियोंको जगाये बना रहता है । 
अन्तिम तीन अद्ञोंका उपादान--इसी तरह स्थितिकरण अंगमें यह अपने श्रापको 
रत्तत्रय मार्गमें लगाये रहता है। कदाचितु कर्मोदयसे कुछ अपने मार्गसे च्यूत भी हो रहा 
हो तो भी च्युत नहीं हो पाता । उस वात्ावरणामें शीघ्र ही अपने ज्ञानबलका श्राश्रय लेती 
है भौर भ्रपनेको धर्ममार्गमें स्थापित करता है । यह किसका प्रताप है ? शुद्ध आत्मतत्त्वके 
परिचयका प्रताप है। अपने गुणोंमें वात्सल्य होना; श्रपने शुद्ध ज्ञान चारित्रके विकासमें 
रुचि जगना--ये बातें भी तो इस शुद्ध ज्ञायक स्वरूपके परिच्रयसे बनी हैं। वह अपनेको 
प्रभावित करता है, ज्ञानादिकके विकाससे उन्‍वतिशील करता है, इसका भी कारण शुद्ध 
ज्ञायकस्वरूपका परिचय है। यों ८ अ्रंगोंका निश्चयहष्टिसे इसमें वर्णन किया है । 
सम्यग्दर्शनके व्यावहारिक अज्जू--एक बात और इन्हीं सब लक्षखोंमें साथ-साथ 
भलक जाती है कि इस निश्चय परिशामका साधक व्यवहारपरिणाम भी है। निश्चय 
रत्वत्रयका साधक व्यवहाररत्नत्रय है । उस व्यवहाररत्नत्रममें भी शुद्ध जो सराग सम्यः्दृष्टि 
जीव हैं उनमें भी ये सब लक्षण घटित करते जाना चाहिए | सराग सम्यग्हृष्टि हो, वीतराग 
सम्परदृष्टि हो उसमें जो अपने मोक्षमार्गकी प्रेरणा मिलती है वह शुद्ध श्ञानमय आत्मस्वरूप 
के परिचयसे मिलती है। उस सम्यर्हश्कि राग है इसलिए उसे सराग सम्यग्हष्टि कहते हैं । 
राग होनेपर कुछ न कुछ विकल्प होना अवध्यम्भावी है, क्योंकि रागका फल ही है कि 
कुछ विकल्प बनें । यदि सराग सम्यप्हष्टि जीवके कोई घर्ममार्गमें चलते हुए विकल्प बनते 
हैं तो किस प्रकारके व्यवहाररूप ८ अंगोंके विकल्प बनते हैं ? सो सुनिये । 
सम्यग्हष्टिका व्यवहार निःर्शकित अंश--सम्यस्हष्टिको यहु दृढ़ मिश्चय है कि 
जिनेन्द्रदेवके परमागम्ें जो छुछ वर्णन क्या गया है वह पूरो सत्य है ।)- चाहे उन वर्खानों 
का वर्णान न जान सकें, मगर मूलभूत श्रद्धा उसके रहती है । इस श्रद्धाके होनेका मोटे रूपमें 
क्या कारण है ? इस ज्ञानी जीवने सर्वज्ञ स्वरूपका, ७ तत्त्वोंके विषयमें जिसमें कि युक्तियाँ 
चलती हैं, अनुभव काम देता है, पूर्ण निर्णयेय किया है कि ७ तत्त्वोंका स्वरूप इस ही श्रकार 
है। अभी स्वर्गोका वर्णन किया जाग्र तो वह सही वर्णंव है, इसके जानमेका आपके पास 
क्या प्रमारा है ? सिवाय श्रागममें लिखा है इतना ही प्रमाण है । प्रत्यक्ष नहीं दिखता कि 
: स्वर्ग श्लौर नरक कहाँ. हैं ? युक्ति भी कोई समझें नहीं झाती है ? कोई वहाँ गया हो और 
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आया हो, वह बात करता हो तो उसका कुछ विदष अनुमान वने । जैसे कि श्रभी रूस और 
भ्रमेरिका नहीं गए, फिर भी निश्चय तो है कि वे हैं । क्या इस ढंगसे स्वर्ग श्रौर नरकका भी 
निश्चय है ? नहीं । इस प्रकारका प्रमाण आगमके सिवाय और कुछ नहीं मिलता, लेकिन 
इस आगमकी प्रमाणतासे स्वर्ग और नरकका निर्णय करनेका प्रमाण उसके पास हृढ़ है । 

स्वर्गादि परोक्षपदा्थोके कथनमें सत्पताके विश्वासका कारए---इसकी हृढ़ताका 
कारण यह है कि सर्वज्ञ निरूपित ७ तत्तोंक़े बारेमें पूर्ण निर्णय किए हैं कि यह कथन सत्य 
है। जो चीज अनुभवमें उतर सकती है, प%रयोजनभूत है वह कथन जब रंच भी अ्रसत्य नजर 
न आया और उनके अतिरिक्त चरणानुयोग या नाना प्रकारकी पद्धतियां, जब उनमें असत्य- 
पता नजर न आ्राया तो सर्वज्ञदेव द्वारा निरूपित ऐसे पदार्थ जो हमारी हृष्से ग्रत्यन्त दर 
हैं, जिनमें हमारी इन्द्रियाँ काम नहीं देतीं, वे सब भी पूर्ण सत्य ही हैं, क्योंकि जिन ग्रन्थोंमें 
प्रयोजनभूत तत्त्वोंका ऐसा स्पष्ट सत्य वर्णन है उन्तका अन्य परोक्षविषयकर कथन भी सत्य 
है। ऐसे सत्यके प्ररोेता राग्द्ेंष रहित वीतराग ऋषिसंतोंको,स्वेज्ञ देवोंको ऐसी क्या पड़ी 
है जो भूठमूठ लिख दें । ऐसा नहीं हो सक्रता | इस कारण स्वगें नरक तीनों लोक इन सब 
की रचना भी पूर्ण प्रमाण है । निःशंकित अंगमें यह व्यावहारिक रूपसे कथन किया जा रहा 
है कि ज्ञानी जीवको जिनेन्द्र बचनमें रंच शंका नहीं होती । 
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इत्यादिक भाव उसके नहों है, उसके -तो ऐसा भाव है कि मुझे यह करना पड़ता है, मेरे 
करने योग्य काम तो अपने झ्रात्माको * विकल्प समता रससे परिपूर्ण झात्मीय -आनन्दसे 
तृप्त होनेका था, पर उदय श्रौर परिस्थिति ऐसी है.कि ये सब कार्य करने .पड़तेः हैं । सो एक 
तो अंतरमें से इच्छा नहीं जगती । । 
धर्मके फलमें भोगकी इच्छाका अभःव--दूसरी बात यह है जैसे कि छहढालामें 
लिखा है वेष धारि भव्सुख वाडऊछा माने । धर्मको धारण करके संसारके सुखोंको न चाहना। 
जिसको संसारके सुखोंमें श्रासक्ति है वह इन्द्रिय सुखबकी ओर ही दृष्टि लगाता है । धर्म भी 
करता है तो उससे सांसारिक सुख मिलता है ऐसी श्रद्धासे करता है। मंत्र जपे, तंत्र 
करे, पूजन करे, विधान करे, त्याग करे, दान करे और और भी बड़े-बड़े घार्मिकःकार्य करे 
जो भी कार्य वह करता है, इस आशासे करता है क्रि इससे हमें ५०ण्य मिलेगा, सांसारिक 
सुखोंका समागम मिलेगा । ऐसी बात-ज्ञादी सम्यग्दष्टि जीवके नहीं होती है। 
व्यवहारनिरविचिकित्सित अंगढ़ा पालन--इस प्रकार निविचिकित्सक अंगमें सराग 
सम्यरूध्टि जोवका निविचिकित्सक अंगका पालय इस रूपमें होता है कि कोई धर्मात्मा जो 
रल्त्रयका भनुरागी है, श्रात्मस्वरूपका रुचिया है, केवल एक आरात्महितकी ही धुति जिसने 
बतायी है ऐसे पूज्य ज्ञानी संतोंकी सेवा करते हुएमें' कोई भ्रपद्ित्रता मल झ्रोदिककी स्थिति 
हो जाय--जैसे कि कथामें प्रसिद्ध है कि एक देवने परीक्षा की थी उद्दायन राजाकी कि 
देखें तो सही कि इसके निविचिवित्सक अ्रंग है या नहीं । सो उसने साधुका रूप: धरकंर 
वन कर दिया, फिर भी उद्दायन राजाने' ग्लानि नहीं की | यह तो बहुत्न दूरकी बात है, 
पर सेवा करते हुएमें शरीरसे कोई दुर्गेन्ध श्राती हो, मल चलता हो, ऐसी भी शरीरकी 
स्थिति हो तो भी ग्लानि न करना चाहिए । और तो जाने. दो, शरब्दीरकीं चंसड़ी कड़ी हो 
जाती है, फट सी जाती है, ऐसे शरीरमें सेवा-करते हुएमें हाथ फेरनेमें कोई लोग कष्टका 
अनुभव करते हैं, पर केसी भी स्थिति हो, धर्मात्मा पुरुषोंकी सेवा करते हुएमें कष्ट नहीं 
मानना चाहिए, ग्लानि न करता चाहिए । यह रूप ज्ञानी पुरुषका व्यावहारिक निविचिकिंत्सा 
अंगके पालनमें -.होता है । 
व्यवहार अशृढाट अज्भका पालन--चोथा अंग है अंगमूढ़ दृष्टि । इस प्रमृढ॒दृष्ट 
अ्रंगके पालवमें सराग सम्यग्दष्टि जीवका कंसा व्यावहारिक परिएमन है, लोकमें अनेक 
तांन्रिक मांत्रिक सन्‍यासी बड़े बड़े चमत्कार वाले पुरुष, जंसे कि. अग्रजकल इसकी प्रथा ज्यादा 
सुनी जाती' है कि कोई ४८ घंटेकी समाधि लगाता; कोई २४ घंटे, की समाधि लगाता, कोई 
१२ घंटेकी: समाधि लगाता और -वे- अपना प्रदर्शन भी $ लोग जुड़ते हैं, बड़े आफीसर 
उन्हें देखते हैं, उनकी प्रशंसा करते हैं। ऐसे चमरकासोंव्ो देखकर भी- इंस ज्ञानी पुरुषका 
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चित विच्ुलित नहीं होता है कि मुझे» यही चाहिये | सत्य बात यही है पभ्रौर तिरनेका 
उपाय भी यही है, कल्याणका मार्ग भी यरों है। ऐसा भाव ज्ञानी पुरुषके नहीं जगता है । 
अमृदृश्टिके अन्दर्किचार- जो कुछ है, देख लिया, जान लिया, सुन लिया, पर 
'हितके सम्वन्धमें तो उसका यह रि.्णय है कि आत्मस्वरूपका परिज्ञान होना, विश्वास होना 
और उसही शुद्धस्वंहपमें रमना, इन प्रक्रियावोंको छोड़कर मोक्षका कल्याराका शुद्ध श्रातत्द 
का कोई दूसरा उपाये नहीं है | ऐसे सराग सम्यग्हृष्टि दीवको इन प्रसंगोंकों देखकर भी हृढ़ 
निणेय रहता है । बीतराग सम्यर्हष्टि जीवके तो ये सब पालन एक नि३चयमागसे अपने 
श्रापके शुद्ध आत्मतत्वकी भावनामें चलता रहता है । व्यावहारिक रूप श्राता है तो अनुराग 
जगनेपर भ्राता है | वीतरागठाके भावमें यह व्यःवह्मारिक रूप नहीं अ्राता है । 
व्यवहार उपगृहन अज्भका पालन--उपगू हन अंगमें इस सराग सम्यग्हष्टि जीवका 
ऐसा व्यवहार है कि वह धर्मात्मा पुरुषोंके दोषोंकों अर्थात्‌ धर्मके दोषोंकों नहीं प्रव॒ट करता 
है। धर्म औौर धर्मी कोई भिन्‍त-भिन्‍्न जगह नहीं होती है। सो धर्मकि दोषको जन्तामें 
प्रसिद्ध नहीं करता है श्रथथत्‌ धर्मकों लांछित नहीं करता है। भर इसके उपायमें कितनी 
ही विधियाँ करनी पड़दी हैं उन्हें भी वह करता है। जैसे प्रथम तो यह है कि धर्मात्माजवों 
में कोई दोष हो, न हो उसे तो जानकर कहता ही नहीं है पर दोष हो भी, तो भी उसे 
जनतामें प्रसिद्ध नहीं करता और उन्हीं साधुजनोंकों एकान्‍्तमें कहता है, उन्हींसे निवेदन 
करता है । 
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वात्सल्य और भावनाका ध्यावहारिक पलन--वात्सल्यमें यह संम्यस्ृष्टि धर्मात्मा- 
जनोंमें निन्‍्छल वात्सल्य रखता है, सेवा करता है और प्रभावदा अ्रज्भमें उत्सवों द्वारा, 
समारोहों द्वारा क्रितनो ही प्रकारसे पाठशालाएँ खुलवा १२ ज्ञान दान देकर जैन शासनकी 
प्रगति करना है। सराग सम्यग्हृष्टिके अनुरागके फलमें ऐसा व्यत्रह्मर होता है, सो ये समण्त 
व्यवहार रतत्रय है। यह व्यवहार अंगका प्रयोग निश्चय अंगका साधक है, बाधक नहीं । 
जितने भी निश्चयधम्में प्रतिकूल भाव हैं वे व्यवहारधर्म नहीं हो सकते । श्रौर जो ऐसे 
हमारे व्यवहारधर्म हैं जो निश्चयधर्मकी साधनाका अवसर देते हैं वे सब व्यवहारधर्म हैं । 
यों भ्रष्ट अ्रद्धोंका इसमें वर्णन किया है। इस प्रसंगसें श्रब व्यवहार और निशचयके सम्बन्ध 
में प्रश्नोत्तर है, इसको फिर कहेंगे । 

निश्चयनयसे तत्वकी दृष्टि--यदि जैन मतके रहरयको प्राप्त करना चाहते हो व्यव- 
हारतय श्रौर निश्चयनय इन दोनोंके मतको न छोड़ो, क्योंकि व्यवहारनय छोड़नेसे तो तीर्थ 
नष्ट हो जायगा और रिश्चयनय छोड़नेसे तत्त्व ही नष्ट हो जायगा । निश्चयनय वस्तुके सहज 
स्वरूपकी दृष्टि कराता है और जैसा सहजस्वरूप मात्र अपनेको रहनेमें कल्याण है, जिसका 
शुद्ध विकास अंतिम साध्य है उसको र्दिचियनय लक्ष्यमें कराता है तो रिश्चयतयका विषय 
धो न ज्ञात हो, निश्चयनयको छोड़ दिया जाय तो तत्त्व ही क्या रहा? . 

व्यवहारनयसे दीर्थकी प्रद्कत्ति--श्रव निशचयनयके तत्त्वको ज्ञाब्से तो जान लिया, 
श्रव जो जाना गया तत्त्व है उस तल्वमें स्थिर होना है अ्रथवा यों कहो कि जैसा है वैसा ही 
जानते रहना है तो इस स्थितिको करनेकी जीवमें बतैमान पर्यायमें सामथ्यें है नहीं, अनादि 
से वषायोंका संस्कार चला आ रहा है, उनवी वासनाएँ इसको इस शुद्ध तत्त्वकी हष्टिसे 
विचलित कर देती है, इस जीवका उपयोग विविध झाश्चयोंमें घुमता रहता है । ऐसी स्थिति 
वाले ज्ञानी पुरुषकों श्रव क्या करना चाहिए जिससे निश्चयनयसे ज्ञात किए हुए तत्त्वपर 
इसकी स्थिरता हो सके | तो उसके लिए इन शब्दोंमें कतंव्य कह लीजिए कि जो फंसाव 
इसके हो गए थे उन फंसावोंसे अलग होना चाहिए । फंसावोंसे अलग होना एकदम बन नहीं 
पाता है सो उन्हें कम करना चाहिए । फंसाव हैं विषय और कषायके | विषय और कषायों 
से बचनेके लिए जो श्रनुकूल कार्य किए जाते हैं उन्‍्हींका ही नाम ब्रत और संयम है । यही 
व्यवहारधर्म है । इससे तीर्थक्री प्रवृत्ति होती है । 

व्यवृहारनयके त्यागसे तीथके उच्छेदकी प्रसक्ति--यह पुरुष चले नहीं तो बड़ी 
अच्छी बात है, और अगर चले तो अ्पनेको जीवोंको सबको भुलकर क्‍या अ्रटपट चलना 
चाहिए ? नहीं । अपनी भी साववानी, दूसरे जीवोंबी भरी दृष्टि रखकर समितिपू्वेक चलगा 
चाहिए। यह वृत्ति ज्ञानोके बनती है इस ही का नाम तो ब्रत है, व्यवहारधर्म है। राग 
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तक चलता है, पर ज्ञानी जीवकी प्रवृत्ति ऐसी होती है कि वह परमार्थसे तो निश्चयका- ही 
आशय लिए है, भौर उपायमें यथायोग्य व्यवहारधर्मका श्रालम्बन . लिए. है, पर. उससे :ऊँची 
वृत्ति जगनेपर उस व्यवद्वारसे भी परे हो जाता है । इस प्रकरणमें यह बताया जा रहा- है 
कि दोनोंको सम्भो और जहाँ जैसी पदवी है, जह्/ाँ जैसी स्थिति है. उसके अनुरूप निश्चय 
मार्गसे बढ़कर वाह्य और व्यवहारनयके आश्रयको तजिए। यह सब सम्वरपूर्वक निर्जरा 
बताई गयी है। 
निश्चयमार्गमें वढ़नेपर पूर्व पूर्प व्यवहारमार्गका स्थाग--इस सम्यस्हष्टि जीवके शुद्ध 
आत्माका सम्यक श्रद्धाव करता, ज्ञान करता -अनुष्ठाना करता इस रूप :निश्चयरत्नत्रयके 
प्राप्त होनेपर रिश्चयरत्लत्रयका लाभ होता है और दीतराग जो धर्मध्यान, शुक्ल ध्यान .है, 
जहाँ कि शुभ और अशुभ स्व प्रकारदी बाह्य वस्तुवोंका आलम्बन नहीं है, ऐसी निविकल्प 
समाधि होनेपर *इचयरत्तत्रयके मध्य परमसमाधिका लाभ होता है। जीवकी ऐसी.स्थिति 
में जहां किसी भी परजीवविषयक राग न हो, किसी परद्रव्यविषयक विकल्प न हो, केवल 
प्रात्मीय ज्ञानाननदरससे छका हुआ हो, जो समाधि होती है वह समाधि अत्यन्त दुलेभ है । 
निगोदसे निकलकर दुलेभ देह पाकर अन्तमें मनुष्यभवक्की हुर्लभवा--वेखिए इस 
जीवने केसी-कैसी »्ठ बातें पाते-पाते झ्राज यह स्थिति पायी है । प्रथम तो निर्भोदसे मिक- 
लना कठित है | यह निगोद एकेन्द्रिय जीवका एक भेद है। वह निगोदसे निकला तो बाकी 
स्थावर जीवोंके भवसे निकलना कठिन है । निकला तो दो इन्द्रिय, तीन इच्दधिय, चार इच्धिय 
इनमें झ्ाना कठिन है, फिर पचेन्द्रिय होता कठिन है। पंचेन्द्रियमें संज्ञी बदवा और बड़ी 
चीज है, संज्ञियोंमें पर्याप्त बच जाना और कठिव वात है | पर्याप्त रुजझ्ी होनेपर भी मनुष्य 
बनता और कठिन वात है, मनुष्य भी बच गए तो देशमें कितने मनुष्य हैं। और लोग यह 
शंका करते हैं कि हमने तो यह सुवा है कि मनुष्य होता बड़े पुण्यका काम है और आजकल 
जनसंख्या बढ़ती चली जा रही है तो प्रुण्यवान बहुत उत्पत्त हो रहे हैं क्या-? तो ऐसे 
मनुष्योंकी चात तहीं कही जा रही है, इसे तो यों समझो कि जिन जीवोंने पुष्य किया और 
अच्छे मनुष्य बनना था, वे विदेहमें या अन्‍य जगह उत्पन्न होते थे, उनसे कोई दुराचार 
पाप बन गया तो ऐसे पापी जीव यहाँ पैदा होनेके लिए मानो भेजे जा रहे हैं । ऐसे मनुष्य 
बन गए तो क्या, न वन गए तो क्या? 
मलुष्पभवमे भी दुल्भ दुर्लेम स्थिति पाकर भी घर्मग्रहणकी दुर्ल भता--मनुष्योंमें . भो 
अच्छे देशवाले होना दुर्लभ है, अच्छे कुल वाले होना दुर्लभ है, अच्छे रूप वाला होना 
दुर्लभ है, फिर इन्द्रियोंकी सावधायरी होना दुर्लभ है, फिर निरोन होता दुर्लभ है, फिर उत्तय 
आचरण मिलना दुर्लभ है। देखो निगोदसे लेकर कैसी-#री दुलंभ चीजें पाते हुए आए 
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अपन ऐसी स्थितिपर ग्रा गए, इतनेपर भी दधर्मका श्रवण मिलना कठिन है। घर्मका 
श्रवण करने वाले पुरुषों को संख्या देखो | श्रद्यी कोई सनीमा होने लगे चाहे वाहुवलिका 
ही क्यों न हो तो क्तिनी बड़ी संख्या जुड़ जायगी, और वाहुबलिका वृतान्त जो कि शास्त्रों 
में है उसके सुनने वाले लोगोंकी रुख्पा देखो कितनी है ? 'व्रिल्कुल हो कम संख्या हो जाती 
है। धर्मका श्रवण रह सके यह दुलेभ चीज है। धमं भी सुनतेपर धर्मका ग्रहण कर लेना, 
वुद्धिमें उस बातका समा जाना यह दलंभ चीज़ 
प्रदण करलेके बाद भी दुर्लेम दुलभ साधना पाकर अन्तर्मे समाधिकी दुलेमता-- 
भैया ! धर्मको शहर भी कर लिया तो अ्रव उत् चीजकी धार णा वर्ाए रहता, भ्रूलता नहीं 
यह तो श्र दुर्लभ बात है। मान लो वैसा ज्षत भी कर लिया जाय तो उसका श्द्धान 
: होना कठिन है। यह ऐसा ही है, ञ्रत्य प्रकार न हीं है ऐसा विद्वास भी हो जाय, श्रद्धात 
भी हो जाय तो उसपर चलना याने संयमका पालन करना कठिन संयममें भी लग 
जाय तो त्रिषय सुखोंसे विल्कुल मुख मोड़ लेना यह कठिन है | विषय सुखोंसे मुख मोड़ भी 
लिया तो क्रोधादि कषाय न आए यह वात कठित 6। जैसे मान लो साथु हो गए, विषय 
सुखोंसे मुख भी मुड़ चुका, ये सारी बातें श्रा गईं पर क्रोध कपाय रंच भी न हो यह झ्रौर 
कठिन है। इतनी भी वात हो और ऐसी ही धारणा वदी रहे यह और कठिन है श्र फिर 
सवसे झत्यन्त कठिन है समाधिमरण । सव कुछ हो दया पर समाधि पूरक अंतमें मरण ने 
हाँ सका, क्‍लेश, संवलेश ही वने रहे तो ऐसे समयमें चित्त चलित हो जाता है, भीर चाहे 
जो क्‍लेश हों पर चित्त चलित न हो, समाधिमरण हो यह कितनी कठिन वात है ? 
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है, देह नहीं है, क्योंकि चरित्र गुण है. आत्माका, इसलिए चारित्रका विकास शआात्मामें 
होगा, चारित्रका विकास आत्मावी परिशतिसे होगा । 
व्यवहर्चारित्र घारण करनेका काःण-- प्रश्न -व्यवहारचारित्र क्यों करना होता 
है ? उत्तर-व्यवहारचारित्र धारण करनेका कारण यह है कि हम विषयकषायोंसे मलिन. 
हैं तो जब हमारे संस्कार विषयकषायरूप बने हुए हैं तो राग तो बराबर- चल रहा है ना,- 
तो उस रागका वहाँ उपयोग हो ? उपयोग तो करना ही होगा, ऐसी स्थितिमें रागका 
उपयोग विषयवषायोंमें न हो किन्तु ऐसे परद्रव्योंमें हो जो शुद्ध हों, जिनमें किया हुआ 
श्रनुराग हमें भुलावेमें न डाले; जो वास्तविक चारित्र है उसके धारण करनेकी पात्रता बती : 
रहे, वहाँ राग करना चाहिए | इसीके फलमें दयामें, भ्रहिसामें, गुरुभक्तिमें, देवभक्तिमें राग 
होता है तो यह राग उस्त अशुभ भावके काटनेक्के लिए हुआ, इस लिए यह व्यवहार धर्म 
किया जाता है। 
व्यवहारचारित्रकी स्थितिमं सी लच्यकी सावधानीकी प्रधानता--इस प्यवहार धम्म 
को करते हुए प्रत्येक ज्ञानीको, प्रत्येक ब्रतीकों यह ध्याव रखना चाहिए कि हमारा व्यवहार 
धर्म करनेका लक्ष्य है निश्चयतत्वमें उपयोगको स्थिर बना लेना । इस लक्ष्यका यदि पता 
न हो तो व्यवहार धर्म विडम्बना बन जाता हैं। श्रोर इस लक्ष्यका पता हो तो व्यवहारघर्म 
हमारे चारित्रमें साधक हो जाता है। इस प्रकार परम्परासे दुर्लभसे दुर्लभ ऐसी स्थितिमें 
आए हैं । इस स्थितिमें ग्राकर हमें समाधिमें प्रमाद नहीं करना चाहिए। 
सम्परहष्टिका विमिल ज्ञानप्रकाश और प्रदाप--भ्रव इस अधिकार के अंतमें श्रमृत्ंद्र 
जी सूरि एक कलशमें कह रहे हैं--रुव्घन्‌ बंधं नवमिति तिजे: संगतोइष्टाभिरज्ै:, प्राग्बद्ध तु 
क्षयय्रुपतय॒न्‌ नि्जेरोज्जुम्भरोन । सम्यस्हृष्टि: स्वयमतिरसादादिमध्यान्त मुक्‍तं, ज्ञानं भृत्वा नटति 
गगनाभोगरज्ध विगाह्मय । सम्यग्दृष्टि जीव स्वयमेव अपने निजी रसमें मग्त होता हुआ आदि, 
मध्य, अंत कर रहित सर्वव्यापक एक प्रवाहरूप धारावाही ज्ञान होकर आकाशवत्‌ निर्मेल, 
निर्लेप शुद्ध ज्ञानप्रकाशके निःसीम भृभिमें प्रवेश करके अपने सहज स्वाभाविक विलाससे 
विलास करता है| ऐसा सम्यग्हष्टि जीव नवीन बंधको तो इस ज्ञान और वेराग्यके बलसे 
रोकता है श्रौर पहिलेके उन बंधनोंकों निश्चय भ्रष्ट अंगोंकी वृत्ति द्वारा नष्ट करता है। 
धर्माश्नयमें प्रभादी न होनेका कर्न्य--सो भैया ! अत्यन्त दुर्लभ रूप इन वंबोंको 
प्राप्त करके श्र्थात्‌ सम्पग्शान, सम्य्दशेन, सम्यकचारित्रको प्राप्त करके यदि यह जीव 
प्रमादी होता है तो संसाररूपी भयावह वदमें फिनता है, वह जीव वेचारा श्रसहाय 
बनकर चिरकाल तक संसारमें परिश्नमणा दारता है । अतः इस उच्चतर स्थितिमें हम 


पर्मात्रय करनेमें रंद भी प्रमादी नहीं होना चाहिये । 


वराक 


भ३ष समंयपार प्रवेंचेव नव भाग 
कर्मो'का भेपपरित्य ग--इस प्रकार-इस निर्जराधिकारमें -ये-जों: कर्म अपना 'सैष' 
लेकर आये थे सो अ्रव ज्ञानवी हृष्टिमें बह भा गया कि वास्तविक पंदार्थ तोःयहाँ यह ्क 
इसका तो यह भेष और यह रूप योंःवन गया है; ऐसी-तत्त्वकेः मर्मकी बात इस प्रश्न रा 
जाननेके कारण ये पाठ अदा- करने वाले अपना भेष-छोड़कर, “अपना पार्ट “छोडकर, मी रेस. 
बनकर निकल जाते हैं. मोर 'वहाँपर- 'उपग्रोग्भुमि -शांतरसकेः वॉतावरणामें शांत हो जांती 'हैं । 
इस: विंजेराधिकारके इस प्रकरणसे: हमें मुख्यतया क्या-क्या-बातें जाननी चाहियें, वे 
बातें इन्हीं .अ्रन्योंमें, संकेत: रूपमें यथा तथा प्रकररा -दिएःगए. हैं । उत् आंबोंकों करनेसे, वैसा 
शान बनामेसे, हृष्ठि बतानेसे यह : जोः कर्मोंका ऊधम”है, जिनसे हम दुःखी होते हैं वे संब 
संकट शांत-हो- सकते हैं और हम 'इस-मोक्षमागेमें' आगे वढ़ सकते" हैं: । । 


॥-इति समयसार':प्रवचन नवमतजभाग समाप्तः॥ -. 





